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| | | ॥ राष्ट्रीय प्रशासन अकादसी 
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बिहार के मुख्यमंत्री डॉक्टर श्रीकृष्ण सिंह 


प्रावत्व और भारतीय सभ्यता के अबन्य प्रेमीं, 
देश के स्वातंत्रय-महायज्ञ में सर्वस्व होमनेवालें 
महातपस्वीं, मर्धन्य मत्रोंषी एवं निर्श्वीक सेनानों 
बिंहरर-केसरीं डॉक्टर #ॉंकघ्यश सिंह 
के 
कर-कमलों में 
सादर सस्नेह समर्पित 


वक्तव्य 


हिन्दी-साहित्य में काव्यगत प्रतीकों का आध्यात्मिक सौन्दयं अन्तदचक्षुओं से निरीक्षण 
करने याग्य है। किन्तु धातुओं और पाषाण-खण्डों से निर्मित मूत्तियों तथा भावोदूबोधक चित्रों 
में आध्यात्मिक प्रतीकों का जो कलात्मक सौन्दय है, वह चमंचक्षुओं से भी द्रष्टव्य है-- 
यद्यपि उसके रहस्य-दर्शन के लिए भी सूक्ष्मदशिता की ही आवश्यकता है। इस पुस्तक में 
काव्यगत प्रतीकात्मक सौन्दयं का दिग्दशंन प्रसंगानुसार कराया गया है, पर अधिकतर पाषाण- 
काव्य में प्रच्छन्न प्रतीकों के गूढ़ मम का ही उद्घाटन बड़ी विशद रीति से किया गया है। 

भारतीय मूत्तिकका और चित्रकला में निहित प्रतीकों का भावात्मक विवेचन शास्त्रीय 
पद्धति से करके लेखक ने कला-भाण्डार के अतिशय रमणीय सौन्दयं-कक्ष का द्वार खोल दिया है । 
स्वर्गीय पण्डित अम्बिकादत्त व्यास ने भी अपनी मूत्तिपूजा” नामक पुस्तक में हिन्दू-देव- 
देवो-विग्रहों के प्रतीक-तत्व समभाने में अध्यात्म-शास्त्र के तथ्यों का बड़ा ही हृदयग्राही 
विदलेषण किया है। पर वह पुस्तक अब अप्राप्य है। उसके अतिरिक्त यदा-कदा पत्र- 
पत्रिकाओं के कितने ही लेखों में भी भारतीय स्थापत्यकला एवं शिल्पकला में संश्लिष्ट 
प्रतीकों के संकेत मिलते रहे हैं, पर कोई ऐसी पुस्तक अबतक देखने में नहीं आई, जिसमें 
कला ओर अध्यात्म के गंठबन्धन का इतना सरस और मनोज्ञ वर्णन मिलता हो । 

परिषद्‌ से ही एक पुस्तक (हिन्दू-धामिक कथाओं के भौतिक अर्थ ) पहले निकल चुकी है, 
जिसके 'वक्तव्य” में हमने प्रकरणोल्लेखपूवंक संकेत किया था कि भारतीय साहित्य में 
रूपकों और प्रतीकों के वर्णन-बाहुलय की कोई सीमा नहीं है। प्रस्तुत पुस्तक में वंदिक 
बाझुमय से आधुनिक साहित्य तक के प्रमाणों से भारतीय प्रतीकविद्या का जो वेभव वर्णित है, 
वह पाठकों की अध्ययन-शीलूता को तो भाकुष्ट करेगा ही, एतद्विषयक अनुसन्धायकों को 
भी शोध-पथ का पथिक बनने की प्रेरणा देगा । 

प्रतीक चाहे कविता में हो या कथ। में, मूत्ति में हो या चित्र में अथवा यंत्र-तंत्र में, जहाँ 
भी हो, उसका तात्पयं समझ लेने पर अपूर्व आनन्द का अनुभव होता है। प्रतीकों के 
अध्ययन का विषय वास्तव में मन को रमाने के लिए बड़ा आकषंक और सुहावना है। 
विष्णुपुराण के प्रथम अंश के बाईसवों अध्याय में भगवान्‌ विष्णु की विभूति का वर्णन 
प्रतीकात्मक ढंग से किया गया है, जिसमें इस जगत्‌ के निलंप तथा निगुण और निर्मल 
आत्मा को कौस्तुभ मणि, बुद्धि को गदा, तामस और राजस अहंकार को शंख एवं शाजू - 
धनुष, मन को चक्र, वेजयन्तीमाला को पंचतन्मात्राओं और पंचभूतों का संघात, ज्ञानेन्द्रियों 
और कमें न्द्रियों को बाणसमूह, अविद्यामय कोश से आच्छादित विद्यामय ज्ञान को खड्ग 
कहा है। इसी तरह उपयु क्त व्यासजी ने शेषशायी नारायण को सत्त्वगुण का प्रतीक, ब्रह्मा 
को रजोगुण और शेषनाग को तमोगुण का प्रतीक तथा क्षीरसागर को भगवान्‌ की 
विश्वम्भरता का प्रतीक बतल।कर बड़ा सनोरम प्रसंग उपस्थित कर दिया है । 


( ख॒ ) 


गोस्वामी तुलसीदासजी के श्रीरामचरितमानस में भी प्रतीकात्मक स्थलों की कमो 
नहीं है। लंकाकाण्ड में विभीषण से भगवान्‌ रामचन्द्र ने जिस विजय-रथ का सांगोपांग वर्णन 
किया है, वह गहन अनुभूति का ही विषय है। गोसाईंजी की 'विनयपत्रिका' में भी अनेक 
प्रतीकात्मक पद हैं, जो चिन्तनशील पाठक के मन को सहसा तह्लीन कर देनेवाले हें । सूरदास 
और कबीरदास के ऐसे पदों से भी सुविज्ञ पाठक परिचित ही होंगे । साहित्य और कला के 
अन्तगंत जितने भी प्रतीकात्मक स्थल और संकेत हैं, वे जहाँ-कहीं भी मिलें, सबका यदि 
विधिवत्‌ संग्रह कर हिन्दी-पाठकों के लिए सुलभ कर दिया जाय, तो उन (पाठकों ) की 
सभ-बूम में बड़ी कुशाग्रता आ जायगी । तब वे किसी स्थूल वस्तु का साक्षात्कार होने पर 
उसके सूक्ष्म तत्त्व-तल तक पहुँचने के अभ्यासोी बन जायेंगे । 

इस पुस्तक के लेखक डॉक्टर जनादंन मिश्रजी बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌ के सदस्य हैं । 
संस्कृत, अंगरेजी और हिन्दी के विद्वान्‌ तथा जमंन, बंगला, गुजराती, पाली और प्राकृत के 
भी म्मज्ञ हें । आप भागलपुर-जिले के निवासी हैं। हिन्दी के आप पुराने साहित्यसेवी हैं । 
आपकी तीन हिन्दी-पुस्तक विद्वन्मण्डली में विशेष आदर पा चुकी हें--(१) विद्यापति, 
(२) हिन्दू-संस्कृति और साहित्य की प्रस्तावना, (३) गुरु-दक्षिणा (नाटक) ॥। संस्कृत-साहित्य 
का इतिहास आपने अंगरेजी में लिखा है, जो प्रकाशित होकर लोकप्रियता प्राप्त कर चुका है । 
सन्‌ १६२५ ई० से १६४६ ई० तक आप बिहार-नेशनल (बी० एन्‌०) कॉलेज में संस्कृत- 
हिन्दी-विभागाध्यक्ष थे। इसी अवधि के मध्य सन्‌ १६४४-४५ ई० में आप गया के 
डिग्री-कॉलेज के सर्वप्रथम प्राचायं हुए थे। फिर सन्‌ १६३३ ई० में आपने योरप-यात्रा करके 
जमंनी के म्यूनिक-विश्वविद्यालय में वेदिक भाषा-विज्ञान-सम्बन्धी शोधकायं किया । वहीं के 
कोयनिग्सबर्ग-विश्वविद्यालय में 'मध्यकालीन हिन्दु-संस्कृति' विषय पर आपका अनुसन्धान 
चलता रहा, जिसके अन्तर्गत 'रिलिजस पोयट्री ऑफ्‌ सूरदास” नामक थीसिस तेयार कर 
आपने डॉक्टरेट की उपाधि पाई । यह थीसिसवाली अंगरेजी-पुस्तक भी प्रकाशित हो चुकी है । 
सन्‌ १९४६ ई में आप भागलपुर के तेजनारायण-बनली-कॉलेज के प्राचाय होकर पटना से 
चले गये । वहाँ उसी पद पर सन्‌ १६५७ ई० तक रहकर गत वर्ष अवसर-ग्रहण किया । इस 
साल दरभंगा के मिथिला-संस्कृत-विद्यापीठ के संचालक (डाइरेक्टर) के पद पर आपकी 
नियुक्ति हुई है। आपके पाण्डित्य और अनुभव से शिक्षण-संस्थाओं और साहित्य को जा 
लाभ हुआ है, वह सादर स्मरणीय रहेगा | 

पुस्तक-गत विषय पर डॉक्टर मिश्रजी का भाषण, परिषद्‌ का भाषणमाला के अन्तगंत 
सन्‌ १९५७ ई० में, २५ सितम्बर को हुआ था। वही लिखित भाषण इस पुस्तक में सचित्र 
प्रकाशित है। चित्रों के चुनाव और उनकी चमत्कार-चर्चा में मिश्रजी की दाशनिक दृष्टि 
की विलक्षण क्षमता का परिचय मिलेगा | साझा है, यह पुस्तक मस्तिष्क और हृदय के 
साथ-साथ अध्येता के नेत्रों का भी तृप्त करेगी । । 


रंगभरी एकादशी, शुक्राब्द १८८० शिवपूजनसहाय 
(संचालक). 


आत्मनिवेदन 


हे सन्‌ १६०६-१० ई० की बात है। में प्रारम्भिक कक्षा का छात्र था। में जिस मिड्छ स्कूल 

में पढ़ता था, उसके प्रधानाध्यापक महोदय बड़े हरिभक्त और कीत्त॑नप्रिय ये । सन्‍्तसमागम 
ओर हरि-कीत्तंन के साथ-साथ तुलसी के राम, कवीर के राम, ब्रह्म राम आदि की चर्चा होती 
रहती थी । उस समय ये बातें मेरी समझ से बाहर की थीं। अध्यापक रामायण की इन 
पंक्तियों को दुहराया करते थे-- 


जग पेखन तुम देखनिहारे | विधि दरि शम्भु नचावनिहारे ।॥। 
तैठ न जानदि मरम तुम्हारा। भोर तुमहिं. को जाननिदारा ॥। 
सोह जाने जेहि देहु जनाई। जानत तुमद्दि तुमहिं हो जाईं।। 


सुनकर मन में यह सन्देह उठा करता था कि जब राम हरि के अवतार हूँ, तब हरि के 
नचानेवाले कैसे हुए । 'विष्णु कोटि सम पालनकर्त्ता, रुद्रकोटिशत सम संहर्त्ता' आदि से यह 
सन्देह और भी बढ़ता गया । में इसके पीछे पड़ गया । ज्यों-ज्यों अध्ययन और समभ 
बढ़ती गई, त्यों-त्यों यह सन्देह हटता गया । सन्‌ १६३२-३३ ई० तक इस विषय की थोड़ी-बहुत 
भलछक मिल चुकी थी । युरोप जाने के पहिले मैंने सन्‌ १६३३ ई० में इस विषय पर एक छाटी-सी 
पुस्तिका लिखी । उसका नाम था हिन्दू-संस्कृति और साहित्य की प्रस्तावना । आशा थी 
कि यदि और किसी अधिकारी विद्वान का इस विषय से सम्पकं हो और वे इसपर और कुछ 
लिखें, तो इस विषय का ज्ञान आगे बढ़ें। तबसे देख रहा हूँ, इस विषय पर न कोई 
लेख और न कोई पुस्तक लिखी गई है। भारतीय मूत्तिविद्या (70|4॥ ]007028799॥9) 
पर जो दो-एक ग्रन्थ और लेख निकले भी हैं, उनका क्षेत्र मेरे विषय से सवंथा भिन्न है । 


में सन्‌ १९६३३ और ३४०में युरोप के विश्वविद्यालयों और नगरों में घूमता रहा । देखा 
कि अपने संस्कारानुसार लोगों ने अपनी भावनाओं के प्रतीक वहाँ भी बना रखे हैं, 
किन्तु वे हमसे कितने भिन्न हैं। युनिवर्सिटी-जंसी सर्वसाधारण संस्थाओं के बरामदे पर, 
नगर के उद्यांनों में और अन्यत्र स्त्री-पुरुषों की नंगी मूत्तियों और चित्रों का रहना एक 
साधारण-सी बात है। इसे कोई बुरा नहीं मानता। ऊचे-से-ऊँंचे विचारों के साथ 
सर-नारियों के सम्र रूप का चित्रण एक साधारण धर्म है। यह भारत से कितना भिन्न है । इन्हें 


( ख ) 


यथार्थ रूप में सममने में भारतीयों का देर अवश्य ऊग जाती है और तब भी बे इन्हें दौक- 
ठीक समभकर वहां के निवासियों की तरह इन्हें निरपेक्ष दृष्टि से देख सकते हैं वा नहीं, 
इसमें सन्देह है । 

इन मानस-मन्थनों के साथ-साथ अपने शास्त्र और विषयों का अध्ययन चल रहा था 
और प्रतीक-तत्त्व पर वराबर दृष्टि थी । 

में सन्‌ १६४० ई० में संस्कृत-सा हित्य व। इतिहास लिख रहा था । जब मैं वेद और तन्त्र पर 
लिखने लगा, तब देखा कि युरोपीय और तदनुगामी भारतीय “विद्वानों' ने वेद की और 
_ विशेषत: तन्त्र की असंयत शब्दों में घोर निन्‍्दा की है और गालियाँ तक दी हैं, और घर में 
देखा कि, वेदज्ञ का तो कुछ कहना ही नहीं देवतुल्य बड़े-बड़े तनित्रिक सिद्ध महापुरुष हो गये हैं, 
जिनकी प्रतिदिन पूजा होती है। इन विपरीत बातों का देखकर विद्वानों! की 
उक्तियों से मेरा समाधान न हुआ । में वेद और तन्‍त्र के अध्ययन में प्रवृत्त हुआ और 
दिन-दिन इसकी तृषा बढ़ती रही । 


वेदाध्ययन से मेरा यह विश्वास हृढ़ हो गया कि सभी प्रतीक वेद पर आश्चित हैं और 
वेदविहित सिद्धान्तों पर इनका निर्माण हुआ है। ये प्रतीक ब्रह्मविद्या की साधना के एक प्रधान 
अद्भ हैं और इनके तथा वदिक सिद्धान्तों के उद्देश्य में कोई अन्तर नहीं है। मेंने वेद- 
प्रतीक-प्रकरण में इस पर विचार किया है। यह प्रकरण कुछ विस्तृत हो गया, किन्तु लाचारी थी। 


में जन्त्र के वेभव को देखकर चकित और स्तम्भित रह गया । मेंने देखा कि भारतीय 
आध्यात्मिक साधनाओं का व्यावहारिक रूप तन्त्र ने ही स्पष्ट किया हैं और सभी भारतीय 
साधकों ने शाक्तदर्शन के सिद्धान्तों पर साधना कर सिद्धि पाई हैं। रूप-कल्पना और 
रूप-व्यवहार की जितनी प्रणालियाँ शाक्तमार्ग में हैँ, उतनी कहीं नहीं, और सभी मार्गों ने 
सिद्धि पाने के लिये शाक्तसिद्धान्त और साधना को किसी-न-किसी रूप में अपनाया है । 


एक वेद सबका आदिगुरु और आदिख्रोत है, इसलिये शाक्त, शव, बौद्ध, वेष्णव, 
जनादि में रूप-कल्पना और साधना में कहीं अन्तर नहीं है। अन्तर हैँ तो केवल 
बाह्याचार में । स्थुल आचार से सूक्ष्म भावना की ओर बढ़ते ही भेद मिटने छूगता हैँ और 
पर अथवा 'कारण' रूप में सभी एकाकार हा जाते हैं । 


गत चालीस वर्षो की अवधि में बहुत-सी सामग्रियाँ एकत्र हुई और भावनाओं में 
बहुत-से परिवर्तन हुए। इच्छा थी कि इन्हें लिपिवद्ध कर दिया जाय, किन्तु अनेक कारणों 
से विवश था। सबसे बड़ी कठिनता थी कि लिखने का अभ्यास छूट गया था आर जीविका 
के कामों से अवकाश भी कम मिलता था । 


जुलाई, १६५६ ई० में श्रीशिवपृजन सहायजी से राष्ट्रभाषा-परिषद्‌ के कार्यालय में भेंट हुई । 
आपने इसे लिख डालने का आग्रह किया । बन्धुवर श्रीकृपनाथ सिंहजी (एडवोकेट, भागलपुर) 
के अनुरोध ने तो कब हठ का रूप ग्रहण कर लिया था । शिवजी ने लिखने के पहिले ही 
इसका नामकरण भी कर दिया । दिन में समय न मिलने के कारण रात को जगकर लिखने 
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लगा । ४ अगस्त, सन्‌ १९५६ ई०, को लिखना आरम्भ हुआ और दिसम्बर, १६५६ ई० में 
मूल-ग्रन्थ समास हुआ। परिशिष्टादि लिखते जनवरी बीत गई और श्रीपब्न्चमी सं० २०१३ 
को ग्रन्थ पूर्ण हुआ । 

कार्यकाल की अवधि पूर्ण कर में जून, १६९५७ ई० में पटना चला आया | मेंने यहाँ के 
पुरातत्त्वसंग्रहालय में अन्यान्य बहुमूह्य संग्रहों के साथ कुकिहार और नालनन्‍्दा से प्राप्त 
संग्रह भी देखा। मेरा विश्वास है कि वौद्धधर्म-सम्बन्धी इतना सुन्दर और मूल्यवान्‌ संग्रह 
संसार में और कहीं नहीं है । प्रिय मित्र और शिष्य श्रीपरमानन्द दोषी भारत-सरकार 
के पटनावाले पुरातत्त्व-विभाग के पुस्तकाध्यक्ष हें। उनकी कृपा से यहाँ के पुस्तकालय में 
बहुत-से अनमोरू और दुष्प्राप्य ग्रन्थ और चित्र देखने को मिले । बिहार नेशनल कौलेज 
के पुस्तकालय से बहुत-से मूल्यवान्‌ ग्रन्थ मिले । इनसे मेरे विचारों में उथल-पुथल-सी मच 
गई और ग्रग्थ में अनेक प्रकरणों में आमूल परिवत्तंत करना पड़ा। प्रेस के लिये सारा 
ग्रन्थ दो बार तो लिखा ही गया, कई अध्यायों को तोन-तीन बार लिखना पड़ा। 
संग्रहालयों में घुमते समय मेंने देखा कि मूत्तियों को देखने से जितनी बातें समभ में आती हैं, 
चित्रों से उनका केवल अंश भर समझ में आता है। इसके अतिरिक्त इस ग्रन्थ का विषय ही 
संग्रहालयों की वस्तुओं को एक नई दृष्टि से देखना था। इसके लिये सारे भारत में घृमकर 
सभी सुरक्षित मन्दिर, संग्रहालय इत्यादि को देखकर अपनी आवश्यक्रता के अनुसार चित्र 
लेना था। यह काम व्ययसाध्य होने के कारण मेरे छिये असम्भव था । इसलिये इसको भविष्य 
पर टालकर और सुलभ सामः!्रेयों से जितना हो सका, लिपिबद्ध कर दिया । 

बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌ की स्थापना कर उसके संचालन करने के लिये बिहार-सरकार 
क। जितनी प्रशंसा की जाय, वह थोड़ी होगी । यदि आज परिषद्‌ नहीं रहती, तो यह पुस्तक 
प्रकाशित नहीं होती । पुस्तक में जितने चित्रों की आवश्यकता थी, परिषद्‌ ने बड़ी 
उदारता से सबके ब्लॉक बनवा लिये । श्रीशिवजी से लेकर नीचे तक के सभी कार्यकर्त्ताओं ने 
बड़े स्नेह और उदारता से इसकै प्रकाशन में सहायता की । उन सभी के लिये मेरा 
हृदय श्रद्धा और भ्रम से भरा हुआ है । 

जब में उलटकर जीवन के इन चालीस वर्षों को देखता हूँ, तब मुझे महात्मा फरगुसन के 
ये शब्द याद आते हैं-- 

“ऐसा कोई मनुष्य न होगा, जो किसी वस्तु का ज्ञान प्राप्त करने में चालीस वर्षों तक 
अपनी शक्ति लगा दे और असंख्य ऐसी वातों से परिचित न हो जाय अथवा ऐसा ज्ञान 
न प्राप्त कर ले, जिसे दिक्का8 और सारा वाहुमय भी पूरा-पूरा प्रकाशित करने में 
असमर्थ न हो जाय ।””' 


व्ल्जलनिललल लिन ना जहा ५ 
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महात्मा फरगुसन का यह कथन बहुत यथार्थ है। आज में देखता हैं कि जितनी 
बातें और जिस रूप में मेरे मन में हें, उनका सार-अंश भी में शब्दों में प्रकाशित नहीं 
कर सकता । इस काम को और भी पूर्णता दी जा सकती है, यदि स्लाइड की सहायता से 
व्याख्यान दिये जाय॑ं । किन्तु यह तो “यदि', अर्थात्‌ वत्तंमान परिस्थिति में अप्रस्तुत 
योजना है । 


इस विषय पर यदा-कदा व्याख्यान सुनकर पंडित-समाज ने बड़ा संतोष प्रकट किया । 
इससे मुझे बहुत प्रोत्साहन मिला । 


इन सब के लिये परमात्मा का में भक्तिपूवंक स्मरण करता हूँ। यह उनकी कृपा थी, 
जिससे यह सब कुछ सम्भव हुआ और यह कार्य पूर्ण हुआ । 


श्रीपव्चमी ९ 
विक्रमाब्द २०१४ जनादेन मिश्र 


विषय-प्रस्ताव 


प्रतीक-निर्माण की प्रवृत्ति कितनी पुरानी है, यह कहना कठिन है। विचारने से बोध 
होता है कि जब से मनुष्य में बुद्धि हुई और उसकी बुद्धि ने रेखा खींचना या लीपापोती 
करना सीखा, तभी से वह अपने भावों का प्रतीक-निर्माण करने लगा । आदिम मनुष्यों की 
गुहाओं में भी नाना भावों को प्रकाशित करनेवाले, उनके द्वारा अंकित चित्र और मूत्तियों 
के ढाँचे पाये जाते हैं। जिस देश के लोगों का जैसा संस्कार और जैसी बुद्धि रहती है, वे 
बैसे ही प्रतीकों का निर्माण करते हैं। भारतीयों ने अपने संस्कार और अपनी विद्या-बुद्धि 
के अनुसार निश्चित सिद्धान्तों पर और निश्चित उद्द श्य से प्रतीकों का निर्माण किया और 
युग-युगान्तर से उसमें काट-छाँट, परिमार्जन और परिवत्तंन कर इन्हें ऐसा रूप दिया, जो 
किसी भी अतिसभ्य जाति के लिग्रे उचित गौरव का विषय हो सकता है । 


भारतीय प्रतीक स्पष्ट और सरल होने पर भी जटिल और दुरूह जान पड़ते हैँ अथवा 
बन गये हैं। इसके अनेक कारण हैं । आधुनिक युग में इस विषय के पठन-पाठन का काम 
एक भिन्न सभ्यता के विदेशियों ने अपने हाथ में ले लिया । भिन्न संस्कारवश इन बस्तुओं 
को ठीक-ठीक समभने की इनमें योग्यता नहीं है। जो दो-एक सहदय समभने कौ भी 
चेष्टा करते हैं. वे संस्कृत से पूर्ण परिचित नहीं रहने के कारण इन वस्तुओं को समभने में 
बड़ी कठिनता का अनुभव करते हैं। भारत में शताब्दियों से मूलग्रन्थों का स्वतन्त्र रीति 
से पठन-पाठन अथवा निर्माण प्रायः बन्द-सा हो गया है। लोग केवल दूसरों की टीका- 
टिप्पणी और व्याख्यानों पर आश्रित हो गये हैं। जिसने जितना-सा और जिस तरह 
समभा, उसे जनता के सामने उसी रूप में रखा और लोगों ने भी उसे श्रद्धापूर्वक ग्रहण कर 
लिया । परिणाम यह हुआ कि मूल भावनाओं से लोग दूर पड़ते गये और अनुमान द्वारा 
कुछ-का-कुछ समभने लगे । उदाहरण के लिये हम दिकू और काल को ले सकते हैं। 
दिक्‌ और काल, इन दो शब्दों का ज्यवहार होता रहा, किन्तु दिक्काल दो शक्तियाँ हैं। इसे 
लोग, ज्यों-ज्यों समय बीतता गया, भूलते गये और पीछे अहोरात्रादि काल-मान को ही काल 
समभने लगे। नैेयायिकों ने कहा--“जन्यानां ननकः काल:'--अर्थात्‌, उत्पन्न होने योग्य 
वस्तुओं का उत्पादक काल है। इस परिभाषा के अनुसार काल के स्थान में भगवान्‌ 
कहना अधिक उपयुक्त होगा कि जन्य का जनक भगवान्‌ हे । पर यह सभी जानते हैं कि 
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काल ओर भगवान्‌ भिन्ना्थंवा्री शब्द हैं। उसी प्रकार दिक्‌ को लोग साधारणतया 
आकाश का पर्यायवाची शब्द मान लेते हैं, पर दिक्‌ आकाश से भिन्न एक शक्ति है। 
दाशनिक दिक्‌ और काल को मानते हैं, पर उनकी यथार्थ भावनाओं से दूर निकल गये हैं । 
इन शब्दों के मूल भावों को महाभारत और पुराणों ने अपने यथार्थ रूप में सुरक्षित रखा है । 
हमारी यह कठिनता और भी विकेट हो जाती है, जब टाइम और स्पेस जेते विदेशी शब्दों 
द्वारा हम इनके भावों को ठीक-ठीक समभने की चेष्टा करते हें। इन स्वदेशी और विदेशी 
शब्दों के भीतर दो भिन्न भावनाएँ काम करती हैं। उन्हें एक समभने से हमारे विचार 
और भी उलूम जाते हैं । 


अपने विषयों को समभने में हमारी सबसे बड़ी कठिनता है--विदेशियों को इस विषय का 
गुरु बना लेना और उनका मानसिक दासत्व स्वीकार कर लेना । वत्तंमान अँगरेजी-शिक्षा 
पाये हुए ऐसे लोगों को सर जॉन उडरफ 'इंगलेंड का मानसपुत्र' कहते हैँ । वत्तेमान 
विश्वविद्यालयों की दूषित शिक्षा के कारण हम सूत्र की तरह रटते रहते हैं कि 
मि० अमुक ने ऐसा कहा और मि० अमुक ने ऐसा कहा । अपनी वस्तुओं का ज्ञान नहीं 
रहने के कारण, यह समभने की शक्ति नष्ट हो गई है कि देखें मि० अमुक ने अमुक 
भारतीय विषय को ठीक-ठीक समझा वा नहीं। युरोप की सभ्यता का आरम्भ ग्रीस 
से होता है। ग्रीस की सभ्यता का आरम्भ ईसा से पूर्व सातवीं या आठवीं शताब्दी में 
होता है। उपेक्षणीय अपवादों को छोड़कर युरोप के विद्वान साधारणतः मान लेते हैं 
कि भारतीय सभ्यता इससे पुरानी हो नहीं सकवी । इस समय या इसके पहिले जैसे 
ग्रीक भेड़ चराया करते थे, प्राचीन भारतीय भी वसा ही करते होंगे। बस, इसी 
अटकल पर वेद वकरी और भेंड़ी चरानेवाला घुमक्कड़ जातियों का छोकगीत बन गया 
और ईसा से पूर्व २०० वर्ष पहिले वाल्मीकि ने रामायण की रचना की । एक ने तो 
यहाँ तक कह डाला क्रि यजुर्वेद के मन्त्रों में और पागलखाने के पागलों के प्रलाप में अज्भू त 
साम्य है। यदि ऐसे लोगों को गुरु बनाकर उनकी आँखों से हम अपनी वस्तुओं को 
देखने लगें, तो जैसा अपना विकृत रूप हमें दिखाई पड़ेगा, वह प्रत्यक्ष है। ऐसे भारतीयों 
के अज्ञान ओर दुःशीलता से दुःखी होकर सर जॉन उडरफ ने लिखा था-- 


“ऐसा इसलिये होता है कि कुछ अँगरेजी पढ़ें-लिखे भारतीय इस विषय (मन्त्रशास्त्र) से 
ऐसे हो अनभिन्न हैं, जैसे युरोप के ऐसे साधारण लोग होते हैं, जिनकी नकल पर वे सोचना 
सीखते हैं और अपने विचार बनाते हैं। ऐसे भारतीयों में से एक प्रतिष्ठित सज्जन मिले, ये 
कहते थे कि मन्त्र 'निर्थंक अगड़म-बगड़म' है । भारतीय सिद्धान्तों को विदेशियों ने इतने दिनों 
से गलत समझा है और इसका गलत प्रचार किया है। मुझ यह सदा बड़ा दयनीय बोध हुआ 
कि जो लोग इस पुण्यभूमि के हैं, वे भी गलत समभने के कारण, विना कारण ही अपनी वस्तुओं 
को गालियाँ देते फिर । इसका यह अर्थ नहीं है कि वे व्यर्थ की वस्तुओं को स्वीकार करते फिरें ; 
क्योंकि ये भारतीय हैँ। किन्तु किसी वस्तु को व्यर्थ कहने के पहिले उसे समभने की चेष्टा करें । 


( छ 9) 


“जब मैंने पहिले-पहिल इस शास्त्र का अध्ययन आरम्भ किया, त॑। मैंने यह समभकर 
किया कि अन्य देशों की अपेक्षा इस देश में अधिक मुर्ख नहीं हें । किन्तु इसके विपरीत इसने 
ऐसे बुद्धिमानों को उत्पन्न किया हे, जो (कम-से-कम) अन्यत्र पाये जानेवाले किसी भी देश के 
विद्वानों के समकक्ष थे ।/* इत्यादि । । 

आंधुनिक शिक्षा से उत्पन्न इस दुःखद परिस्थिति से खिन्न होकर सन्‌ १६१३ ई० में 
डा० आनन्दकुमारस्वामी ने लिखा-- 

“यह समभ में आना वड़ा कठिन है कि भारतीय जीवन का सूत्र किस प्रकार काटकर 
टुकड़े-टुकड़े कर दिया गया है । एक पुश्त का अंगरेजी पढ़ना सभी आचार-विचार की 
परम्पराओं के सत्र को विच्छिन्न कर इसकी जड़ों को नाश कर देने के लिये और एक प्रकार 
के मानसिक कोढ़ियों को पंदा करने के लिये यथेष्ट है, जो न पूर्व के हें और न पश्चिम के और 
जिनका न कोई भूत है, न भविष्य । सब से बड़ी विपत्ति है उनके आध्यात्मिक जीवन का 
बिगड़ना । सभी भारतीय समस्याओं में सब से कठिन और दुः:खद है शिक्षा की समस्या ।'”* 

सर जॉन और श्रीआनन्दकुमारस्वामी ने जो कुछ कहा है, भारतीय विषयों के 
सम्बन्ध में अँंगरेजी पढ़े भारतीयों की साधारणत: यही अवस्था है । आधुनिक युग में अँगरेजी 
पढ़ें भारतीयों ने भारतीय विचारों का नेतृत्व अपने हाथों में ले लिया । इससे अपने विषयों 
के ठीक-ठीक समभने की कठिनाई और जटिल हो गई । उहाँ भारतीय सिद्धान्तानुसार बेद- 
मन्त्र शब्द-ब्रह्म का पूर्ण रूप है, वहाँ युरोपीय पद्धति से लोग उनमें भारत का इतिहास और 
भूगोल ढूंढने लगे । परिणाम प्रत्यक्ष हे। युरोपनिवासियों के साथ भारतीय भी अपनी प्रशंसनीय 
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और श्रद्धास्पद वस्तुओं की निन्‍्दा करने लगे और उन्हें समभने की चेष्टा करने के बदले अपशब्दों 
का व्यवहार करने लगे। प्रतोकों के समभने में भी हमने बसी ही भूल की है। युरोपीय विद्वानों ने 
कहा कि भारतीय शिवलिंग के रूप में शिइन की पूजा करते हैं, तो एक शिशनमूत्ति मिलने 
पर श्रीगोपीनाथ राव ने प्रतिपादन करने की भरप्र चेष्टा की कि यहा भारतीय शिवलिंग 
का आंदिरूप है। गत पेंतीस-चालीस वर्षों से निरन्तर अनुसन्धान करने पर में ने यही पाया 
कि भारतीय सभ्यता का प्राचीन से प्राचीन रूप अत्यन्त उच्चकोटि का है, जिसकी 
चरम सीमा वेद में पहुँची हुई है, अ।र इसके प्रारम्भिक रूप का पता लगाना मानव-शक्ति 
से बाहर है। यदि डारविन का क्रम-विकास का सिद्धान्त मान लिया जाय कि तियंग्योनि 
का विकसित रूप मनुष्य शरीर है और सभी वस्तुओं का आदिरूप बेढंगा होता है और 
कालक्रम से उसमें सन्दरता आती है, तो भारतीय सभ्यता के आदिरूप का पता नहीं लगेगा। 
किन्तु, यदि भारतीय क्रम-विकास का सिद्धान्त मारते कि सृष्टि की रचना ऊपर से होती है 
नीचे से नहीं, अर्थात्‌ ब्रह्मा के मानसपुत्र हुए, उनसे सप्तषि, फिर मनु और इस प्रकार सृष्टि 
का विस्तार नीचे की ओर होकर तियंग्योनि की पीछे सृष्टि हुई या एक साथ ही हुई, तो 
इसके आदिरूप का विवरण पुराणों में दिया हा हुआ है । सारांश कि वेद में असभ्य 
चरवाहों के समाज का विवरण नहीं है । 

वेद विशुद्ध ब्रह्मविद्या है। इसमें ऋषियों की ब्रह्मविद्या की स्वानुभूति का विवरण है । 
जो. ब्रह्मविद्या की साधना करते हैं, वे इसे स्वानुभूत के रूप में पाते हें। इसे तकंमूलक और 
संकल्पविकल्पात्मक लेख, साहित्य या दर्शन की तरह पढ़ने से स्वंदा भ्रान्ति होगा। वेदमंत्र 
साधन। और ब्रह्मानन्द के विषय हैं । वेद और शास्त्रों के इन स्वरूपों को ध्यान में रख- 
कर कहा गया है कि “ये त्वताकिका भावा न तांस्तकेण योजयेत्‌', अर्थात्‌ जो तकं-वितक 
के बाहर ( अनुभव) को वस्तुएं हैं, उन्हें तक के क्षेत्र में न छावें । इसलिये भारतीय संस्कृति 
के समभने में जो लोग सभी कार्यो के कारण खोजने में अटकल लगाते फिरते हैं, वसे 
लालबुभक़्ड़ों को हेतुवादी कहकर उसकी निन्‍्दा की गई है। 

एक ही वस्तु का भिन्न-भिन्न भावनाओं से देखने से उसके भिन्न-भिन्न रूप दिखाई पढ़ते हैं । 
वेदाध्ययन में या भारतीय सभ्यता के अनुशीलन में अभारतीयों के भाव वेदानुयायी के 
भावों से अवश्य भिन्न होंगे और अनेक स्थलों पर विपरीत भी होंगे । यह सब कुछ होने 
पर भी सौ वर्षों तक वेदिक विषयों और साहित्य का अध्ययन कर युरोप के विद्वानों ने जो 
सामग्री की विशाल राशि एकत्र कर दी है,वह सभी वेदानुयायी पण्डितों की अमूल्य सम्पत्ति है 
और परीक्षण के लिये अवश्य पठनीय है । 

इस पुस्तक के विषय में कई मित्रों ने कई प्रकार से प्रघन किये । एक ने पूछा कि क्यो 
आपने किसी सिद्धान्त को मानकर उसके प्रमाण ढूंढ निकाले। ऐसा प्रश्न करना स्वभाविक है; 
क्योंकि प्रायः लोग ऐसा करते देखे जाते हें। इसलिये इसको स्पष्ट कर देना 
आवश्यक है । 

मेंने अपने अनुशीलन और अनुसन्धान के विषय में निम्नलिखित प्रणाली का अवलम्बन 
किया । पहिला प्रश्न हुआ कि साँप विष्णु, शिव, कृष्ण, देवी आदि प्रत्तीकों के साथ है। 


( भरे ) 


यह तो सभी जानते हैं कि इन देव-देवियों की आराधना विभुशक्ति के रूप में होती है, 
इसलिये साँप किसी न किसी गुण वा शक्ति का प्रतीक हो सकता है। शिव के विषय में 
और विष्णु तथा देवी के विषय में भी पुराण और तनन्‍त्र-ग्रन्थों में मिला कि यह काल का 
प्रतीक है। फिर प्रइन उठा कि काल क्या वस्तु है; क्योंकि काल का निर्णय करनेवाला 
अहोरात्र कल्पित कालमान-मात्र है और काल कल्पना नहीं, कोई द्रव्य है । दर्शन, पुराण और 
तन्त्र-ग्रन्थों में खोजने से पता लगा कि काल गति-शक्ति है, जो किसी को स्थिर नहीं 
रहने देता ।' इसी प्रकार मेंने त्रिशुल को महादेव के हाथ में ब्रिगुण का प्रतीक समझा । 
किन्तु बुद्ध-प्रतिमा के साथ इसका अत्यन्त निकट सम्पर्क देखकर खोजने पर पता चला कि 
शाकतों ने इसे त्रिशक्ति का प्रतीक मानकर ग्रहण किया हे । यह त्रिशक्ति का सिद्धान्त 
तन्‍्त्र और पराणों में तो भरा पड़ा है ही, खोजने पर वेद में भी मिला। आगे बढ़ने पर 
मोहन-जो-दड़ो में प्राप्त पशुपति-मूत्ति पर त्रिशक्ति का त्रिशूल मिला । इससे आगे बढ़ने 
की सामग्री नहीं रहने के कारण रुक जाना पड़ा । बौडै प्रतीकों में इसे हूढते समय पता 
लगा कि महमूद गज़नवी की कब्र पर त्रिशक्ति के दोनों त्रिकोण बने हुए हें और बीजापुर 
में महम्मद शाह की कब्र पर शाक्त या योग का चक्र बना हुआ है, जिसमें मूलाधार के सभी 
लक्षण हैं। गजनी में शिवलिंगाकार स्तम्भों का भी पता लगा। इन सब पर यह प्रश्न 
उठ खड़ा हुआ कि इस्लाम ने त्रिशक्ति इत्यादि के इन प्रतीकों को किस रूप में ग्रहण 
किया । इसके लिये मूलग्रन्थों के अनुशीलन के हेतु प्राचीन और आधुनिक अरबी और 
फारसी के ज्ञान की आवश्यकता हुई । इस जन्म में यह असम्भव समभकर इस विचार 
को यहीं रोक देना पड़ा। इसी तरह स्वस्तिक वंदिक प्रतीक हे। मोहन-जो-दडो के 
उत्खनन में यह बहुत बड़ी संख्या में मिला है। बुद्ध का यह प्रिय प्रतीक है। यह त्रिशूल 
का प्रतिरृुप है और वष्णव तथा बौद्ध प्रतिमाओं में त्रिशुल और स्वस्तिक के 
स्थान में क्रॉस (--) बना हुआ है। प्रश्न उठता है कि क्‍या क्िस्तानों ने 
बौद्ध स्रोत से त्रिशूल को क्रॉस के रूप में ग्रहण किया। यदि नहीं, तो क्रॉस आया 
कहाँ से और इसका केवल फाँसी के तख्ते का रूप भर ही है या इसके पीछे कोई सूक्ष्म 
विचार भी है। महात्मा ईसा के पहिले ख़िस्तधम्म में क्रांस था या नहीं, इत्यादि | किन्तु 
यह अनुसन्धान का एक विभिन्न विषय हो जाता है। इसलिये इसे यहीं छोड़ देना पड़ा । 
इससे यही कथन अभीष्ट है कि में किसी सिद्धान्त को मानकर न चला। अनुसन्धान के 
विषयों की खोज में जो सत्य मिले, उनसे अनुसन्धान के सिद्धान्त बनते गये । कल्पित सिद्धान्त 
को मानकर उसका प्रमाण हढते फिरना प्रायः हठधर्म होता है, सत्य की खोज नहों । 
प्रतीकों की खोज में पता लगा कि इनके मूलरूप भिन्न शब्दों और रूपों में बेद में 
वत्तमान हें। कभी इनका रूप पूर्ण है और कभी केवल संकेत-मांत्र है, किन्तु हें सभी । 
पौराणिकों, बौद्धों और जनों ने कभी ज्यों-का-त्यों और कभी थोड़ा-बहुत परिवत्तंन के साथ 
इन्हें ग्रहण कर अपनी साधनाओं में इनका व्यवहार किया । जेसे, ऋग्वेद में है---यस्येमा: 


१. जीवनिष्ठा या नित्यता तस्या भाच्छादने सति सेव नित्यता अस्ति जायते बर्धते विपरिणमते 
अपक्ञीयते विनश्यतोति पड़्मावयोगात्‌ संकुचिता कालपदवाच्या दशम तत्त्वम्‌ | --परशुरामकर्पसूतरम्‌ | १*४। 


( भत्र ) 


प्रदिशो यस्य बाह!*। दो से लेकर सहस्रभुजा तक पौराणिकों और बौढ़ों ने अपने 
प्रतीकों में बनाया । जैनों ने भी देव-देवियों की अनेक भुजाओं के सिद्धान्त को माना । 

सिद्धान्त-प्रकरण में उन सिद्धान्तों को सरल रूप में दे दिया गया है, जिन पर प्रतीकों 
का जटिल, किन्तु मनोहर संसार बनकर खड़ा हुआ है। पाठक देखेंगे कि इनमें सबसे 
सरल यंत्र और शिवलिंग, और सबसे जटिल श्रीचक्र है, और दोनों एक-से-एक मनोहर हैं । 

मैंने इसमें श्र्‌ति, स्मृति, पुराण, तन्‍्त्र, बौद्ध और जैन शास्त्रों का स्वच्छन्दता से प्रयोग 
किया है; क्‍योंकि ये एक दूसरे के परिप्रक हें । तन्त्र के विषय में बड़े भ्रान्त विचार प्रचलित हैं 
और जो लोग इस शास्त्र से परिचित नहीं हैं, वे ही इसके विरुद्ध अधिक प्रचार करनेवाले हैं । 
तन्‍त्र को मेंने श्रुति से भिन्न न पाया और न में मानता हैं। इसे में श्रुति और स्मृति 
का प्रधान अंग और प्राणस्वरूप मानता हैं। तन्‍त्र का मैंने जितना ही अनुशीलन किया है, 
मेरा यह विचार उतना ही दृढ़ और परिपुष्ट होता गया है। में इस उक्ति को सच 
मानता हूँ कि, 

दुर्योधा वैदिकाः शब्दाः प्रकीण॑त्वाद्य तैअखिल्ा: । 
तथैत एवं स्पष्टार्थाः स्छतितन्त्रे प्रतिष्ठिता: ।। 

“बेदिक शब्द दुर्बोध हैं। उनका पारस्परिक सम्बन्ध नहीं मालूम होने के कारण वे 
कठिन मालम होते हैं। स्मृति और तनत्र में उनका अथ॑ स्पष्ट किया गया है ।” 

यथार्थ में श्र्‌ति, स्मृति, और तन्त्र एक दूसरे के पूरक हेैं। जो इनके तत्त्वाथे का 
नहीं समभते, उन्हें ये भिन्‍न मालूम होते हैं । 

युरोपीय पद्धति से पढ़ने पर उस वस्तु के उद्गम और विकास का काल-निर्णय करके 
उसके इतिहास को जानने की इच्छा होतो है। किन्तु इससे केवल कौतूहल की शान्ति होती है । 
कोई सत्य जब मिल जाता है, तब यह जीवन को बल देता है। किसने इसे पाया, कब 
पाया, कैसे पाया, इत्यादि से कौतूहल की निवृत्ति-मात्र होती है, इस सत्य की उपादेयता नहीं 
बढ़ती । यदि इन बातों का पता लग जाय, तो अच्छा है, अन्यथा इससे कुछ आता-जाता 
नहीं । प्रतीकों के इतिहास का पता लगाना और भी कठिन है। जब प्राचीन-से-प्राचीन 
ज्ञानस्रोत में थे प्रतीक पूर्ण रूप में पाये जाते हैँ, तव इसके इतिहास और क्रम-विकास का पता 
कैसे लगाया जा सकता है। पशुपति की जो भावना आज वत्तंमान है, इसी रूप में वह मोहन 
जो-दड़ोवाली मूत्ति में पाई जाती है। इसके इतिहास का पता क्या और केसे लगे। ऐसे 
निरथंक प्रयत्नों के पीछे समय नष्ट करना मेंने उचित नहीं समझा । ऐसे अवसरों पर इतिहास 
के नाम पर अटकलबाजी करके लोग स्वयं धोखा खाते हैं और दूसरों को धोखा देते हैं । दूसरे, 
आधुनिक इतिहास की विश्लेषणात्मक पद्धति किसी भावना के संहार के लिये बहुत उपयुक्त है। 
जबतक वस्तुओं को मिलाकर संहिलिष्ट रूप में न देखा जाय, तबतक किसी सृष्टि-क्रिया 
का रूप देखने में नहीं आता । इसलिये इस ओर जाना मुझे निरथंक प्रथास-सा मालूम हुआ । 

इस ग्रन्थ में मेंने भारतीय ज्ञाननागर के तट पर बिखरे हुए रत्नों को एकत्र करने की 
चेष्टा की है। इस की छंटा देखने योग्य है। साधकों और आध्यात्मिक प्रवृत्तिवाले महानुभावों 
के लिये यह अनमाल रत्नाकर है। 


( ८॑ ) 
पुस्तक पढ़ने की रीति 


इस ग्रन्थ के प्रस्तुत करने का प्रधान उद श्य है कि जो लोग भक्ति के आवेश में प्रतीकों 
के निर्माण में सबेस्व अपंण किये हुए हें और इसे अवलम्ब बनाकर जीवन के चरम उहंश्य 
को सिद्ध कर शान्ति लाभ करते हैं, वे इनके यथार्थ रूप को जान जाय॑ और ज्ञानपूर्वक 
इनका सदुपयोग करें। इसलिये इसके विषय को हृदयंगम करने के लिये इसके पढ़ने की 
रीति की चर्चा कर देता हूँ। यद्यपि विद्वान्‌ पाठकों के सम्मुख यह धृष्टता होगी, तथापि विनयपूर्वक 
इस विषय में कुछ निवेदन कर देना आवश्यक मालूम पड़ता है - 

£. पहिले प्रत्येक शब्द और वाक्य पर ध्यान देकर और उनके अर्थ को भली-भाँति समभ- 
कर पुस्तक को आदि से अन्ततक पढ़ जाइये । यदि संस्कृत न जानते हों, या इसका अत्पज्ञान हो, 
तो संस्कृत उद्धरणों के केवल हिन्दी-रूपान्तर पढ़ जाइये । आवश्यकता पड़ने पर यंस्कृत 
उद्धरणों से भो इन्हें मिलाते जाइये | पढ़ते समय इस बात का ध्यान रखना चाहिये कि शब्दों 
का व्यवहार व्युत्पत्तिमूलक अर्थ में हुआ है। रूढार्थ में वहीं इसका व्यवहार हुआ है, जहाँ 
व्युत्पत्ति से ठीक अर्थ प्रकट नहीं होने की आशंका हुई है। जैसे, स्व-गत अपनी बात, नाटकों 
का स्वगत नहीं । स्व-भाव-अपनी स्वतःसिद्ध स्थिति । इत्यादि । 

२. इसके सभी प्रकरण एक दूसरे से गुथे हुए हैं और एक प्रकरण की बात दूसरे में स्पष्ट 
हो जातो है । इसलिये आद्यन्त पढ़ लेने से सभी प्रकरण समभ में आ जाते हैं । बीच से उठा- 
कर कोई प्रकरण पढ़ने से वह प्रायः समझ में नहीं आवेगा । इसलिये घधैय॑ से सारा ग्रन्थ 
पढ़ जाना चाहिये । 

३. इसके बाद चित्रों को ध्यान से देखिये । ये भिन्न-भिन्न गुणों के तत्त्वज्ञ कलाकारों की 
कृतियाँ हैं। इन प्रतीकों के प्रत्येक अवयव निश्चित सिद्धान्तों के आधार पर बने हैं, जिनसे 
सोन्दर्य और शक्ति फूट-फूटकर निकल रहो है। 

४. ग्रन्थ को फिर एक बार पढ़ जाइये और संस्कृत के उद्धरणों को मूल रूप में समभने 
की चेष्टा कीजिये । देववाणी के माधुयं और शब्द-शक्ति का अनुवाद नहीं हो सकता । मूल 
के पाठ से ही इसके आनन्द का अनुभव किया जा सकता है। बारम्बार पढ़कर इसका जितना 
ही मनन करेंगे, उतना ही आनन्द आयगा और अपने महान्‌ पूर्वजों की शक्ति क। बोध होगा । 
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भा ताय प्रताकषि-। 


१, प्रतीक-प्रक्रिया 


यूद्रम विचारों को नामरूपात्मक जगत्‌ में लाकर उन्हें स्थूल रूप देना मनुष्य का 
स्वभाव है । इसकी उत्पत्ति और विकास के सम्बन्ध में नाना प्रकार की कल्पनाएँ की 
'जाती हैं। भारतीय दाशनिकों का सिद्धान्त है :-- 
अस्ति भाति प्रियं रूप नाम अ्त्यरापंाना । 
झाय॑ त्रय॑ ब्रद्मरूप॑ मायारूप॑ ततो इसयम्‌' ॥ 
“ब्रह्म और माया का स्वरूप श्रस्ति, भाति, प्रिय, रूप और नाम--शन पाँच अंशों 
में (विभक्त) है। प्रथम तीन ब्रह्म के रूप हैं और शेष दो माया के रूप हैं ।” 


दाशनिक पद्धति को छोड़कर, यदि लौकिक रीति से, इसे समभने की चेष्टा की 
जाय तो सीधे शब्दों में इसका अ्रथ इस प्रकार हो गा--कोई वस्तु है ( अस्ति ), उसका 
हमें बोध होता है (भाति), वह हमें श्रच्छी लगती है (प्रिय), उसके रूप की हम कल्पना 
करते हैं और उसे नाम देते हैं। यदि कोई वस्तु हो ही नहीं, होने पर मी समझ में न 
झाये अथवा समझ में श्राने पर भी अच्छी न लगे, तो उससे हम दूर ही रहते हैं और 
रूप-नाम का प्रसंग ही नहीं उठता । गुहा-निवासी आदिम मनुष्य भी, अ्रच्छे लगनेवाले सग- 
पक्षियों के रूप, रज्जवाले पत्थरों या कड़ी वस्तुश्रों से दीवार-चट्टान आदि पर अद्लित करता 
था। यही प्रतीक का आरम्भ है। ज्यों-क््यों मनुष्य के विचार विकसित होते गये, 
त्यों-त्यों उनके प्रतीकों के रूप भी विकसित होते गये और उनकी संख्या बढ़ती गई । 
आध्यात्मिक बुद्धि विवेचना और साधना करते-करते स्वानुमूति के जगत्‌ में प्रवेश 
करती है और कूटस्थ निराकार पर जाकर स्थिर हो जाती है। किन्तु केवल निराकार से 
साकार जगत्‌ का कम नहीं चलता है। इस पन्‍्थ की दुरूहता पर सभी एकमत हैं :-- 
झाराममस्प पश्यम्ति न त॑ पश्मति कश्चन' । 
“इसकी क्रीडामूमि (आराम) जगत्‌ को सभी देखते हैं, उसे कोई नहीं देख सकता ।” 


(क) सरस्वती रहस्योपनिषत्‌। श्लोक २३। 
(ख) यदस्ति सम्मात्रम्‌। यद्विमाति चिस्मात्रम्‌। यत्प्रियमानन्दम्‌ | तदेतत्सवाकारा महात्रिपुरसुन्दरी । 


२. शुक्रयजुः | ३१. २२। वृदहदारण्यको पनिषत्‌ । ४.३.१४ | जज मर 


ब्‌ भारतीय प्रतीकविधा 


क्लेशो जिकतरस्तषामध्यक्तासक्तच्रेतसाम । 
अब्यक्ता हि गति दुःख देहयद्विरवाप्यते' ॥ 

“ग्व्यक्त में आसक्त चित्तवाल़े को बढ़ा क्लेश होता है। निराकार की प्राप्ति मैं 
देहघारियों को बढ़ी कठिनता होती है ।”” 

वस्तुमात्र, हु यदश्यं संसारे त्रिगुणं हि तव्‌ । 
दश्यं च निरंणं लोके न भूत न भविष्यति | 
निगंगः परमात्माली नतु दृश्यः कदाचन'* ॥ 

“संसार में जो कुछु दिखाई पढ़ता है, वह त्रिगुण (का परिणाम) हे। निराकार, 
जगत्‌ न्‍ न कभी दिखाई पढ़ा है और न पड़ेगा । निगुण परमात्मा कभी देखने में नहीं 
झाता है । 

<ुर्गाससशती' के प्राधानिक रहस्य में दुगां को--लक्ष्यालक्ष्यस्वरूपसौ व्याप्य कृत्स्न॑ 
व्यवस्थिता--कहा गया हद । शस पर टीका में टीकाकार 'नीलकंठ” ने लिखा है--- 

“सत्र सर्वदेवतानां रूपहयं सूच्म॑ स्थूल्ल्वेति। सूच्तम॑ तशदुपाधिविशिष्टचैतम्यरूपं 
:८८॥:०४ । स्थूल्ष तु तत्तत्सूचमरूपोपासकभक्कानुप्रहाथ तेनेब सूचमरूपेण स्वीकृत करचरणाविविशिष्टं 
हम्ब्बिदां स्पष्टमेतव्‌ ।... ...लच्यं लक्तसीय॑ मायारूपमद्क्य॑ ब्रह्मूपं तदुभयस्वरूपा 
त्रिगुशमायाशवस्ततह्यर्पा इत्यर्थ: ।?” न 

“जर्थात्‌ सभी देवताओं के दो रूप होते हँ--दूदम और स्थूल । सूच्रम, शुद्ध चेतना 
जो मन्त्रद्वारा कही जाती है ओर उसमें वे ही (मन्त्रोकत) गुण लगाये जाते हैं। उस यूक्ठम 
रूप की उपासना करनेवाले भक्तों पर अनुग्रह के लिए उसी यूदुम रूपद्वारा स्वीकृत 
कर चरणखादियुक्त स्थूल रूप हैं। तठन्त्रवित्‌ इसे अ्रच्छी तरह जानते हैं |... ...लक्षप, 
सछूद लगाने योग्य माया का रूप है और अलदरृव ब्रह्म का रूप हैं। इन दोनों रूपों- 
बाली, त्रिगुण-माया-युक्त, ब्मरूपिशी है। यही इसका अ्रथ है ।” 

इन उदरणों से प्रतीक-निर्माण की प्रक्रिया और उद्देश्य का किश्नित्‌ निर्देश 
मिलता है । 

यह सृष्टि कहाँ से श्राती है, कहाँ चलो जाती है, केसे बढ़ती-घढती रहतो है, इसके 
मीतर कोई शक्ति काम करती है या नहीं, इत्यादि प्रश्नों के जो उत्तर भारतीय ऋषियों 
और मुनियों ने ढूँढ़ निकाले, उन्हें इन्होंने दशंन और तत्त्वशान की संशा दी | वे ही सिद्धान्त 
भारतीय प्रतीकविया के आधार हैं। उन उिद्धान्तों पर ही भारतीय प्रतीकों का निर्माण 
दुआ हे। जबतक उन सिद्धान्तों का स्पष्ट रूप हमारे सामने न आ जाय, तब तक इन 
प्रतीकों का रहस्‍्व समझ में न झावेगा। उन सिद्धान्तों को सरल-से-सरल और संक्तित रूप 
में हम यहाँ ग्रहण करने की चेष्टा करंगे । 


१. गीता। १२.४ 
३. देवीमागवत | ३.४,१६,७० । 


सिद्धाश्त-रकरण ३ 


२, त्रक्ष 

सृष्टि के रहत्यों के विचार में प्रथम स्थान ब्रक्ष का है। यह बृहि (बूंद) धादु में 
श्रौादिक 'मनिन! प्रत्यय लगाने से बनता है | 

बूंद का अथ है--बढ़ना। इसलिए ब्रह्म का श्रथ हुआ, बढ़ा। ब्रह्म शब्द से एक 
ऐसे तत्व का कथन अभाष्ट है, जो सबसे बढ़ा, सवव्यापी ओर सबसे शक्तिमान है।' 
इससे किसी तरह भी कुछ भी बढ़ा नहीं हे। सारी सृष्टि इसके भीतर है और सारी 
सृष्टि में यह समाया हुआ है । इससे बाहर कुछ मी नहीं हे। आधुनिक विज्ञान की 
भाषा में इस तरह कहा जा सकता दे क्लि जिस तरह ईथर”* एक श्रत्यन्त सूद्म वस्तु है 
जिसके विस्तार की कहीं सीमा नहीं है। व६ दंावार, पहाड़ वा सारी प्रथ्वी के भीतर 
से उसी तरह चलता है जैसे विड़िया हवा के भीतर से बलती हे। उसी तरह ब्रह्म, एक 
स्वंन्य!पी यूक्तमाति-सू्रम तत्त्व है, जो सब्र के भीतर-बाहर रहकर सबको चलाता है ओर 
जिसके अरदि, मध्य और अन्त का कहीं ठिकाना नहीं दे। इसे जाननेवाते लोग 
झलंकृत भाषा में कहते हैँ कि यह एक ऐश दृत्त! हे जिसका “केन्द्र' सवशन्न हे और “परिधि 
कहीं नदीं। यह शुद्ध चेतना है ओर अनन्द इसका स्वभाव हे। चेतन अर्थात्‌ ज्ञानमय 
होने के कारण इस इच्छा दोती हे ओर इच्छा, क्रिया बनकर विश्व के रूप में प्रकट 
होती दे। इसलिए कद्टा जाता हे कि शानमय विभु की इच्छा औ्रोर क्रिया, स्वभाव है । 

लोग इसे प्रजापति (सारी सृष्टि का अधीश्वर), आत्मभू (आप से आप होनेवाला), 
परमेष्ठी * (परमाकाश में, चेतना क॑ आकाश में, श्रथवा त्रह्म बनकर रहनेवाला) इत्यादि 
नाना नामों से पुकारते हैं। चेतना ओर आनन्द (चिदाननद) ही इसका रूप है। 
सा|धनाद्वारा इसे कंबल अनुमवर्* किया जा सकता हैे। विवरण॒द्वारा इसको जानने 
का चेश्ठा करना निरथंक प्रयास हे। स्वानुमूति का विषय शब्दों में नहीं आ सकता । 
अनुभव करने से ही उसका शान हो सकता हे । जिसने कभा नमक या मिठाई नहीं 
खाई है, व्याध्यानद्वा। उसे इनके स्वाद का बोघ कराना जिस प्रकार असम्भव है, 
उसी प्रकार व्याख्यानद्वारा अक्षानन्द का बोध करना या कराना असम्भव है | 


3७>+ ना पे अपजकन्‍मकज जे नमन, 


१- रारीरिक उन्नति के लिए क्रियाओं के बारम्बर अभ्रभ्यास का नाम व्यायाम है। कलाओों दो 
सीखने के लिए क्रियाओं के बार-बार करने का नाम अभ्यास है। आध्यात्मिक सिद्धि के लिए 
क्रियाशों के निरन्तर अभ्यास का नाम साथना है । 

३. वेदान्त ने भी इसो प्रकार के उदाहरख का आाजय लिया है---भाकाशस्तन्ठि ज्ञात्‌ (वे. सू० १.१.२२) 
आकार! हो उसका वोधक हे।! इस पर शाहुर भाष्य दे--विभुत्वादिभिहं वहुमिपमें 
सदृशमाकारोन जहा मवति । 'सवंव्यापित्वादि बहुत से गु्ों के कारण अहा थाकाश जेसा है। 

है. परमेह्ठी--परमे व्योमनि चिदाकारो अक्लपदे गा तिष्ति। आकारा में, चेतक-रुषो अवकाश में 
अबवा जहा बनकर रहनेवाला । 

४. दिंकालासनवब्छिन्नानन्तक्न्माजमूत्तेये । 
स्वानुसूत्येकसाराय नम: शान्ताय तेजसे ॥महंत्‌रिशतक । १.१ 
“दिक्काल आदि की सीमा जिस पर नहीं है, चेतनामाज जिसकी मूर्ति है, अपभा अनुभव ही 
जिसका तार है, उस शान्त तेज को नमः ।”” 


४ भारतीय प्रतोकवियां 


इस विभु (स्वव्यापी) चेतना की इच्छा ही क्रिया-रूप प्रहण कर सृष्टि ओर संहार 
का काय करती रहती है। हसके अनन्त रूप में काय के साधन हस्तप|दादि की कल्पना 
करने से इसके अ्रसंघ्य ओर विशाल हस्तपादादि की कल्पना करनी पढ़ती हे । इससे 
जीव की व्याकुलता बढ़ती हे। आत्मोद्धार के लिए वह प्रभु (सवंशक्तिमान्‌) के निकट 
जाने के लिए उसे इच्छानुकूल लघुरूप में ग्रहण करता है । 


३, माया 


माया शब्द मा धातु से बनता है और इसका श्रथ हे--नापना श्रथांत्‌ सीमाबद्ध 

करना। जिस क्रिया के द्वारा अ्रसीम निराकार ब्रह्म, आकार ग्रहण कर अपने को 
सीमाबद्ध कर लेता हे, वही माया हैे। नित्य शानमय नित्य ब्रह्म में स्वेच्छा से अत्म- 
स्फुरण अथवा स्पन्दन होता है और इस गतिद्वारा वह आकार अहण करता है जिसे 
सृष्टि कहते हैं। यह आत्मस्फुरण अथवा स्पन्दन मायाशक्ति है। स्फुरण करनेयाले 
और स्फुरण में, स्पन्दन करनेवाले श्रौर स्पन्दन में, अ्रथांत्‌ ब्रह्म श्रौर माया में, 
कोई भेद नहीं दे। जिस प्रकार अ्रमि ओर उसका ताप, सूय और उसकी किरणें, बलवान 
आर उसका बल एक ही वस्तु के दो नाम हें, उसी प्रकार शक्ति श्रौर शक्तिमान्‌, 
माया और ब्रह्म एक ही वस्तु के दं। नाम हें । 

स॒मैरवश्चिदुकाश: शिव इत्यमिधीयते । 

झनन्यां तल्‍्य तां विद्धि स्पन्वृशक्ति मनोमयीम ॥ 

बयेक॑ प्रनस्पन्दुमेकमोष्यय।नक्वो.. यथा । 

बिन्‍्मात स्पन्वुशक्तिश्व तथेवेकात्म सबंदा ॥ 

स्पन्देन त्क्‍्यते वायुवद्धिरोप्ययेन त्क््मते । 

चिन्मात्रममत्ञ शान्त शिव इत्यमिधोयते ॥ 

तत्स्प-वुनायाशक्त्येव क्चच्यते नान्‍्यथा किल । 

ह्िव ब्रह्म दिदुः शान्तमवाच्य॑ वाग्विदामपि ॥ 

स्पन्दृशक्तिस्तद्च्छेदं दश्याभासं तनोति सा । 

सोकारस्य नरध्येच्छा यथा ये कल्पना पुरम्‌ ॥ 

करोत्येव शिवस्थेच्छा. करोतोद्मनाइुंतैः । 

सैषाचितिरिति प्रोका जीवनाजीजितैषिणाम ॥ 

प्रकृतिचेन सरात्य स्वयं प्रकृतितां गता। 

दश्याभासानुभूतानां. कारणात्सोच्यते क्रिया ॥ 

बड़वासिशिखाकाराच्छोष्याच्छुष्केति कथ्यते । 

धरिडस्वाश्चवण्डिका प्रोक्ता सोत्यत्ोत्पकत्र/तः* ॥  हत्यादि | 
३. आ मानेब्न्माति। 
२. योगवाशिष्ठ मदारामायक्ष। निशयसागर प्रेस, गम्बई, १६३७ । पृष्ठ १२५४। सगे ८४, 

श्लोक २००६३ | 


सिद्धान्त-प्रकेर या ५ 


ध्वेतना के विस्तार (चिंदाकाश) का नाम शिव है। उसका मन रूप स्पन्दशक्ति 
वही है || २ |। जिस प्रकार पवन और उसका हिलना (सपन्‍्द) एक हैं, जिस प्रकार 
अनल और उसकी उष्णता एक हैं। उसी प्रकार चित्‌ (चेतनामात्र--शुद्ध चेतना) 
और स्पन्दशक्ति भी स्वंदा एक हैं ॥ ३ ॥ स्पन्द से बायु और उष्णता से अरप्नि लक्षित 
होता है। निर्मल शान्त चित्‌-मात्र शिव कहलाता है॥ ४॥ वाक्सिद्ध लोगों के 
लिए, श्रकथनीय शान्त शिव, ब्रह्म हैं। वे स्पन्‍्द-रूप मायाशक्तिद्वारा ही लक्षित होते 
हैं और किसी तरह नहीं | ५ ॥ उनकी इच्छा ही स्पन्दशक्ति हे। दिखाई पड़नेवाले 
इस जगत को वह उसी तरद फेलाती द; जिस प्रकार आकारवाले पुरुष को इच्छा 
कल्पित (9807०0) नगर का निर्माण ओर विस्तार करती है ॥ ६ ॥ निराकार शिव 
की इच्छु। इसे (जगत्‌ को) बनाती है। जीवधारियों का प्राणस्वरूप होने के कारण बही 
चित्‌ कहलाती है॥७॥ सृष्टि का आकार (प्र + झंति > प्रति + कृति +- आकार) स्वयं 
प्रकृति का रूप (अकार) बन जाता है। दिखाई पड़नेवाले (दृश्याभास) के अनुभव का 
कारण होने के कारण इसे क्रिया कहते हैं ॥ ८) बढ़वापि को ज्वाला की तरह सोखने- 
वाली होने के कारण इसे शुष्का कहते हैं । क्रोध के कारण चरिडका और कमलवरण 
होने के कारण उत्पला कहते हैं ॥ ६ ।॥ इत्यादि ” 

शक्तिशक्तिमतोभ द॑ बदन्व्मपरमाथत: । 
झमेद चालुपश्यन्ति योगिनस्तत्वचिन्तका;' ॥ 
पावकस्पोष्णतेवाय अस्करस्पेवदीधिति: । 
खन्द्रस्य सब्जिकेवायं शिवस्य सहजा शिवा ॥ 
ब्रह्मणों मिन्‍नशक्तित्तु बर्लेव खलुनापरा । 

तथा सति वृथा प्रोक्त शक्तिरिव्यविवेकिभि: ॥ 
शक्तिशक्तिमतो विद्वन्‌ ! भेदामेवस्तु दुघंटः' ॥ 

“शक्ति और शक्तिमान्‌ में भेद कहना सच नहीं है। तत्त्वबचिन्तक योगी इसमे 
श्रमेद (मेद नहीं) पाते हैं। झ्ञाग के ताप, सूय को किरण और चन्द्र की चन्द्रिका की 
तरह, शिवा शिव का स्वभाव है । अक्ष की अभिन्न शक्ति ब्रह्म ही है, कोई दूसरी नहीं । 
ऐसी स्थिति में अविवेकियों ने वृथा हो 'शक्ति' शब्द का प्रयोग किया। शक्ति और 
शक्तिमान्‌ का भेदामेद दुधट है।” 


निष्किय ब्रह्म का ही सक्रिय रूप मायां हैं। निराकार ब्रह्म जब स्वभाव से, अपनी 


इच्छा से, अपनी मनःशक्ति से झाकार ग्रहश करता है तो उसे माया कइते हैं। इसलिये 
तत्त्वशों ने माया ओर मायिन्‌ में फोई भेद नहीं देखा । 


३. ललिता सहल्तलनाम (सौमाग्यमास्कर भाष्य) निर्ययसागर प्रेस, १६३४ ६०, ए० ६४ । 
२... तभेब--५० २६ । क्‍ 
है, तत्रैवब--प१० १६४ । (सोरसंदिता से ढड त) । 


६ भारतीय प्रतीकविद्ञा 
छम्दांसि यजश्ञा: कतयों अतानि 
भूत भव्य यश्ष वेदा वदन्ति ॥ 
अस्मान्मायी सजते विश्वमेतत्‌ 
तस्मिश्यान्यो मायया सप्निरुदः ॥ 
मायां तु प्रकृति विदान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ । 
तस्यावयवभूतेस्तु व्याप्त सर्वरतिद॑ जगव' ॥ 

छुन्द, यश, ऋतु, ब्रत, मृत, भव्य इत्यादि वेद जिसकी बातें कहते हैं, उसी 
(अक्षर) से मायी विश्व की सृष्टि करता है। उसी में सभी माया से बेघे हैं। प्रकृति 
को माया जानना चाहिए. और मद्देधर को मायी। इसका (मददेश्वर का) अवयव बनी 
हुई सृष्टि से यह सारा संसार परिव्याप्त हे * ॥ 

माया को लेकर विद्धानों ने बहुत बड़ी वितण्डा खड़ी कर दी हे। इसके दो कारण 
हो सकते हैं। (१) मूलावस्था में शब्दकारों ने धातु-प्रत्यय के प्रयोग से, जिस निश्चित 
अर्थ को प्रकाशित करने के लिए, ऐसे शब्दों का निर्माण किया, पीछे के लोग उनसे बहुत 
दूर पड़ते गये और उन शब्दों के अ्रथ-सम्बन्धी उनके माव झुँघले होते गये। अन्त में 
अपने पाण्डित्य के बल से वे मनमाने श्रथ पर उतर आये । (१) मिन्‍्न-मिन्‍न सम्प्रदाय 
के प्रवतंक आचायों ने अपने मतों को परिपुष्ट करने के लिए मनमाना अथ किया। 
इससे स्पष्ट अर्थ भी विकृत हो गये । पौराणिकों ने मूलाथ की रक्षा की है श्र उनके भाव 
स्पष्ट हैं। बोध दोता हैं, इसी परिस्थिति की कल्पना कर वेदब्यास जैसे तरवशों ने कहा था-- 

भो विद्यालतुरों बेदान्‌ साक्रोपनिषदों द्विथः । 
न चेप्पुराणं संविद्यान्नेव स स्याद्धिचच्ण: ॥ 
इृतठिद्दासपुराणाभ्यां वेद॑ समरुपबंहयेत्‌ । 
विमेत्यल्पश्रताढु दी मामय प्रहरिष्यति' ॥ 

“जो ब्राक्षण, उपनिषत्‌ ओर अद्भसह्तित चारों वेदों को जानता है, किन्तु पुराणों को 
भलीमाँत नहीं जानता, वह विचक्षण नहीं हो सकता । तत्त्वशान ( वेद ) को इतिहास 
( रामायण और महामारत ) और पुराण ( के अध्ययन और मनन ) से परिपुष्ट करता 
रहे । कम पढ़ने ओर सुननेवालों से वेद डरते हैं कि यह ( मुझे समझ तो सकेगा नहीं, 
उलटा ) मेरे ऊपर प्रहार करेगा ।” 

माया के सम्बन्ध में अधुनिक दाशनिकों के निम्नलिखित उद्धरण पठनीय हैं-- 

“माया का अ्रथ है, जिससे नापा जाय अर्थात्‌ सीमाबद्ध किया जाय--'मीयते अनया 
इति माया! । वह क्रिया जो निराकार को साकार करती हैं। कोई इसका अर्थ करते 

१. खेताश्बतरोपनिषत्‌। ४. ६, १०। 
२. यह दिक्काल-प्रकरणय में ओर भी अधिक स्पभ्ट होगा । 
रे. अश्ास्वपुराण (आनन्दाअप्र संस्कृत प्रन्यावलि: ; पुना)--१'६, २४५०, २१, २७, ३२६। 
बाजुपुराण (आनन्दाअ्रम संस्कृतप्रन्यावलि: ; पुना)--शाके १८६२७ । १०४२१। 


सिद्ाज्त-प्रकश्श ७ 


हैं--मभा (नहीं) या (जो) अर्थात्‌ जो निगुश निराकार तत्‌ नहीं है' ।” 

“माया श्र्थात्‌ परम सत्‌ का किश्चित्‌मात्र भी संकोच का प्रथम स्पश इसे काल और 
( दिश वा आकाश ! ) शून्य में निद्ेप के लिए ययेष्ट हें; यद्यपि यह टाइम्स” और 'स्पेस! 
उस परम संकोच ओर चिरन्तनता के जितना निकथ होना सम्मव हैं, उतना निकट होगा। 
परम सत्‌ किसी शून्य (598००) में बतेमान, सृष्टि करनेवाले ईश्वर (गौड) में परिवर्त्तित हो 
जाता है, जो अपने स्थान से बिना हिले मीतर से ही सभी वस्तुओं को गतिशोल बनाता 
रहता है। ईश्वर (गौड) कोई वस्तु और कहीं पर है, जो वस्तु बना हुआ परम सत्‌ है। 
यह एकशक्ति (६9॥70) है जो सभी वस्तुओं के मीतर घुस जाती है। यह है--सत्‌-अ्रसत्‌, 
बरक्ष-माया, कतृ-कम, चिरन्तन शक्ति, अरिस्टॉयल” का स्थिर चलानेवाला, 'देगेल” की 
परमशक्ति, 'रामानुज! का विशिष्टाद्वैत, और जो विश्व का कारण है। विश्व भ्रनादि और 
अनन्त है; क्‍योंकि ईश्वर की शक्ति के बिकास का कमी न आरम्म हो सकता है और न 
अन्त । सवंदा चंचल रहना इसका स्वभाव है ।”? 

सर जॉन! माया शब्द की ब्युत्पत्ति का सहारा लेकर मूल भाव तक पहुँचे हैं; किन्तु 
भरी राधाकृष्णन”! यथाथ के आस पा चक्कर काटते दिखाई पढ़ते हैं। ये कहते हैं कि 
यह टाइम! और 'स्पेश! में फेका जाता है। “यह? (0) से यह स्पष्ट नहीं होता है कि 
यह माया है श्रथवा सतू (8०78) है। इससे यह भी बोध होता हे कि टाइम! और 
“स्पेस” सत्‌ और माया से भिन्‍न वस्तुएँ हैं जिनमें इन दोनों में से कोई एक फेंका जाता है 
और जो परम संकोच और चिरन्तनता के अत्यन्त निकट होगा। इन तथा अन्यान्य 
उक्तियों से कोई निश्चित सिद्धान्त अथवा भाव स्पष्ठ नहीं होता | 


..._ १, (४५७ 77८4॥॥8 ॥8 ०9 जाएं 8 (रए2 ।5 ८९8877९0!, ॥738 8 ॥9७7॥९०0” 
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दर भारतीय प्रतीकषिया 


४. बाकू 

वाक्‌ शब्द वच्‌ घाठ से बनता है। वाक से ध्वनि और साथथंक शब्द--दोनों का 

ही बोध होता है। श्र्थ है--विषय, और उसके बोध होने को प्रत्वय कहते हैं। जेसे-- 
गो का अर्थ श्रथवा विषय है--एक प्रकार का जन्तु ; और उसके रूप, रंग, गुण आदि 
का बोध होना प्रत्यय हैं। प्रत्येक विषय के तीन रूप होते हैं--पर, सूदम ओर स्थूल । 


भिन्न-भिन्न प्रसज्लों पर इनके मिन्‍न-मिन्‍न नाम हैं-- 
पर (कारण ) सूक्ष्म स्थूल 
प्राश् तैजस विश्व 
ईश्वर हिरण्यगर्भ विराट 
परा-पश्यन्ती मध्यमा वैखरी 


धपरा? वाक्‌ कारण-रूप हैं। जब यद्द रूप अहण करती हुई सूचमरूप मध्यमावस्था 
की ओर अभिमुख होती हे तब इसका नाम पश्यन्ती! (देखती-दिखाती हुई) होता है। 
इस अवस्था में योगीजन दिव्य चछु से इसे देख सकते हैं। “मध्यमा' वाक्‌ ही हिरण्य- 
गर्भ शब्द है। इसी स्थिति में बाक्‌ , मातृका-शब्द-रूप अहरण करती है। तत्पश्चात्‌ स्थूद्ष 
रूप ग्रहण कर “बैखरी' नाम से, स्थूल ध्वनि श्र्थात्‌ करठरव के रूप में प्रकट होती हे । 

निष्क्रिय ब्रह्म के, परमात्मा, परशिय, परमशिव, पराशक्ति, परमाशक्ति, श्रव्याकृता 
प्रकृति आदि नाम हैं। निष्कियवस्था में यह श्रशब्द, निर्विषय और प्रत्यय-हीन रहता हे; 
किन्तु सक्रियावस्था में यह शब्द, अ थ और प्रत्यय-रूप ग्रश्ण करता हे। निष्किय ब्रह्म 
की अनंत शाग्ति में, इसको स्वेच्छा से, इसमें शक्ति का स्फुरण श्रथवा स्पन्‍दन आरम्भ 
होता है। इसते नाद डलज्न होता है और घनीमूत शक्ति ही बिन्दु रूप ग्रहण करती हे 
ओर इसका प्रसार होने लगता है श्रर्थात्‌ सष्टिकल्पना का विस्तार होने लगता है। 
शक्ति की यह लीला चेतना के विस्तार (चिद्ाकाश) में होने लगती है। स्पन्दन के 
साथ-साथ, ध्वनि और बिन्दु उत्पन्न होते हैं। सन्‍दन के अनन्त होने के कारण ध्वनि 
आर रूप भी अनन्त हैं। इस स्पन्दन की ध्वनि का परिणत वा परिपक्व रूप, शब्दब्रह्म 
अथवा वेद है। इसकी मध्यमावस्था में पचास ध्वनि, पचास मातृकावर्ण (अर से क्ष तक) की 
ध्वनि के रूप में प्रकट होकर वैखरी रूप में श्रुतिगोचर होती हैं। इनके कल्याशमय ओर 
प्रपंच तथा परमार्थसिद्धिप्रद होने के कारण, तत्त्वश इन्हें मातका (प्यारी मैया) कहते हैं-- 

शब्दराशेम रवस्य यानुय्धूनतयान्तरी । 
सा मातेव मविष्यत्वात्‌ तेनाली मातृकोदिता ॥ 
अनुच्छुनतया अविष्यस्वात्‌' ॥ 

“शब्दराशि मेरव (शब्दब्रह्म) के अ्रन्तगंत (अ्न्तरी) शक्ति, निस्पन्द होने के कारण 
(अनुच्छूनतया) माता की तरह होनेवाली है । अर्थात्‌ संसार को उत्पन्न करनेवाली है, 
इसीलिए. इसे मातृका (मैया) कहा गया है ।”' 

१. तन्वालोकः (काश्मीरसंस्कुतग्रन्‍्यावलि)), औनगर । १६२३, यतु्षों भाग: | ४०!, [४, 938, 
आहिक १५ | 


सिद्धान्त-पकरण दे 

पंरा-शक्ति श्रथवा परत्रह्ष की इन पचास ध्वनि-वर्श-रूप श्रात्मशक्ति की ही, ब्क्ष 

के मिन्‍न-भिन्‍न रूपों में, विभिन्‍न प्रकार की मात्राओं के रूप में परिकल्पना की जाती है। 

शैव और शाक्त-रूप में इसे 'मुश्डमाल' ओर वेष्णव बौद्ध तथा श्रन्य मार्गों में, इसे 

'पद्ममाल? कहते हैं। यह सारी सृष्टि का प्रतीक है। आनन्दमय जह्म का उल्लास' ही 

वाक्प्रवतन का कारण है। जब यह उल्लास अपने उद्गम-स्थान में लीन होने लगता है, 

तब उसके साथ मातृका या सारी सृष्टि परावाक्‌ (अर्थात्‌ कूटस्थ ब्रक्) में बिलीन हो 
जाती है। इसी का नाम महाप्रलय है | 

तत्त्वशों का कहना हे कि ब्रह्म के अनन्त विस्तार में, सक्ति-स्फुरण और शक्ति-संकोच 
श्रथांतू सष्टि और प्रलय का काय चलता रहता है। जिस समय एक ब्रह्माण्ड विल्ञीन 
होता रहता है, उस समय दूसरा प्रकट होता रहता है। इसका उदाहरण समुद्र से दिया 
जाता है। स्थिर समुद्र में किसी कारण से चंचलता उत्पन्न होती है और तरंग 
उठती है। इसके ऊपर बहुत-से फेन और बुलबुले प्रकट होते हैँ। कुछ काल तक 
स्थिर रहकर फेन और बुलबुलों को लेती हुईं तरंग पुनः सागर में लीन हो जाती है। जब 
एक तरंग उठती रहती है, तब दूसरी लीन होती रहती है। ब्राह्म-समुद्र में सुष्टि और 
प्रलय का यह क्रम निरन्तर-रूप से चलता रहता है । 

ब्रह्म की इस स्पन्दन-क्रिया में नाना प्रकार की ध्वनियों उठती रहती हैं। उनमें 
सबसे व्यापक ध्वनि “3” है। यह अत्यन्त शक्तिशाली, परम पविश्न और स्वयं ब्रह्म-स्वरूप 
है श्रोर वेदों का मूल है। इसी प्रकार “हूँ”, 'हाँ?* आदि शक्तिशालिनी शुद्ध चेतनामयी 
ध्वनियों का उत्थान होता रहता है, जिनके भिन्न-भिन्न स्वरूप हैं । 

8 ओर पौराणिक साहित्य में 'बाक” के इस स्वरूप का विस्तृत विवरण पाया 
जाता है-- 

“प्रजापतियें हृवमासीत्‌ । तस्य वाह्ृंतीयाली. । थाग्ये परम॑ ब्रह्म ।” 

“आरम्भ में केवल प्रजापति थे । उनके साथ वाक्‌ थी। वाक्‌ दी परम ब्रह्म है।” 

यहाँ वाकू और ब्रह्म को श्रमिन्न माना गया है । 

“थप्रजापतियें हृवमासीत्‌। तस्य वाण्डतोबार्स:- ।. तं प्रिशुनममव्त्‌ । सा गर्भभघस | खा 
भस्माव्‌ अपक्रामत्‌ । सा इमाः प्रजा: अस्जत । सा प्रजापतिसेव पुनः प्राविशव* ॥। 

“पहल्ले केवल प्रजापति थे। उनझे साथ वाकू थी। उनका संग हुआ। उसने 
गर्म घारण किया । वह इससे (ब्रह्म से) निकल पढ़ी । उसने जीव-जगत की सृष्टि की | 
फिर वह प्रजापति में प्रवेश कर गई ।” 

उपनिषदों में इस अलंकृत उक्ति को और भी स्पष्ट किया गया है--- 

“प मनसा वा्च मिथुन समलवदण |? 





१६ शाक्त दर्शन मैं इसे इच्छा ओर क्रिया-शक्ति कहते हैं। 

२. तान्त्रिक भाषा में इन्हें 'बीज' कदते हैं। ये बहुत-सी क्रियाओं के कारण भर्भात्‌ बोज हैं, 
इसलिए इनका नाम “बील' हे । 

३, काठक०, १२.५। २७.१ 

४. चंदृद्ारणयक०, २.४ । 


१० भारतीय प्रतीकविद्या 


“उसने मनसा (मन द्वारा) बाक्‌ का संग किया श्रथांत्‌ श्रपनी इच्छाशक्ति से वांक्‌ 
में क्रिया या गति उत्पन्न की ।” 

“यस्येच्छा लोके प्रजापतिल्ोंके यस्मे वासि तस्मे वासीत्‌ यद्दा संजातं यत्सवंमीशमाशिपे 
स्वाहा ।!! 

“यस्य परमात्मन: इच्छा लोके प्रजानाम्‌ झ्रायतिः सृष्टयाविक॑ सोप्कामयत बहुस्यां 
प्रजायेय इत्यादि श्रतेः। मनलैव जगत्सृष्टिसंद्दरोी करोति यः तस्‍्यथां पत्ततपणे कियान विस्तर 
हति लोके' ॥। 

“जिसकी इच्छा ही संसार में प्रजा की आयति (सष्टि का विस्तार) करती है। जो 
है, था और होगा; जो सबका शासनकर्सा है, उसे नमस्कार है। श्रर्थात्‌ केवल 
उसकी मानसिक इच्छा से सृष्टि, स्थिति और संद्वार की क्रिया होती है ।” 

जो परत्रह्म की इच्छा को जन्‍्तुओ्रों की शारीरिक क्रियाएँ समझ कर, पुराणों की 
ब्रह्मा का कन्या-गमन' इत्यादि कथा का पशु धमवाला श्रथ लगाते हैं, उनकी आन्ि 
हटाने के लिए कहा गया है-- 

“ज्ञ॒ भूतसंघसंस्थानं देवस्य परमात्मन: । 
न तस्य प्राकृता मूत्तिमासमेदो:स्थिसम्मिता ।। 
सर्वेभूतमय देह अ्रेलोक्ये सवजन्तुषु* ॥?? 

“देव परमात्मा का श्राधार पश्वतत्त्वों का समूह नहीं है और न मांस, चर्बी और 
हड़डीवाली, उनकी संसारी प्राणियोंवाली मूर्ति हो है। सभी तत्त्वों और सभी जीवों के 
भीतर तीनों लोकों में काम करनेवाली उनकी शक्ति ही उनका रूप है ।” 

वेदिक वाडमय में इसी भाव को नाना रूप से प्रकट किया गया है-- 

“स ड पृष ब्ृददस्पतिवाग्विज्ृद्वती तस्या एवं पतिस्तस्मादु वृद्दस्पति:* ॥” 
“बही बृहस्पति है। वाक्‌ बृढ्षती है, यह उसका अधीश्वर है, इसलिए बृहस्पति है ।” 
“एप उ एवं ब्रह्मणस्पतिवाग्वि अह्य तस्या एव पतिस्तस्मादु ब्रह्मणस्पतिः४ ॥” 

“यही ब्रहमणस्पति है । वाक्‌ ब्रह्म है; उसका यह पति है, इसलिए यह 
प्रह्मण॒स्पति है |” 

“गायत्री वा हृद॑ सब' भूत यदिदं किं च धाग्लै गायत्री वात हदं स्व' भूल गायति ल 
श्रामते चं ||? ' 

यह जो कुछ है, वह सब गायत्री है। वाक्‌ ही गायत्री है। बाक ही इस 
सारी सृष्टि को प्रकड करती है (ग।यति) ओर उसकी रक्षा करती है।” शतपथ ब्राह्मण 
पद्मविंश ब्राक्षण, बृहृदारण्यकोपनिषत्‌, तत्तिरीय संहिता, तैत्तिरीय आ्राक्षण आदि भ्न्थों 


अ्रप्रकाशिता उपनिषदः (मद्रास) सन्‌ १६३३ । परमात्मिकोपनिव त्‌--१० २०६-७ | श्लोक ५। 
अप्रकाशिता उपनिषदः । मद्रास--१६३३। परमात्मिकोप्रमिषत्‌---पू० २०३ । 
बृहदारण्यकी पनिषत्‌--अध्याय १, जादाय ३, श्लोक २० 

तत्रेव--१.३.२ १! 

छान्दोग्योपनिषत्‌--३. १२, १ । 


#ा 8६ ७० ,४ >#क 
] ७ | 


सिद्धाल्त प्रकरण ११ 


में ये ही वाक्य और ये ही भांत्र बार-बार हुहराये गये हैं। पुराणों ने भी इसका 
अनुमोदन किया है--- 
“पशब्दुश्रह्म परं ब्रह्म नानयोसंव्‌ दृष्यतै । 
लये तु एकमेवेद सष्टो भेद: प्रवत्तेते ॥। 
अन्योन्यापेक्षिणौं भूप शब्दा्ों हि परस्परम । 
अर्थाभावे न शब्दो5स्ति शब्दाभावे न बुध्यतै' ।॥।? 

“शुब्दतरह्ल और परकत्रक्ष में कोई मेद नहीं है। लयकाल में यह एक ही है । 
सृष्टि में (दोनों में) मेद होता है। शब्द और अथ एक दूसरे पर आश्रित हैं। श्रर्थ 
नहीं रहने से शब्द नहीं है और शब्द नहीं रहने से कुछ बोध नहीं हो सकता ।” 

कोषग्रन्थों में भी वाक्‌ के नाम ब्राह्मी, ब्र्मशक्ति सरस्वती इत्यादि हैं | 

सरस्वती का श्रर्थ है--गतिवाली ।* शअ्र्थात्‌ निष्क्रिय ब्रह्म की स्पन्दन-शक्ति या 
क्रिया-शक्ति | 

४ फेलि 


काल शब्द से, साधारणतः, पल-विपल, दिन-रात, शताब्दी-तहस्ताब्दी आदि 
का बोध होता है। अंग्रेजी शब्द “टाइम”? से भो यही बोध होता है। किन्तु यह 
कालमान या काल के नापने की रीति है, यह स्वयं काल नहीं है। जिस प्रकार धरती 
नापने का मानदण्ड भूमि नहीं है, उसी प्रकार कालमान काल नहीं है । 
यूरोप के दाशनिक और जढ़ विशानवेत्ता भी इस विषय पर चुप हैं। वे काल- 
मान को ही “टाइम” अथवा 'त्साइट' (200) कहते हैं। कालतत्त्व पर उन्होंने अ्रपना 
कोई मत प्रकट नहीं किया है । 
कालमान को यदि काल मान लिया जाय तो नाना प्रकार का भ्रम उत्पन्‍न होता 
है। कालमान का प्रथम आधार प्रकाश ओर अन्धकार है। प्रकाश को दिन और 
अन्धकार को रात कहा जाता है। फिर इसके घंटा, मिनट आदि में विभाग किये 
जाते हैं। मेरीडियन रेखा जो भारत में उजयिनी और यूरोप में प्रिनविच से खींची जाती 
है, उसके आ्रधार पर दिन-रात को चौबीस घंटों में विभक्तकर काल-गणना की जाती है । 
किन्तु यह रेखा भी सवंथा कल्पित है। इसका किसी निश्च्त तत्त्व से सम्बन्ध नहीं है । 
भारतीय दशशन के अनुसार काल एक द्रव्य अथवा तत्त्व हे । 
“वृथिष्यापस्तैजोवायुराकाश काद्धो दिगात्मा मन इति द्वन्‍्याणि ' ।?? 
“पृष्बी, जल्ल, तेज, वायु, आकाश, काज़, दिक, आत्मा ओर मन--ये द्रब्य हैं।” 
इस भाव को इस प्रकार स्पष्ट किया गया है-- 
“झपरस्मिन्‌ अपरं युगपश्चिरं क्षिप्रमिति काललिक्ानिर्ट ।?” 


१. सस्‍्कन्दपुराण (विभध्युसण्ड)--२८५४०,४९ | 
२. सरस्‌ «गति । स गतौ+ भअसुन्‌ भोयादिक । सरस्‌+वती ०» गतिबाली, गतिशीला | 
रे. बेरोषिक सृत्र , १.४ 
४. तत्रेव , २.३ 


१२ भारतीय प्रतीकरषिधा 


“ये काल के चिह्न हैं--परले पदाथों में आगे दहोनेवाले का बोध कराना; एक साथ, 

देर से और शीघ्र होने का बोध कराना ।”” 
“लित्येष्यभावादुनिध्येषु भावाव्‌ कारणे कालाट्येति ९ ११ 

“नित्य (परमात्मा) में नहीं रहने के कारण, अ्रनित्य ( सृष्टि ) में रहने के कारण, 
कारण को काल कहते हैं ।” 

इन अक्तियों से काल के लिख (चिह्) और आख्या (नाम) का बोध होता है, इसके 
यथाथ रूप का नहीं । 

न्याय के मत से--उत्पन्‍्न होने योग्य वस्तु को उत्पन्न करनेवाला--काल है, किन्तु 
साधारण बुद्धि से, उत्पन्न होने योग्य वस्तु को उत्पन्न करनेवाला भगवान्‌ है। हस- 
लिये इससे मी यथाथ तत्त्व का बोध नहीं होता है । 

वेद, महाभारत और पुराणों में इसका विस्तृत विवरण मिलता है-- 

“काल्ो5मूं विवलमजनयत्‌ काल इहमाः पृथिवीरुत । 
काले हद भूत भब्य चैषित ह वितिष्टते ॥ 
काल: प्रजा असजत काल्ोो अग्न॑ प्रजापतिम । 
कालादाप! समनवन्‌ ॥।?? 

“काल ने इस चुलोक और इन प्रथ्बियों को उत्पन्न किया। काल में भूत, 
वतमान (इषित) श्रौर भविष्य सभी स्थित हैं । काल ने प्रजाशों की रचना की । प्रजापति 
से पहले काल था। काल से अ्रप्‌ उत्पन्न हुई ।”” 

“कालमूलमिदं स्व भावाभावों सुखासुखे । 
कालः सजति भूतानि काल्नः संहरते प्रजा: ॥ 
संहरत्त प्रजा काल कादः शमयते पुनः । 
काल्ो विकुरुत भावान्‌ सर्वा छलोके शुभाशुभान्‌ ॥ 
काल! संदिपते सर्वाः प्रजाः विसजते पुनः । 
कालः सुप्तघु जागति चरत्यविर्वः समः | 
झतीतानागता भावा ये ञ्च॒ वतम्ति साम्मतम्‌ । 
तान्‌ कालनिर्मितान्‌ बुदवा न्‌ संज्ञा दातुमहसि* ॥” 

“सृष्टि-संहार, सुख-असुख--इन सबके मूल में काश है। काल प्रजा (अरव्यक्त 
महदादि) को सृष्टि करता है। सृष्टि का संहार करते हुए काल को काल ही शान्‍्त 
करता है। सृष्टि में काल ही सभी शुभाशुभम भावों में परिवत्तन करता है। काल 


वेशेषिक सत्र, २.६ । 

जन्यानां जनक: काल:---न्यायमुक्तावली । 

भय वेद, १९, ५२, ५ भौर १० एवं १६, ५४, १ । 
संशा-जशाननिष्ठा (नीलकणएठ) » होशहवास | 
महाभारत, आदिपव॑, अध्याय-- १, श्लोक--२७२०२७६ । 


पिएं 0. 6२ 
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सारी सृष्टि को समेटता है और इसका संधह्वार करता है। जब सभी सोये रहते हैं, काल 
जगता रहता है। यह एक-सा (आत्मा की तरह) श्रवाध गति से घूमता रहता है। भूत, 
भविष्य और वतमान--सारी सृष्टि को काल-निर्मित समझकर व्याकुल न होना चाहिये।”! 
इन उक्तियों का भाव है कि काल एक शक्ति है, जिसका कार्य सृष्टि और उंहार करना, 
अर्थात्‌ बनाना और बिगाड़ना है। 
“झनादि भगवान्‌ कालो नाम्तो<स्य द्विज विथते । 
झव्युच्छिन्नास्ततस्वेते.. स्गस्थित्यन्तसंयमाः ॥ 
स पु चोभको श्रह्मन छोभ्यश्च पुरुषोत्तम । 
स संकोचविकास/भ्यां प्रधानत्वेषपि व स्थित: ॥।! 

८ है द्विज | भगवान्‌ काल का आ्रादि-श्रम्त नहीं है। उनके द्वारा ही सृष्टि, 
स्थिति और संहार का नियम निरन्तर चल रहा है। दे पुरुषोत्तम | वे ही छोम्य और 
छोभक हैं एवं संकोच-विकासद्वारा प्रधान (महत्‌ या प्रकृति) का काम कर रहे हैं।” 

इसका सारांश यह है कि काल एक निरन्तर गतिशील शक्ति है, जो स्वयं गतिशील 
रहता है और सबको गतिमान्‌ बनाये रहता है। सृष्टि में संकोच और विकास श्रर्थात्‌, 
हास और बृद्धि, जन्म और मरण इसका धम है। भ्रीमद्धागवत में भी काल का 
विस्तृत विवरण है-- 

“सगवान्‌ू वेद कालस्थ गति भगवतों ननु। 
विश्य॑ विचस॒ते धीरा थोगराद्धेन चकुषा' ॥ 
रूपसेवास्पदं॑ विब्य॑ काल हत्यमिधीयते । 
भूतानां मह॒दादीनां यतो भिनन्‍नव्णां भयम्‌ || 
योजत्तः प्रविश्यभूतानि भूतैरत्यलिज्षात्षयः | 
स विष्णवाल्यो घियशों सो काल्ः कलयतां प्रभु ॥| 
न चास्थ कश्चिदयितों न द्ेष्यो न व बाग्धवः । 
आविशत्यप्रमत्तोन्‍्सी प्रमत्तः जनमन्तकृत्‌ ।॥। 
यञ्ञयाद्राति वातो5यं. सूर्यस्तपति यद्यात्‌ । 
यज्ञयादपते देवों भगणों भाति बद्भयात्‌ ॥ 
यदहनस्पतयो भीताः ल्ताश्वोषधिलिः सह । 
स्व से काले-मिगृद्चन्ति पृष्पयाणि व फल्मानि व ॥| 
सवन्ति सरितो भीताः नोत्सपंन्ययुवृधियतः । 
झम्निरिन्पे सगिरिभिभू ने मजति यद्भवात्‌ ॥ 
नमो दृवाति श्वसतां प्द याल्नंबमां ६: । 
लोक॑ स्वदेह॑ तनुते महान्‌ सप्तमिराजृतस्‌ ॥ 
गुणामिमानिनो देवाः सर्गाविष्यस्थ पदयात्‌ । 
वतेस्तेप्लुयुगं. येषाँ.. वश  दुतवराचर- ॥ 
१. विष्णु पुराय ( जीवानन्द ); कलकत्ता; १,२.२६--३१। 
२० औमदुमागवत, ३.११.१७। 


१४ भारतीय प्रतीकविथा 


सो 5नम्तो उतकरः कातलो पनाविराविकृदृष्ययः । 
जन॑ जनेन जनयन्‌ मारयन्‌ खझत्युनात्तकस' ॥? 

“लाना रूपों का दिव्य आघार काल कहलाता है। महदादि और मभित्त दृष्टियाल्षे 
सभी जीव इससे त्रस्त रहते हैं। जो (काल) सबका आधार है, वह सब जीवों में प्रवेश 
कर जीवों द्वारा ही जीवों को खाता है। उसीका नाम विष्णु (सवब्यापी) है । वही 
यशों का अधिष्ठाता है और समेटनेवाकों में सबसे प्रबल काल है | इसका न कोई प्रिय है, 
न देष्य है और न कोई बन्धु (अपना) है। अ्रन्त करनेवाला यह असावधान लोगों में 
निरन्तर प्रवेश करता रहता दे । जिसके भय से यह वायु बहता रहता है, जिसके डर से 
सूय गर्मी देता है, जिसके भय से मेध बरसता है, जिसके भय से नक्षत्र चमकते हैं, जिसके 
भय से लता-श्रोषधि सहित वनस्पति भीत हैं श्रोर अपने-अपने समय पर फूल और फल 
ग्रहण करते हैं, जिसके मय से नदियाँ बहतो हैं, समुद्र सीमा से बाहर नहीं जाता, जिसके 
डर से श्राग जलती है, ओर पव॑त समेत प्रृथ्वी हब नहीं जाती, यह आकाश, जिसके 
डर से शास छेनेबालों को स्थान देता है, महान्‌ और सातों लोकों से आबृत लोक 
अपनी देह को फेलाते हैं और जिसके भय से चराचर जगत्‌ को वश में रखनेवाले 
गुणामिमानी देवगण (ब्रह्मा, विष्णु, महेश), युगानुसार सृष्टि इत्यादि में लगे रहते हैं, 
वह अन्त करनेवाला अनन्त काल है। वह अनादि और श्रव्यय है एवं सबका 
आदिकृत्‌ (प्रवत्तक) है। लोगों से लोगों की उत्तत्ति कराता है ओर मारनेवाले 
को मी मृत्यु द्वारा मारता रहता है ।” 

इस विबरण के अ्रलंकारों को छोड़ देने पर इसका सारांश इस प्रकार होगा-- 
काल एक शक्ति है जो अनन्त ओर सर्वव्यापी है। यह नाम-रूपात्मक जगत्‌ में सबसे 
शक्तिशाक्षी है श्रोर सब में व्यापत है। यह सबको गतिशील रखता है। कोई चाहे भी 
तो यह उसे स्थिर नहीं रहने देता, चाद्दे वे ब्रह्मा, विष्णु या कोई कीड़ा ही क्‍यों न दहो। 
यह सबको श्रागे बढ़ाता है शऔरौर समेट लेता है। श्रर्थात्‌ यह गतिशक्ति है जो सृष्टि 
में सभी बस्तुओश्रों को उत्तत्ति की ओर चल्लाती है, उन्हें परिपक्वाबस्था में पहुँचाती हे श्रौर 
फिर समेट लेती है। जो श्राज अ्क्र हे, वह कलह पौधा होगा, फूलेगा, फलेगा, पुराना 
पड़ेगा भ्रौर लुप हो जायगा | जो ग्राज गर्भस्थ है, वह कलह भूमिष्ठ होगा; बाल, किशोर, 
युवा और जृद्ध होगा तथा लुप्त हो जायगा । यही दशा नाम-रूप के भीतर आनेवाले 
सभी पदाथरथों की तरह ब्रह्मा, विष्यु अदि को भी होगी | 

काल परमात्मा की इच्छा श्रोर क्रिया-शक्ति का सम्मिलित रूप है। इच्छा होना ही 
क्रिया का प्रवर्तन है। इसलिए परमात्मा की गति-शक्ति, जिसका नाम काल है, वह 
उसकी इच्छा और क्रिया-शक्ति है । 

“अ्रमाक्रमात्मा कालश्च सर्व: (परः) संविदि वत्तेते । 
काक्षी नाम पराशक्तिः सेव देवस्थ गीयते* ॥ 
१, ओऔमहुमायवत, ३.२६,३७--४४ । 
२. अभिनवगुप्तकृततन्त्राल्ञक:; काश्मीर संस्कृतग्रन्यावलि/ ( श्रीनगर ); १६५२; चतुर्थों भाग: 
आहिक ६ । श्लोक ७। | 
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तत््वमध्यस्थितत्‌. काल्ादुस्योयंकात्ष ठघच्यतै । 
एप कालो हि देवस्यथ विश्वामासनकारिणी ॥ 
क्रियाशकिः समस्तानां तत्तानां च पर॑ वषुः। 
पुतवीश्वरतत्त्व तब्छिवस्थ थपुरुच्यते ॥ 
एतदी श्वररूपत्व॑ परमात्मनि यत्किल् । 
तत्रमातरि. मायीये. काक्वतत्त्वं निंगधते' ॥?! 

“क्रम और अ्रक्रवाला काल संवितू ( चेतना ) के अन्तगत है। देव की 
उसी पराशक्ति (काल) का नाम काली है। तत्त्व के भीतर काम करनेवाले काल से यह 
काल मिन्‍न है। यह काल, देव की क्रियाशक्ति है, जो सभी तत्वों को शरीर ओर विश्व 
को रूप प्रदान करनेवाली है। यही ईश्वर-तत्त्व है श्रोर इसे ही शिव का शरीर कहते 
हैं। यह जो प्रमाता, मायावान्‌ , परमात्मा में ईश्वरूप है, उसी को कालतत्त्व कहते हैं ।” 

“बिवर्तितजगज्जालः कालो स्यथ द्वारपालकः ॥?? 
''जगत्‌-जाल को लगातार उलट-पुलट करता रहनेवाला काल इसका द्वारपाल है ।” 
“कलाकाष्टाविख्पेण ' परिणामप्रदायिनि । 
विश्वस्पोपरती शक्ते नारायणि नमो:स्तुतैर् ॥” 

“कला, काष्ठा आदि के रूप में जो विश्व को परिणाम (परिणत श्रथांत्‌ परिपक्वावस्था) 
प्रदान करती है ओर उसे समेट ले सकती है, उस (काल-स्वरूपिशी) नारायणी को 
प्रणाम है |” 

यहाँ परिणाम श्रोर उपरति काझ्ष के धम कह्दे गये हैं, जिन्हें विष्णु पुराण में विकास- 
संकोच और महाभारत में विज्ञेप-संक्तेप कहा गया है । 

जैन दशन में काल की परिभाषा इस प्रकार है-- 

“बतनापार ' मक्तियाः परापरत्थे से कालस्य" ।? 

वततना (लगातार होते रहना), परिणाम (परिणत करना) की क्रिया, पर-अ्परत्व (श्रागे 
पीछे होने का बोध कराना*--ये काल के धर्म हैं 

इसमें योगवासिष्ठ” का “विवर्तितजगज्जाल:' 'माकण्डेय पुराण” का 'परिणाम- 
प्रदायिनी' और परापरत्व में 'अभिनवगुस” का 'क्रमाक्रमात्माकालः' सम्मिलित है; किन्तु 
माकण्डेय पुराण की “उपरति' क्रिया छूट गई हे । इन बिखरे हुए शब्दों और भावों 
को एकत्र करने से इसका रूप होगा-- 

विवतन, परिणाम और उपरति रूप में काय करनेवाली विभु की गति-शक्ति का नाम काल है। 
यह पर-अपर भ्रर्यात्‌ क्रम-झक्रम का बोध कराता दे । 


बिब-र-कजननपनत न जारननन १ तरच्लतनकलनीयन ० कक वीओंिन अज+ फिज>ओ  >-« 


१. अभिनवगुप्तकुततन्त्रालोक: ; काश्मीर संस्कृतग्रन्थावलि: (श्रीनगर); १६२२; चतुर्थों भाग:। 
श्लोक शेणघन्ह० | 

योगवासिष्ठ (बम्बई ); निवोण प्रकरण, पू्वोष, ३८-१३ ! 

कलाकाष्टादि काल के सृक्मम विभाग हें। 

दुर्गासप्तरतती--११.८ 

उमास्वामी । तक्त्ताषिगभसूत्र , ५.२२ | 


हक (० 


१६ भारतीय प्रतीकषिधा 

काल और समय शब्दों का व्युत्पत्तिमूलक अथ भी यही है। काल, कल धातु से 
बनता है और प्रेरण, क्षेप, गति और संख्यान के अर्थ में इसका प्रयोग दोता है। जो 
स्वयं गतियुक्त रहे, सबको चलाता रहे, किसी को स्थिर न रहने दे, ठसे काल कहते हैं । 
समय' 'इ? धातु से बनता है। 'इ! का श्रथ है गति। जो बराबर गतिमान्‌ रहे, श्रथांत्‌ 
चक्षता-चलाता रहे, उसे समय कहते हैं । 

काल और दिक्‌ के सम्बन्ध में सर जॉन उडरफ का मत है--- 


“न्याय-वैशेषिक--आत्मा, मन, परमाऱु ओर अ्राकाश में-काल को भी जोड़ता है। 
जो हिन्दुओं के साधारण मतानुसार विश्वव्यापिनी गतिशक्ति है, जो बस्तुश्रों को उत्पन्न 
करती है, उनमें परिवर्तन लाती है और उन्हें समेट क्षेत्री है। इस प्रकार देखनेवालों 
में यद समय की भावना उत्पन्न करती है। दिक बह शक्ति है, जो काल की गति-शक्ति 
के विरुद्ध, वस्तुओं को, अपने-अपने सापेक्ष स्थानों में 'यहाँ-वहाँ” 'दूर-निकट' अवकाश 
में स्थिर रखती है। इस पद्धति में काल और दिक्‌ केवल भावना-मात्र नहीं हैं। वे द्रव्य 
हैं, अर्थात्‌ ऐसी कोई वस्तु हैं जो यथाथ तत्त्व हैं ओर जिनकी स्वतन्त्र सत्ता है* | 


“पादटिप्पशी-- पाश्वरात्रतन्त्र” में भी काल को एक अ्रव्यक्त शक्ति कहा गया है, 
जो सभी वस्तुओं को चल्लाती रहती है ओर परिणत वा परिपक्क करती रहती है। यह तीन 
प्रकार की है--पर, सूछम और स्थूल । अ्रपरोक्ष काल की उत्पत्ति का पता वेद से लगता है 
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और कहा जाता है कि--कालः काले नयति माम--काल मुझको काल में ले जाता है । 
यह अ्रसण्ड काल है ।” 

“ज्याय-वैशेषिक दशन के मतानुसार काल एक गत्यात्मक शक्ति है और दिक्‌ एक 
शक्ति हे जो विपरीत रीति से काम करती है; श्रथांत्‌ किसी विशेष स्थिति में वस्तुओं को 
स्थिर रखती है। अवकाश के श्रथ में आया हुश्रा 'स्पेस' इसका श्रथ नहीं है। इसका 
अथ हे--भ्रवकाश में उद्दे श्य ।” 
हे के आ --श्राकाश में दिक्‌ के काय द्ोते हँ। स्थित्याघार का नाम ही 

शहे'। 

काल--गति की साधारण शक्ति । दिक्‌ू-वस्तुश्रों को एकत्र रखनेवाली शक्ति ।' 


संग्रहीत सार 


शानेच्छा क्रियात्मक विभ्रु की क्रिया-शक्ति के दो प्रधान रूप हैं--गति और स्थिति* | 

गत्यात्मक शक्ति का नाम काल है। यह स्वयं गतिशील रहता है और सारी 
सृष्टि में किसी को स्थिर नहीं रहने देता। सबको विकास द्वारा, परिणत या परि- 
पक्कावस्था में पहुँचाकर उन्हें समेट लेता है। इसकी क्रिया का यही स्वभाव है। इस- 
स्िये सारी सृष्टि विवश होकर इसके वश में पढ़ी हुई है और इसकी निरपेक्त क्रिया- 
शीलता से त्रस्त रहतो है ; क्‍योंकि श्रपनी अबाध गति में यह, छोटे-बड़े भर अ्रच्छे- 
बुरे, किसी का विचार नहीं करता । इसके चक्कर या लपेट में सारी सृष्टि पड़ी हुई है। 
इसलिए चक्रर या नाग ४ के रूप में इसके प्रतीक की कल्पना की जाती है । 

क्रियाशक्ति या शक्ति का आ्राश्य ओर उद्गम स्थान परमात्मा है। जब तत्तवों के 
भीतर संकुचित वा लघुरूपों में उसकी क्रिया-शक्ति काम करती है, तो उसका नाम काल वा 
काली है; किन्तु समस्त क्रिया-शक्ति के रूप में वह स्वयं महाकाल वा मद्दाकाली हे, 
जिससे निकलकर लघुकाल के अतंख्य रूप भिन्‍न-मिन्‍न तत्त्वों और भिन्न-भिन्न ब्ह्माण्डों 
में काम करते रहते हैं। इसलिए इसका नाम अ्रनन्त है । 


१. #5]8 8००३ एछा्रटींछी6 ० गा०एलाशां 800 0॥7, 8 ण7096, ए70॥ 
005 49]788 ६080706/. 

?0फए७ 6 ४४70, ४6७७7४$, 922, 082०-६2, 

२. दिक्‍्प्रकरण में श्सपर विचार किया जायगा। 

३. एवं कालविमागेन कालचक्ं प्रवत्तेते। महाभारत; विराट पव॑, ५२९१। 

४. लिक्न पुरुष श्त्युक्तो योनिस्तु प्रकृति: स्मृता । 
नाग: काल; समाख्यातः संबन्धरतु तयो: द्यो: ॥ 

-भ्राधानिक रहस्य की टीका में भुवनेश्वरी संहिता से उद्धृत । 
पुरुष (अद्य) का नामलिज् ओर प्रकृति का नाम योनि हैे। नाग, कांख है जो दोनों के सम्बन्ध 

का गोषक हे | पुरुष ओर प्रकृति--दोनों निराकार शक्तियाँ हैं। लिश्ष भौर योनि का भी इसी अर्थ 
में प्रयोग होता दे। श्न शब्दों का जन्तुओं के नर-नारी भोर जननेन्द्रियों के अथों में समझने से 
तत्त्वाथे लुप्त हो जाते हैं भर एक विचित्र बीभत्स दृश्य उपस्थित हो जाता है । पुरुष, प्रकृति भर 
काल हैं--शक्तिमान्‌ , शक्ति ओर उसकी गति है । हु 


श्द्ध भारतीय प्रतीकविधा 
६, दिक 


काल के यथाथ रूप के समझने में जो कठिनाई है, दिश या दिक के यथाथ रूप 
के समझने में बही कठिनाई है। अंग्रेजी शब्द “स्पेस! (5980७) को दिक्‌ का पर्याय 
द मानकर जब इसे समभने की चेष्टा की जाती है, तब यह और भी जटिल हो उठता 
है; क्योंकि दिश ओर स्पेस की भावनाओ्रों में मौलिक भेद है । 
आराकाश के अ्रवकाश या शत्प स्थान को 'स्पेस' कहते हैं। साधारणतया लोग 
आकाश और स्पेस” को पर्याववाची शब्द मानते हैं। बहुत-से दशनशास्त्र के पणिडत 
भी दिक और आकाश में कोई भेद नहीं मानते। वे इन्हें एकार्थक शब्द मानते हैं 
पर भारतीय दर्शन और पुराणों के अनुसार आ्राकाश और दिक्‌ दो भिन्न तत्त्व हैं । 
वेशेषिक ने आ्राकाश और दिक्‌ को दो भिन्न द्रव्य माना है'। श्रीगद्धागवत 
ने दिश को एक शक्ति माना है। यह जड़ आकाश नहीं है। यह सृष्टि में काम 
करनेवाली श्रनेक शक्तियों में से एक है | 
“देवा वेकारिका दश । 
विग्वाताकंप्रचेतो८श्विव ह्लीन्द्रोपेन्द्रमित्रका: ॥ १?! 
“दिक, वायु, सूय,बरु ए, अश्वी, वहि, इन्द्र, उपेन्द्र, मित्र--ये विकारोलन्न दस देव हैं ।?” 
विकार का अथ है--परिवतन । कूट्स्थ ब्रह्म में क्ञोम होने से सष्टि-प्रवतन के लिए 
लो शक्तियाँ प्रकट होती हैं, दिक्‌ उनमें से एक शक्ति है | 
“विशो वाथुश्व सूयंश्व वरुणश्चाश्विनावषि । 
शानेन्द्रियाणां पद्चानां पत्चाधिष्ठातुदेवतार ॥?! 
“४ दिक, वायु, सूयं, वरुण और अश्वी--पाँच शानेन्द्रियों के ये पाँच देवता हैं ।” 
कोषकार भी दिक और झ्राकाश को ए% नहीं मानते। अमरकोप को “्याख्या 
सुधा नामक टीका में भानुनजी दीक्षित ने दिश्‌ का श्रथ (दिशति अ्वकाशम' किया है, 
अर्थात्‌ जो अवकाश को बतावे। इससे बोध होता है कि अवकाश को बतानेवाला 
श्रौर अश्रवकाश दो हैं, एक नहीं । 
बौद्धधर्म-दशन में'४ आचाय नरेन्द्रदेव ने भी दिक पर विचार क्रिया है। वे 
आकाश ओर अश्रनन्त दिक्‌ को पर्याय समझते हूँ । फिर “धमकीर्ति! के मतानुसार 
थ्रथों" के देशत्थ होने को वे दिक्‌ कहते हैं। आकाश का अ्रवकाश ओर विषयों का 
देशस्थ* होना दो वस्तुएँ हैं। वहीं इसी प्रसंग में वे कहते हैं कि “देशिक श्रथों की 
सन्‍तति का कोई कारण होना चाहिए, जो कालवर्ती भावों की परम्परा के सदश हो........ 
दिक्‌ से स्वतन्त्र एक आकाश हे ।” 
१. प्रथिन्यापस्तेजोबायुराकाशंकालो दिगात्मा मन इति द्रब्याणि--वे रोषिक सूत्र, १,४ 
३५ औमद्भाग वत--३,४, २० | 
३० तन्व--३,७, २४-३६ । 
४. विदार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌, पटना । विक्रम संवत्‌ २०१३। ५० ५८४ 
५०. भर्थ--विषय | 
६, देशस्‍्थ--स्थिर होना। 
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अ्राचायजी ने यहाँ दिक्‌ के मूलारथ के निकट पहुँचने की चेष्टा की है। दिश 
धातु का सीधा परिवर्तित रूप देश, इसका अन्वथंक हे। देश का अथ है स्थिति | 
इसलिए दिश्‌ सृष्टि में काम करनेवाली स्थिति-शक्ति है। सृष्टिकाय के लिए, गति 
के साथ स्थिति आ्रावश्यक है। यदि किसी प्राणी में भी केवल गति ही काम करती रहे तो 
उसके अ्रवयव भी टूटकर छिंठकते रहेंगे और कोई कार्य असम्मव हो जायगा। जगत्‌ 
के कार्यों को सम्पादित करने के लिए श्रवयवों का एकत्र रहना उतना ही आवश्यक है 
जितना इनमें गति का रहना | 

जिस तरह काल गति शक्ति है--किसीको स्थिर नहीं रहने देता, सबको चलाता 
रहता है--उसी तरह दिक्‌ भी गति का अवरोध करती रहती है और सबको स्थिरता देती 
रहती है। इस गति ओर स्थिति की खींचाखोंची में सृष्टि चक्कर काटती रहती है । 
यहां स्थिति-शक्ति दिक्‌ है। प्रकृति-विकृति, साधु-श्रसाधु, स्थावर-जंगम आदि की 
तरह दिक्काल विपरीताथबोधक युग्म शब्द हे ' | 


७. गुण 

दाशंनिक अथ में गुण कहने से रज, सत््व और तम का बोध होता है। विभु की 
क्रिया-शक्ति में प्रवत्तन का नाम रज, स्थिति का नाम सत््व और सिमटकर लय होने का 
नाम तम है। सृष्टि-क्रिया के प्रारम्म का द्वी नाम माया है। यह क्रिया इन तीनों 
स्थितियों में उलगती-पुलग्ती रहती है । इसलिए, इसे त्रिगुयात्मिका कहते हैं | 

रजोगुण से सृष्टि-क्रिया का प्रवतन होता है, सत्त्वगुण से यह स्थिर रहतो है और 
तमोगुण से इसका लय होता हैे। स्थिर सागर चंचल हो उठता हे और जल, तरंग 
का रूप ग्रहण करता है, जिस पर फेन और बुलबुले निकल आते हैं। यह रजोगुण दे । 
फेन और बुलबुलों के साथ तरंग की स्थिति सत्त्वगुण के कारण है ओर उसका फिर 
सागर में विलीन हो जाना तमोग्रुण का परिणाम हे। अशेष कारण रूप चिदानन्द के 
विस्तार में, उसको अ्रपनी इच्छा से क्रिया उत्पन्न होती दे ओर इसक तीन रूप होते हं-- 
बनना, बने रहना श्रोर बिगड़ जाना। क्रिया के इन तीन रूपों का नाम त्रिगुण है । 
अशेष कारण विदाननद जब अपने श्राननद में विभोर निष्पन्द पड़ा रहता हे, तब उसे 
निष्किय ब्रह्म कह्य जाता है; किन्तु जब वह सृष्टि, स्थिति, विनाश की क्रिया में प्रदृत्त 
हाता है तब वह सक्रिय ब्रह्म ककलाता है। ब्रक्ष के इन सक्रिय ओर निष्क्रिय रूपों को 
नाना प्रकार की संशा दी गई हे--निगुण-सगुण, निष्किय-सक्रिय, निष्कल-सकल 
निराकार-साकार आदि | निर्गुण और सभुण में कोई भेद नहीं है। यह एक ही बस्तु 
के दो नाममात्र हैं। 

कला, साहित्य और उपासना--शास्त्र में इन सिद्धान्तों का बड़ी स्वच्छुन्दता से प्रयोग 
किया गया है । 

१. दिक्‌ पर सर जॉन डडरफ का मत काल-प्रकरण में देखिये। काल के साथ उन्होंने दिकू की 

भी विवेचना की दे । 


२० भारतीय प्रतीकविधा 


८, घर्म 

वतमान युग में, लोग, साधारणतः धम शब्द का श्रथ, मजहब, रेलिजन इत्यादि 
लगा लेते हैं और धरम शब्द तथा इसके श्रथ में सन्निद्ित व्यापक सिद्धान्त को समझ 
नहीं पाते और जहाँ धर्म को शान्तिप्रद शक्ति के रूप में प्रकट होना चाहिए, वहाँ यह 
श्रान्ति, घुणा ओर बड़े-बड़े उपद्रवों का कारण बन जाता है| 

महाभारत, रामायण और पुराणादि प्राचीन प्रामाणिक ग्रन्थों में यह सिद्धान्त 
रूप में पाया जाता है कि जब-जब धम का हास और अधम की वृद्धि होने लगती हे 
तब-तब परमात्मा कोई रूप ग्रहणकर अधघम का नाश और घम की रक्षा या संस्थापना 
करते हैं। यदि धर्म का अ्रथ 'रेलिजन” वा मजहब मान लिया जाय तो एक धर्मांवलम्बी 
की वृद्धि के लिए, परमात्मा दूसरे धमंवालों का, और दूसरे की वृद्धि के लिये, तीसरे 
का संहार करता रहे तो अल्प काल में ही सारी पृथ्वी मनुष्यों से सूनी हो जाय। 
(पशुओं से नहीं ; क्योंकि पशुओ्रों के साथ ऐसे घम का बखेड़ा नहीं है |) इस प्रकार 
समभने से धम के सिद्धान्त और उनके प्रचलित श्रथ मेल नहीं खाते । 

घर की परिमाषा वेशेषिक और कममीमांसा-सूत्रों में पाई जाती है--यतोःम्युवृयनिः- 
प्रेयसः सिद्धि: स घमं: | जिससे श्रभ्युदय (उन्नति) और उसके निःश्रेयस्‌ (कल्याण) 
को छिद्धि हो, उसे घर कद्दते हैं, अथात्‌ जो ऊपर उठाता जाय ओर उन्नति को बनाये 
रखे, कमी नीचे आने न दे, वही धम है। जैमिनि की परिभाषा है--चोदनाइक्षणो5थों घ्॒मः ।* 
प्रेरणा ही जिसके प्रयोजन (अश्रथ) का लक्षण है, उसे धमं कहते हैं । श्रर्थात्‌ जो श्रागे 
बढ़ने की ही प्रेरणा देता रहे (नीचे गिरने की नहीं), वही धम है। 

यह एक बहुत बढ़ा और व्यापक सिद्धान्त हुआ, जिससे धर्म के यथाथ रूप का 
निश्चयात्मक बोध नहीं होता है। इसके व्यावहारिक रूप के विषय में मनु ने इसके 
लक्षण को इस प्रकार बताया है-- 

“शतिः इमा दुमोउस्तैय शोचमिन्द्रियनिग्रहः । 
धीर्विधा सत्यमक्रोधो दुशक धमत्नक्षणम्‌ ॥ 7 ?? 

“धृति (किसी भी परिस्थिति में न घबड़ाना), क्षमा (अपने तथा दूसरों के मन की 
चंचलताश्रों को यथाथ रूप में देखना), दम (प्रलोभनों के रहते भी मन की दृढ़ता), 
श्रस्तेय (दूसरे की वस्तुश्रों को श्रप्माह्म समकना), शौच (श्राम्यन्तरिक और बाह्य पविज्नता), 
इन्द्रिय-संयम, बुद्धि, विद्या, सत्य, अ्रक्रोष (क्रोष न करना), ये दश धर्म के लरूण हैं ।” 

किसी व्यक्ति-विशेष, समाज-विशेष या देश-विशेष के लिये ये नियम नहीं हैं। 
ये सावजनिक, सावमौम और चिरन्तन सिद्धान्त हैं, जो सृष्टि में विकास के कारण 
और आधार हैं । 

१. वेशेषिकदर्शनम---१*२ | वेशेषिक घर्मविशेष को ही. झभादिकाल मानता है। बे० सू० १"४। 
बुद्ध का नाम धम्ंराज है। ये सब एक हो सिद्धान्त के भिन्न नाम और रुप हैं। 

२. पूर्वमीमांसादशनमू--१९२ । 

३ मनुस्मृतिः---६*६२ । 
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दिकालादि की तरह, धम सृष्टि-क्रिया में काम करनेवाली एक शक्ति है, जिस पर 
लक्ष्यालक्ष्य सृष्टि स्थित है, श्रर्थात्‌ धम के नियमों से ही सृष्टि में उत्पत्ति होती है, इसका 
विकास होता है और यह बनी रइती हद । धम से इसकी स्थिति है और अ्र-घम (धम के नहीं 
रहने से) इसका नाश हो जाता है | मानव-समाज में भी ये ही नियम काम करते हैं। जो 
धम को अपना अ्वलम्ब बनाता है, उसे यह नीचे गिरने नहीं देता, ऊपर की ओर उठाये ही 
रहता है और उठाता जाता है। इसलिये कद्दा गय। है कि 'धर्मो रक्षति रक्षित:ः--धम को बचाये 
रहने से श्रर्थात्‌ धर्मानुसारी नियमों के श्रनुसार काम करते रहने से, धम रक्षा करता 
रहता हं । गिरन नहीं देता । 

धम का अ्रथ 'रेलिजन या मजहब करने से श्रान्ति होती है। धम और 'रेलिजन' 
या मजहब की भावना श्रों में बढ़ा श्रन्तर है । रेलिजन! या मजहब का आधार, गॉड, खुदा 
या ईश्वर है। यदि गॉड या खुदा को निकाल दिया जाय तो रेलिजन आदि का श्रस्तित्व 
ही विपन्न हो जाता है। किन्तु ध्यान देने की बात है कि धम के सिद्धान्त में अथवा व्यावहारिक 
लक्षण में ईश्वर का नाम ही नहीं है। धम ईश्वर-मावना पर अ्राश्रित नहीं है । 

धर्म के विरुद्ध जो कुछ है, वह अधम है। जिस प्रकार जीवन को आगे बढ़ाना और बनाये 
रखना धम का अटल सिद्धान्त है, उसी प्रकार जीवन को पीछे ढकेलना और गिरा देना अधम 
(धर्म के अभाव) का श्रट ल परिणाम है । धीर श्र सत्यवादी का कभी पतन हो नहीं सकता । 
उसी प्रकार बात-बात में पिनकनेवाले चंचल और भूठे श्रादमी का उत्थान कभी नहीं होता | 

आचार, अर्थात्‌ धमं के नियमों के व्यवहार का धर्म समझ लेने से, धर्म के सच्चे 
स्वरूप के समभने में श्रम होता है। धर्म के सिद्धान्त निश्चित हैं ; किन्तु देश, काल 
पात्रानुसार इसके एक द्वी सिद्धान्त के आचरण भिन्न-भिन्न होते हैं। शुति रहना घम का 
सिद्धान्त है। ठंढे देशों के लोगों को शुचि रहने के लिए उतनी बार स्नान करने या 
अपने अवयवों को धोने की आवश्यकता नहीं होती, जितनी गर्म देश के लोगों को । उसी 
प्रकार नीरोग मनुष्य के लिए शीतल जल से त्रिकाल स्नान शुचिकर दो सकता है ; किन्तु 
रुग्ण व्यक्ति के शौच का आचार इससे मिन्‍न होगा । कभी-कभी बहुत दिनों तक स्नान 
नहीं करना ही उसके लिए हितकर होगा। स्नान करना घम है, किन्तु देश, काल, 
पात्रानुसार ही। धमंशक्ति के एकत्व और उसके आ्राचरण की भिन्‍नता को लक्ष्यकर ही 
वेदव्यात ने कहा हें... 'धमस्य तत्व निद्धित गुह्दायाम! । धम का यथाथ रूप अन्धकार में 
है। जिन्होंने 'आचारः प्रथमो घमः” कहा, उनका तात्यय था कि धम के नियमों का 
श्राचरण करना ही धम का सबसे उत्तम रूप है । 

धर्म के सिद्धान्त पर भारत में सामाजिक व्यवस्था की संस्थापना की गई है । प्राणिमात्र 
की प्रथम ग्रावश्यकता है--भोजन, ओर ततश्चात्‌ काम-वासना, अ्रथांत्‌ इन्द्रियतृप्ति । इन 
दोनों के पल्लबित और पुष्पित रूप ही सामाजिक विकास का विशाल रूप ग्रहण करते हैं । 
भोजन के विकसित रूप ही धन-सम्पत्ति, सुख-समृद्धि और वेभव हैं, जिन्हें ग्रथ कहते हैं । 
उसी प्रकार सन्तान, परिवार, ग्राम, देश ओर अ्पने-पराये की नाना प्रकार की भावनाएँ, काम 
की क्रियाओं के अन्तभुक्त हैं। इसलिये अ्थ और काम के झाधार पर समाज-व्यवस्था 
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हुईं। अथ ओर काम को स्थिरता और संयत रूप देने के लिये, धममूलक श्रर्थ और 
धममूलक काम का विधान हुआ । अथांतू--लोगों के अ्रथन्सम्बन्धी उद्यम ऐसे हों 
जिनसे अपनी और दूसरों की उन्‍नति हो और वह उन्नति बनी रहे। काम-सम्बन्धी 
उद्यम ओर चेष्टाएँ भी ऐसी हों, जिनसे अपनी श्रौर पड़ोसियों की उन्‍नति हो और वह 
स्थिर रहे। इसका नाम हुआ बतिवर्ग-धर्माथंकाम। इन्हें व्यावहारिक रूप देकर, 
समाज को सुन्यवस्थित बनाये रखने के लिए, धमंशास्त्र, श्रथशास्त्र और कामशास्त्र का 
निर्माण हुआ | ये तीनों जीवन में श्रलग-अलग तो काम करते नहीं-एक साथ गुँये 
रहकर काम करते हैं। इसलिये घमशास्त्र में श्र्थकाम की, अ्रथशास्त्र में धम-काम की 
और कामशा'श्त्र में धर्माथ की व्यवस्था पाई जाती है । 
धम के नियम चिरन्तन हैं और उनक। व्यवहा रिक रूप, देश-काल-पात्रानुसार बदलता रहता है। 

इसलिये अ्रथ और काम के व्यावहारिक नियम भी देशादि के अनुसार भिन्‍न-भिन्‍न हुश्रा 
करते हैं और उनमें परिवत्तन भी होता रहता है। अथशा'स्त्र के जो नियम दोनतोन सो 
वर्ष पूव प्रचलित थे, उनमें के बहुत-से नियमों से आज काम नहीं लिया जा सकता | काम- 
सम्बन्धी भावनाओं में मी इसी प्रकार के परिवत्तन हो गये हैं ओर होते रहते हैं । त्रिवर्ग को 
सिद्धि अर्थात्‌ उन्‍नतिमूलक श्रथ और काम की व्यवस्था, भारतीय आदश के अनुसार, 
मानव-समाज का चरम लक्ष्य रहा है। चतुथ बगं अर्थांतू मोक्ष, जिसमें श्रात्मा-परमात्मा 
और तत्त्व की बातें श्राती हैं, सबको न उसकी आवश्यकता है और न सबमें उसे अहण 
करने की योग्यता ही रहती है तथा न सभी उसके पात्र ही हैं। वह ब्रह्मविद्या, थोड़े-से विकसित 
महामानवों में सिद्ध और प्रकट होती है, जो सारी मानवता का मार्ग-दशंन करते रहते हैं । 

अशेष कारणमभूत ब्रह्मशक्ति पर सारी सृष्टि की बाह्य और आम्यन्तरिक क्रियाओं के 
झाभित रहने के कारण मोक्षशास्त्र या ब्रह्मविद्या का पत्रिवर्ग से आप-से-आप सम्बन्ध हो 
जाता है। किन्तु त्रिवग की उपेक्षा कर ब्रह्म और मोक्ष पर गाल मारते रहना, प्राथी की 
अघोगति का द्योतक है। त्रिवर्ग के मूल घर की साधना से मोक्ष पर आप-से-आाप 
अधिकार हो जाता है । 

भाव को स्पष्ट करने के लिये फिर एक बार कहना पढ़ता है कि दिकालादि की तरह 
धम आगे बढ़ानेवाली और स्थिर रखनेवाज्ञी एक स्वतन्त्र चिरन्तन शक्ति है, जो सारी 
सृष्टि में काम करती रहती है। इस शक्ति के जितने रूप और कम हैं, उनका आदिरूप 
या उद्गम-स्थान मद्ाघरं अथवा धमंराज ब्रह्म हे | 

भगवान बुद्ध ने महाघर्म या धमंराज के रूप में परब्रह्म को अहण किया और 
धम-चक्र-प्रव्तन के रूप में ब्रह्मविद्या का उपदेश दिया! त्रिरत्न (बुद्ध, धम, संघ) 
के बुद्ध और धम का यही स्वरूप है। घमराज, तथागत आदि बुद्ध के नाम हैं 
जिनसे यह मावना स्पष्ट हो जाती है' । जैनों ने भी धर्म के पूर्ववर्त्ती रूप को ज्यों-का- 


त्यों अहण कर लिया हे * | 


१. यह बुद्ध-प्रकरण में और भी अधिक स्पष्ट होंगा। 
२, यह जेन-प्रकल में और भी अधिक स्पष्ट होगा। 


सिद्वान्त-मकरण २३ 


£. परमात्मा, आत्मा ओर जीवात्मा 
परमात्म। 
विश्वव्यापी चित्‌ और श्रानन्दरूप ब्रह्म, परम आत्मा है । 
आत्मा 

श्रात्मन्‌ शब्द अत” धातु में बनता है। “श्रत” का श्रथ है--सतत गमन | 
हसका अ्रथ है--जो स्वयं गतिधर्मा हो और जिसके संसग से सभी वस्तुएँ गतिशोल 
बन जायें। परमात्मा ही जब संकुचित रूप में पिण्डों में काम करता है, तब इसका 
नाम आत्मा हो जाता है और विश्वव्यापी रूप में वह परमात्मा है। जेसे--वायु विश्वव्यापी 
है। इसका जितना अंश साँस से प्राणियों के शरीर के भीतर जाता है, उतना उस 
पिण्ड का वायु हुआ । छूटते ही बह विश्ववायु के साथ एकाकार दो जाता है। उसी प्रकार 
ब्रह्माण्डस्थ और पिण्डस्थ परमात्मा और आत्मा की स्थिति है, इनमें कोई अन्तर नहीं है । 

जीवात्मा ओर मोक्ष 

आत्मा जब श्रविद्या-माया के मोंह में पढ़कर अ्रपने को जड़ प्रकृति श्रर्थात्‌ शरीर 
समभने लगता है, तब कमंबन्धन में पढ़कर यह जीवात्मा हो जाता है। जिस प्रकार 
किसी घर में रहनेवाला मनुष्य यह समभने लगे कि में ही घर हूँ और घर की दीवार के 
टूटने से यह समझे कि मेरा द्वी ह्ाथ-पेर टूट गया श्रोर रोने-चल्लाने लगे, उसी तरह जढड़- 
शरीर की इन्द्रियों के काय (काम-क्रोध, सुखदुःखादि) को जब आत्मा अपना सुख-दुःख 
समभकर रोने हँसने लगता है, और तदनुसार कम में लीन हो जाता है तब यह कर्मबद्ध 
शआ्रात्मा, जीवात्मा कहलाता है। इस कमबन्धन से छुटकारा दी मोक्ष (छुटकारा) है । 
यह तर्वज्ञान से प्राप्त होता है। तत्त्व (तत्‌+ त्व) का श्रथ है--उपाधिरहित श्रसली 
रूप। यहाँ जीवात्मा की उपमा उस सिंह से दी जा सकती है जो गददे की खाल श्रोढ़ 
कर अपने को गदहा समझ ले और गदददे की तरह बोलने तथा अन्य व्यवहार करने लगे। 
किन्तु उसे मालूम हो जाय कि में सिंह हूँ तो खाल फेक कर सिंह की तरह गरजने और 
अन्य व्यवहार करने लगे, उसी तरह जीवात्मा का, अ्रथांत्‌ गदद्दे की खाल में सिंह को 
अपने यथाथ रूप का ज्ञान हो जाय तो वह बन्धन से छूट कर, श्रपना रूप श्रर्थात्‌ 
आत्मा-परमात्मा का रूप अ्हण कर छेता है। इस बन्धन का मूल कारण श्रविद्या है | 
अविदया से तृष्णा, तृष्णा से कम ओर कम से बन्धन होता है। यदि भगवत्कृपा श्रथवा 
गुरु-कृपा से साधनाश्रों द्वारा भ्रविद्या का नाश हो जाय तो तृष्णा और कम आप-से आप 
नष्ट हो जाते हैं । 

“ज्ञानाप्तिः सर्वेकर्माण भस्मसात्‌ कुरुते (जन |”? 
“है अजुन ! शानामि सभी कर्मों को भस्म कर देती है ।?--इसीका नाम मोह है। 


१०, अवतार 


विश्व की सृष्टि, स्थिति और संहार परमात्मा का खेल हे । सृष्टि में जब उपद्रव 
भौर विनाश की क्रिया बढ़ जाती है तब इसकी रक्षा के लिए, श्रर्थात्‌ धम-संस्थापना के 


२७9 भारतीय प्रतीकविधा 


लिये परमात्मा प्रकट होते हैं, ऐसा भारतीय संस्कारवालों का विश्वास है। सनातन 
मत के सभी सद्ग्रन्थ इस सिद्धान्त को मानते हैं। यही परमात्मा का श्रवतार है । 

अवतार दो प्रकार के हैं--खण्डाबतार और पू्णावितार । साधारण या छोटे उपद्रवों 
की शान्ति के लिए जब परमात्मा विभूति के रूप में प्रकट होता है तब यह खण्डावतार 
कहलाता हे ओर जब रावशणादि-जैसे बड़े-बड़े उपद्रवों को शानन्‍्त करने के लिए 
शक्तिव्यूह श्रर्थात्‌ नाना प्रकार की शक्तियों के साथ प्रकट होता है तो यह पूर्णावतार कहलाता 
है। परमात्मा अ्रपने सारे रूप को प्रकट नहीं कर सकता। किन्तु जब अपने शक्तिव्यूह 
को लेकर प्रकट होता है तब यहद्द पूर्णावतार कह्दा जाता है। जैसे--राम, कृष्ण । 

परमात्मा का ही नियम है कि जीव माता-पित। से शरीर अहरण करे । यह भी माता- 
पिता का श्राश्रय ग्रहण कर शरीर धारण करता है | 

“भ्रकृति स्वामधिष्ठाय सम्भवाम्यात्ममायया ।?? 

* अपनी प्रकृति का श्राश्रय लेकर अपनी माया से प्रकट होता हूँ ।”” 

जिस पर परमात्मा को बड़ी कृपा होती है, उसे सत्कम करने की शक्ति श्रोर प्रेरणा 
प्रशत्त होती है। जिन माग्यवानों पर उसकी कठोर तपश्चयां के कारण भगवान्‌ की अ्रसीम 
कृपा होती है, उसे यह माता-पिता के रूप में ग्रहण करता है । 

इस सिद्धान्त के अनुसार अवतारी पुरुष, मनुष्य होने पर भी परमात्मा है और 
परमात्मा होने पर भी मनुष्य है। प्रपंचसिद्धि के लिए लोग उनके मनुष्य रूप को 
ग्रहण करते हैं श्रोर श्राध्यात्मिक सिद्धि के लिए परमात्म-रूप को। वे साकार श्रर्थात्‌ 
मनुष्य रूप और निराकार श्रर्थात्‌ परमात्म रूप द्वारा प्रपंध और परम।थ दोनों सिद्धि प्रास 
करते हैं । यह जिशासु साधक की प्रवृत्ति और योग्यता पर श्राश्रित है | 

जैनों ने भी इस मत का थोड़ा-सा अन्तर देकर ग्रहण किया है। जैन तीथकर मनुष्य 
होकर जन्म ग्रहण करते हैं और तपश्चयां द्वारा देवत् प्राप्त करते हैं। वहाँ भी देव के 
मनुष्यत्व ओर मनुष्य के देवत्व में सनातन मत से कोई सिद्धान्त का भेद नहीं है' । 
तीथकर का अर्थ है--मवसागर से पार होने के लिए जो तीर्थ (सीढ़ी) बनावे। सनातन 
मत से अवतार का भी यही काम है। अवतार जगदुद्धार के लिए होता है । 





१ यह एक अत्यन्त प्राचौन वेदिक सिद्धान्त है ; इस पर योगी भरविन्द का मत माननीय दै-- 
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“ऐसा अनुमान किया जाता है कि अपनी भान्तरिक क्रियाओं के उचित उपयोग द्वारा और उनसे 
देवताओं का यश्ञ करके मनुष्य भपने को अपने सच्चे और देवों रुप में परिवर्तित कर सकता है और मत्य भरमर 
हो जा सकता हे। इस प्रकार ऋभु जो पहिले मनुष्य थे अथवा मनुष्यों के प्रतीक थे, वे सुकृत भौर 
झुदृष्टि द्वारा देव और अमर दो गये ।” 


बढ्ान्तं-ीकरंया २५ 


यौद्धमत में भगवान बुर पूणात्रझ् हैं। अवलोकितेश्वर उनके खणडावतार हैं| 
जन्म-जन्मान्तर तक प्रयत्न द्वारा वे पूणा बुद्धत्व प्रात करते हैं । 
अवतार के (:प्छव्यदटार साधारण जीबर और अबतार में यही अन्तर है कि जीव 
पर कम-बन्धन रहता हें और अवतार स्वतंत्र है, इसलिए, आवागमन से भी मुक्त है। 
“परवश जीव स्ववश भगवन्‍्ता । 
जीव अनेक एक श्रीकम्ता ॥”? 


सारोद्धार 

इन्हीं भावनाओं और विचारों के आधार पर भारतीय सनातन, जन और बौद् देवी- 
देवताओं की मूत्ति, चित्र, मन्दिर, स्तृप, स्तम्भादि के रूपों में प्रतीकों का निर्माण हुआ 
है। इन भावों को ठीक-ठीक समभ लेने से प्रतीकों का समझना सरल और आनन्दप्रद 
हो जाता है। प्रतीक मनुष्यों के स्वभाव के साथ लगा हुआ है। इसके विना वह 
जी नहीं सकता । जो जाति जितनी असभ्य है, उसके प्रतीक उतने हो सरल और टेढ़ -मेढ़े 
होते हैं और जो जाति जितनी सभ्य है, तदनुसार उसके प्रतीक भी उसके समन्नत 
विचारों के अनुसार मनोहर और जटिल होते हैं तथा श्रमपूर्वक अनुशीलन करने से समझ 
में आते हें। भारतीय प्रतीक उपयुक्त भावनाओं के आधार पर बड़ी सरलता और 
सिद्धि से बनाये गये हैं। एक बार उन्हें समझ लेने से, उनसे आनन्द का स्रोत उमड़ता 
रहता है और अपने महान्‌ पू॑जों की विद्या, बुद्धि तपश्चर्या एवं परिमार्जित भावनाओं के 
आधार पर बने हुए ये प्रतीक चकित कर देते हैं तथा अपने पूव॑जों के चरणों में श्रद्धा से 
हमारा मस्तक बार-बार भुकने लगता है। 


अब आगे प्रतीकों के रूप में इन्हीं सिद्धान्तों के व्यवहार की आश्रयंमयी लीला का 
विवरण है । 


व्यव .र-प्रकर प 


१, 3“कार 


परब्रह्म शुद्ध चेतना है, इसलिये वह ज्ञानमय है। वह ज्ञान है, इसलिये उसे इच्छा होती है और 
इच्छा होने के कारण क्रिया होती है । इस इच्छा और क्रिया का नाम काम (इच्छा )-कला है, जो 
जगत्‌ का मूल कारण है तथा नित्यज्ञान, नित्य-इच्छा और नित्यक्रिया इस नित्यतत्त्व का स्वभाव है । 
वाकप्रकरण में इसकी चर्चा हो चुकी है कि पराशक्ति या परमात्मा की निष्क्रियावस्था 
में उसके स्व-भाव से स्पन्दन होता है, जिससे ध्वनि अथवा दाब्द उत्पन्न होता है, जो 
नाम-रूपात्मक जगत्‌ के रूप में परिणत या परिवत्तित होता है। यह स्पन्दन दो 
प्रकार का है--सामान्य स्पन्द और विशेष स्पन्द । सामान्य स्पन्द से स्वाभाविक व्यापक 
ध्वनि उठती रहती है जो सारी सृष्टि का आदि और मूल कारण है। विशेष ध्वनि 
व्यापक न होकर, सीमित होने के कारण, विशिष्ट नाम-रूप की सृष्टि करती रहती है। 
सामान्य स्पन्द की आदि और व्यापक ध्वनि <कार है जो शब्द या ध्वनि के रूप 
में ब्रह्म का प्रत्यक्ष रूप है। विशेष ध्वनि नाना प्रकार के बीजों और वर्णों का रूप ग्रहण 
कर, सूक्ष्म और स्थूल जगत्‌ में काम करती रहती है। यही 'अ, आ' इत्यादि वर्णों के 
नाम से तथा श्रीं, ऐं इत्यादि बीजों के नाम से लोक और वंद मे प्रचलित है । 
3“कार के दो रूप हैं- समस्त और व्यस्त । समस्त रूप में यह ब्रह्म या पराशक्ति का वाचक 
है और अद्ध मात्रा-समेत ३», ब्रह्म का वाच्य और वाचक---दोनों ही है । अधंमात्रा-सहित ३» का, 
शब्द ब्रह्म का, प्रत्यक्ष रूप होने के कारण इसमें और परब्रद्म में कोई भेद नहीं रह जाता। 
अ, उ, म के व्यस्त रूप में, यह नामरूपात्मक सृधष्ट जगत्‌ का वाचक बन जाता है 
और यह त्रिगुण तथा गुणाभिमानी त्रिदेव (रजस्‌ > ब्रह्मा, सत्त्व>- विष्णु, तमस्‌ ८ महेश ) 
आदि का द्योतक बन जाता है। त्रिगुण तथा त्रिदेव के, ब्रह्म के भिन्न रूप होने के कारण, 
यह प्रणव, समस्त और व्यस्त रूप में ब्रह्मवाची है। 
“ब्रयीं दिख्ो इत्तीद्धिमुवनसथों श्रीनपि सुरान्‌ 
अकाराधैयंयोसिमिरमिवृधती्ंविकृतिः । 
तुरीय॑ ते धाम ध्यनिभिरवरूधानमजुमिः 
समस्त ब्यस्तं त्वां शरणव्‌ गुणात्योमिति पद्स ॥!१ 
महिम्नः स्तोत्रमू, श्लो ० २७ 


३० भारतीय प्रतीकविद्या 


अनकार, अकारादि वर्णों के द्वारा त्रयी तीन वृत्ति (जाग्रतू, स्वप्न, सुषुसि) त्रिभुवन 
और त्रिदेव के रूप में आपके व्याकृत (व्यस्त ८» अलग किये हुए) रूप का बोध कराता हुआ, 
हे शरणद ! सूक्ष्म-से-सूक्म ध्वनि द्वारा आपके चतुर्थ स्थान (तुरीय धाम) का बोध कराने 
में असम है और आपके समस्त और व्यस्त रूप का कथन करता है। 

यहाँ शिवमहिमन्‌कार ने ७ को ब्रह्म का वाच्य और वाचक दोनों कहा है । व्यस्त रूप 
में ३६ ब्रह्म का वाचक रहता है, पर समस्त रूप, में वाच्य और वाचक एकाकार हो 
जाते हैं । 

दाक्त दर्शन में भी परमतत्त्व के समस्त और व्यस्त रूप की विवृति में इसी पद्धति 
का अनुसरण किया गया है-- 

“गिरामाहुदेवी दहिण* दिलीमांगमावेदो 
हरे! पत्नों पश्मां दरसदचरीमद्रितनयाम्‌ । 
तुरीया कापित्रत्थ॑ दुरधिगमनिःसीममद्दिमा 
महामाया विश्व॑ अ्मयसि चिदानब्द्महिषी ॥!?' 

“तन्त्र के जाननेवाले तुम्हें ब्रच्मा की गृहिणी गिरा देवी, हरि की पत्नी प्मा और हर 
की सहचरी पावंती कहते हें; पर तुम (इन तीनों के अतिरिक्त) कोई चौथी हो, जिसकी 
महिमा की सीमा नहीं है और जिसके निकट जाना कठिन है। तुम चेतना और आनन्द 
की स्वामिनी और संसार को घुमानेवाली महामाया हो ।” 

महिम्न:स्तोत्र का तुरीय ही शाक्तों की तुरीया है । 

“बद्धकालककाम ' रण चणस्वात्मप्रभाव॑ महा- 
जाव्यध्वान्तविदारणैकतरणिम्योतिः प्रयोधप्रवम्‌ । 
यहेंदेपु च गीयते श्र तिमुख मात्रात्रयेणोमिति 

तव संबराजवका <तत्कामराज॑ भजे ॥!!' 

“जो (बिन्दुत्रयात्मक) कामराज अपने प्रभाव से भक्तों की सभी कामनाएँ पूर्ण कर 
सकता है, जो महामूखंता के अन्धकार को विदीर्ण करने के लिए सूयें की ज्योति जैसा है, 
ज्ञानदाता है, जो वेदों में वेदों का आरम्भ और तीन मात्राओं द्वारा ओम कहा गया है, जो 
सबको और राजाओं को भी वह् में करनेवाला है, श्रीविद्य ! (संकेतसारे !) में उसकी 
वन्दना करता हूँ । 

शाक्तों के कूटत्रय अथवा कामकला के बिन्दुत्रय और <«कार के मात्रात्रय एक ही तत्त्व 
के भिन्न-भिन्न नाम हैं। इस भाव को इस प्रकार और भी स्पष्ट किया गया है-- 

“आाधेरग्निरव>ः विम्बनिज्धवैर्यम भ्रिव्षिज्ञामलि- 
मिश्रा "परिहाटौए:८ए:०फैदीटिजमिः । 
स्वाध्मोत्पा। तकाद्क्ोकानगमावस्थामरावित्रय -- 
रुख त' त्रिपुरेति नाम कल्षयेथस्ते स घन्यो बुध: ॥?”' 


१, सौन्दर्यंलदरी, श्लोक श्ष 
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“हे अम्ब ! जा आद्य (अकथ) अग्नि, सूयं, चन्द्रमण्डलों के आधार, त्रिलिज्भ 
(स्वयंभू, बाण, इतर), श्वेत, रक्त और इसके मिश्रित वर्ण द्वारा और तुम्हारे चरणों की 
प्रभा के कारण अनुपम, त्रिस्थानस्थ, स्वयं त्रिकाल, त्रिलोक, त्रिवेंद, तीन अवस्था आदि 
से प्रकट किया हुआ त्रिपुरा (आदि कारण का संकेतमात्र) नाम जो श्मभ लेता है 
वह धन्य है, वही बुद्धिमान्‌ है।” 

उपनिषदों का भी 5» के सम्बन्ध में यही विचार है --- 

“दोमिति शरह्म । ओमितीदं सबंध ॥”?' 

“ ओम ब्रह्म है। ओम ही यह सब कुछ है।” 

नाद के साथ बिन्दु का अभिन्‍न सम्बन्ध है। ये दोनों एक भाववाची युग्म शब्द हैं । 

“नादेन बिन्दो रैक्यम्‌, बिन्दुना कल्ाया ऐक्यम्‌, कल्लायाश्च नादेनेक्यम्‌, एवं श्रितयं; 
कलया बिन्वो रैक्‍्यम्‌, कल्षया नावस्येक्यल्‌ ।* 

“नाद से बिन्दु का ऐक्य है, बिन्दु से कला का ऐक्य है, कला से नाद का ऐक्य है, 
इस प्रकार ये तीनो हें। कला से बिन्दु की एकता और कला से नाद की एकता है।” 

जेसे शान्त सागर में किसी कारण से क्षोभ उत्पन्न हो, तो शब्द होने लगता है और 
तरंग बनने लगता है। ये दोनों क्रियाएँ एक साथ होती हैं। इसमें पूर्वापर-क्रम निश्चित 
नहीं किया जा सकता । उसी प्रकार ब्रह्म या शक्ति के आत्म-विस्तार में, उसकी स्वाभाविक 
इच्छा से स्पन्दन आरम्भ होता है। इससे नाद उत्पन्न होता है और नाद की प्रवत्ति 
के साथ-साथ शक्ति घनीभूत होकर रूप ग्रहण करती है, जिससे त्रिगुणात्मक सृष्टि का विकास 
होता है। इसलिए शक्ति, नाद और बिन्दु में कोई भेद नहीं है। शक्ति के ही बिन्दु 
और नाद के तीनों बिन्दुओं को मिलाकर त्रिकोण बनता है, जो 3 का प्रतिरूप है। 
इसीका नाम योनि या महायोनि भी है; क्‍योंकि यह सारी सृष्टि का उत्पत्तिस्थान है। 
35 के अ, उ, म की तरह योनि की तीन भुजाए भी त्रिगुण, त्िदेव, त्रयी आदि के 
बोधक हैं। इसलिए कहा जाता है -- 

“नाव एवं घनीभूतः क्रथिदम्येति बिन्दुताम्‌ |” 

“नाद ही घनीभूत होकर बिन्दु बन जाता है।” इस भाव का विस्तार इस प्रकार 
किया गया है-- 

“निंगु णः सगुणश्थैति शिवो शेयः सनातन: । 
निगु ण; प्रकृतेरत्यः सगुझः सकद्ष) स्खूतः ॥ 
खा (६७. पे: ० + २7० राव । 
झासीच्छ किस्ततो नावो नावाद्व: लझुभवः । 
पर /..::2ः सादात प्रिघासो मिथते पुनः ॥४” 

«  तैचिरीयोपनिषत्‌ , १*८ 
सोन्दर्यंलहरी, श्लोक ६६ पर लक्ष्मीषर को टीका | 
रारादातिलक । 

४. तत्व । 


हा की | 


३२ भारतीय प्रतीकविधा 


“सर्वदा स्थिर रहनेवाला शिव, साकार और निराकार है। वह प्रकृतिरहित निराकार 
है और कला (प्रकृति) सहित साकार (सगुण) है। सत्‌, चित्‌ और आनन्दवाले पूर्ण परमेश्वर 
से शक्ति, शक्ति से नाद और नाद से बिन्दु प्रकट हुए । नाद और बिन्दु, परशक्ति-स्वरूप हैं -- 
पुन: इसके तीन भेद होते हैं । तीन भेद के अर्थ, त्रिगुण त्रिदेवादि हैं । 

यही ३* का स्वरूप है, जो ब्रह्मविद्या का आधार है। वाक ही “कार है। इसीके 
नाम माया, प्रकृति इत्यादि हैं । 

“सैव वागब्रवीदेवी प्रकृतिरययामिधीयते । 
बिष्णुना प्रेरित माता जगदीशा जगन्मयी ॥ 
3>कारभूता या देवी मातृकल्पा जगन्मयी ॥/ 

“वही देवी वाक, जो प्रकृति कहलाती है, जो माता जगदीशा, जगद्ग पिणी है, जो 
उ>कार बनी हुई है, उसने विष्णु से प्रेरित होकर कहा ।” 

अ, उ, म गुणाभिमानी अर्थात्‌ सगुण ब्रह्म (ब्रह्मा, विष्णु, महेश) के द्योतक हैं और 
इनका समस्त रूप, अधंमात्रासहित अक्षर (निराकार) ब्रह्म हैं। ये सभी महाशक्ति के 
विकारमात्र हें । 

“सुधा त्वमज्नरेनित्येत्रिधा मात्रात्मिका स्थिता। 
झधमात्रा स्थिता नित्या यानुच्चार्या विशेषतः ।।” * 

“तुम अमृत हो, अक्षर (अविनाशी) हो, नित्या हो, तीन मात्राओं (अ, उ, म) का 
प्राण हो, तुम अधं मात्रा बन कर स्थित हो, जिसका विशेषत: उच्चारण हो नहीं सकता 
और नित्या (सनातनी) हो ।” 

बेद, ३* या वाक के परिणत रूप हैं । इसलिये बेद और ब्रह्म अभिन्न हैं और वेद का 
विकास ३» से कहा जाता है । 

पुरा होकाणंवे वृत्त विब्ये वषसहसके। 
सष्टुकाम: प्रजा: ब्रह्मा ।चन्तबामा 5 दुःखितः । 
तस्य चिन्तयमानस्यथ प्रादुभू तः कुमारकः । 
दिव्यगन्धः सुधापेक्षी दिब्यां श्रतिमुवीरयन ॥। 
झशब्द्स्पशरूपां. तामगन्धां रसवजिताम । 
श्रूतिं हा दीरयन्देवी यामावल्वुच्च::: खः ॥ 
ततस्तु शानसंयुक्तस्तप आस्थाय भैरवम । 
चिन्तवामास मनसा प्रितय कोउन्वयन्स्विति ।। 
तस्थ चिन्तयमानस्य प्रादुभू त॑ तदक्वरम्‌ । 
झशब्वस्पशरूपण्य रसगन्धविवजि तस्‌ ।। 
अथोत्तम सल्लोकेषु स्वमूर्तिम्यापि पश्यति। 
ध्यायल्वे स तथा देवमयैनं पश्यते पुनः ॥ 
१. अक्षपुराण, आनन्दाअ्रम,, पूना; भ्रष्याय १६१, श्लोक १४, १८ 
२. भाकंण्ढेयपुराण, जीवानन्द , कलकत्ता ; 5१.५४ 


ध्यवद्दार-मकरण ३३ 

ते श्वेतमथ रक्तव्च पीत॑ कृष्णं तथा पुनः । 

वर्णस्थं तत्न पश्येत न रत्नी न च नपु'सकम्‌ ।। 

तत्सव' सुचिरं ज्ञात्वा चिन्तयन्दि तवुद्वरम । 

तस्य बिन्तयमानस्थ कणठादुत्तिष्ठतैत्तर: ।। 
_एकमान्नो मद्गाघोषः श्वेतवर्ण: सुनि्मेल्रः । 

स॒ >“कारो भवेद्वं दः अच्षरं वे महेश्वरः ।| 

ततश्चिन्तयमानस्थ त्वच्तरं वे. स्वयंभुवः । 

प्रादुभू त॑ तु॒रक्त' तु स देवः प्रथमः स्खत: | 

ऋग्वेद प्रथम तस्य व्वग्निमीज्ञे  पुरोद्दितम्‌ ।।' ' 

“प्राचीनकाल में देवताओं के सहस्नों वर्षों तक जब जल ही जल था, तब 
सृष्टि की इच्छा से दुःखित होकर ब्रह्मा सोचने लगे । जब वे सोच ही रहे थे, उसी समय 
शब्द-स्पर्श-रूप-रस-गन्धरहित, दिव्य श्र्‌ति को उच्चारण करता हुआ अमृततुल्य और 
दिव्य गन्धवाला एक कुमार प्रकट हुआ । उस श्र्‌ति को ब्रह्मा ने ग्रहण किया । इसके बाद 
ज्ञान द्वारा भयद्भधूर तप म॑ लीन होकर तीन बार उन्होंने मन में सोचा, यह कौन है। जब 
वे सोच ही रहे थे, उसी समय शब्द-स्पर्श-रूप-गस-गन्ध-विहीन वह अक्षर (अविनाशी तत्त्व) 
प्रकट हुआ । तब जगत्‌ में उन्हें अपनी उत्तम मूृत्ति दिखाई पड़ी और ध्यान करके उन्होंने 
इसे फिर देखा । देखते हें कि यह न स्त्री, न पुरुष और न नपुसक है। उजला, लाल, पीला, 
और काला भी है और वर्णों में (वर्णस्थं > अक्षरों के आकार में) है। बहुत देर तक सोच- 
समभ कर ये अक्षर की चिन्ता करने लगे । सोचते-सोचते उनके कण्ठ से एक मात्रावाला 
महाघोष, इवेतवर्ण का निमंल अक्षर (ब्रह्म) निकला । वह <कार, वेद हुआ। अक्षर 
ही महेश्वर है। स्वयंभू जब अक्षर के विषय में विचार रहे थे, उसी समय वह अक्षर 
रक्तवर्ण में प्रकट हुआ । वह पहिला देवता हुआ । उसका सबसे पहिला ऋग्वेद हुआ-- 
“अग्निमीडे पुरोहितम्‌' ।” 

इस उद्धरण में ये तीन पंक्तियाँ ध्यान देने योग्य हैं--- 

“तस्य चिल्तयमानस्थ प्रादुभू त॑ तवचरम । 
अशब्दृस्पशारूपंच.. रसगन्धविवर्जितम । 
अथोत्तमं सल्लोकेषु स्वमूर्तिब्चापि पश्यति ॥॥?” 

इनसे ज्ञात होता है कि <“कार में ब्रह्मा को अपना रूप दिखाई पड़ा । यह शब्दब्रह्म 
का आत्मरूप है, जिसका दूसरा नाम वाक्‌ या वाग्देवता है। पुराणों में इस विषय का 
विस्तृत विवरण मिलता है-- 

“झोमित्येकाश्रं ब्रह्म गुहायां निहितं पदम । 
झोमिस्येतल्नयो वेदास्त्रयों लोकास्त्रभोग्नयः | 
विष्णुक्रमास्त्रयस्वेते ऋक्‍्सामानि यजूषि च। 
मात्राश्यात्र चतसस्तु विशेयाः परमार्थतः । 


१. बायुपुराण , भानन्दाश्रम, पूना ; अध्याय २६, श्लोक १६-२७। 
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तत्र युक्तत्थ यो योगी तस्य सालोक्यतां वजेत्‌ । 
झकारस्वक्तरो शेय उकारः स्थरित: स्वतः । 
मकारस्तु प्छुठो क्षेयस्त्रिमात्र इृति संक्षितः । 
झकारस्वथ भूलोंक उकारो भुव उच्यते | 
सब्यंजनो मकारश्य स्वत्वॉकश्च  विधीयते । 
उन्‍्कारस्तु त्रयो लोकाः शिरस्तस्पर प्रिविष्टपम । 
भुवनात्त च सत्सवं बाह्य तत्पवमुच्यते । 
मात्रापदं॑ खतल्कोको हामात्रन्तु शिव पवदुम्‌ ॥ 
एवं थ्यानविशेषेष तत्पदं समुपासतै । 
तस्मादइयानरतिरनित्यममात्र_ हि. तब॒च्धरम्‌ ॥?' 

“४३% एकाक्षर ब्रह्म है, जिसका स्थान गुहा में है। ३» तीनों वेद, तीनों लोक, तीनों अग्नि 
और त्रिदेव है । यथाथं में इसमें चार मात्राएं जाननी चाहिये । उसमें जो योगी लग जाता है, 
वह सालोक्यता प्राप्त करता है। आकार को अक्षर, उकार को स्वरित और मकार को प्लुत 
जानना चाहिये । इसी का नाम त्रिमात्र है । अकार भूलोंक, उकार भुवर्लोक और व्यञ्जनसहित 
मकार स्वलोक कहलाता है। अकार तीनों लोक है। उसका मस्तक त्रिविष्टप (स्वगं) है। 
जगत्‌ के भीतर जितनी वस्तुएं हैं, वे सभी ब्रह्मलोक कहलाती हैं। मात्रापद रुद्रछोक 
कहलाता है और मात्राहीन शिवस्वरूप है । इस प्रकार नाना रीति से ध्यान कर उसकी उपासना 
की जाती है। वह अक्षर मात्राहीन है। इसलिये उसमें, ध्यान में आनन्द आता है।” 

“अयो द्ोकास्‍्त्रयो वेवास्त्रे ोक्य॑ पावकरस्ायः । 
श्रे काल्य श्रीणि कर्माणि श्रयो वर्णास्त्रयोगुणाः ॥”!* 

“(3*कार के) तीन वर्ण, तीन लोक, तीन वेद, तीन अग्नि, तीन काल, तीन कर्म और 
तीन गुण हैं ।” यह अधकार के व्यस्तरूप का विवरण है। समस्त रूप में “कार परमतत्त्व है। 
“सूत्तम पर ज्योतिरनन्तरूपमेकारमात्र प्रकृतेः पर॑ यत्‌ । 

चित्रपमानस्वम्य समस्तमेयं वद॒स्तीश मुमुच्वस्वाम्‌ ॥””* 

“हे ईश ! आप चित्‌, आनन्द और सूक्ष्मज्योतिस्वरूप हैँ । आप प्रकृति के परे 5>कारमात्र 
हैं । मुमुशुगण आपका ऐसा ही वर्णन करते हैं ।” यहाँ 5 को ब्रह्म का वाच्य और वाचक-- 
दोनों ही कहा है इस भाव को अन्यत्र इस प्रकार पल्‍लवित और पुष्ट किया गया है-- 

झकारं अरद्यणों रूपमुकारं विष्णुरूपवत्‌ । 

मकार॑ रतरूपं स्यादूधमात्र' पराष्मकम्‌-॥ 

बाच्यं तत्परमं त्रह् वाचक; प्रशवः स्घृतः । 

पथ्यवाजकसन्बल्थस्तथाः स्यथादोपचारिक: ॥?४ 
१. वायुपुराय , भानन्दाअ्रम, पूना ; भध्याय २०, श्लो० ६-१२ । 
२. भहापुराण, झ्ानन्दाश्रम, पूना ; भ्रष्याय १७६, श्लोौ० ३७ | 
३. अदापुराण, भानम्दाभम, पूना; भ० १२२, रलो० ७४ । हरिहर स्तुति में बृहस्पति की उक्ति । 
४. दृदम्नारदीय, लखितासइल्नाम (सोभाग्यमास्करव्याख्या, बम्बई, शाके १८४५७), एष्ठ २१में ठद्ध त । 
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“अकार, उकार और मकार क्रमश: ब्रह्म, विष्णु और रुद्र के रूप हैं। अधंमात्रा परात्मा 
है। वाच्य परम ब्रह्म है और वाचक प्रणव (३») है। वाच्य-वाचक का सम्बन्ध केवल 
उपचा रमात्र है, अर्थात्‌ यथार्थ में एक ही हैं ।” 

“प्रणवो हि पर तत्त्व त्रिवेद॑ त्रिगुशाष्मकम्‌ । 
श्रिदेवत त्रिधाम व श्रिप्रक्ा त्रिरवस्थितम्‌ ॥ 
ब्रिमान्न' च बत्रिकाल च त्रिलिक' कवयो विदुः । 
उ््ले पद ब्याप्तं हि प्रशवेन तु ॥ 
अग्नि: सोमश्च सूयश्च शत्रिधामेति प्रकीत्तितम्‌ ॥ 
अन्तःप्शं॑ वहिःप्रश्ष॒ घनतक्षमुदाहतम ॥ 
हत्कण्ठे तालुके चैति त्रिस्थानमिति कीस्यते ! 
झकारोकारमकारैस्त्रिमान्न उच्यते स॒तु ॥ 
कर्मारम्सेपु. सवंषु त्रिमान्र त॑ प्रकीत्त येत्‌ । 
स्थित्वा सर्वेषु शब्देचु सव' व्याप्समनेन दि ॥ 
न तैन द्टि विना किल्वदक्त' याति गिरा यतः ॥”!! 

“ प्रणव परम सत्य है, त्रिवेद, त्रिगुणात्मक, त्रिदेवता, त्रिधाम, त्रिप्रज्ञ, तीन अवस्था, 
त्रिमात्र, त्रिकाल और त्रिलिज्भ है। बुद्धिमान्‌ इसे जानते हें। तीन रूप में ये सभी प्रणव 
से व्याप्त हें । यह अग्नि, सोम, सूर्य, त्रिधाम, अन्त:प्रज्ञ, बहि:प्रश्ष और घनप्रश् है। हृदय, 
कण्ठ और तालु त्रिस्थान कहलाते हें और अकार, उकार, मकार, त्रिमात्र हैं। सभी कर्मों 
के आरम्भ में त्रिमात्र का उच्चारण करना चाहिए | यह सभी छब्दों में व्याप्त है। इसके 
विना वाणी से कुछ भी नहीं बोला जा सकता है ।” 


पुराणकारों ने इस सिद्धान्त को एक मनोहर कथानक का रूप दिया है। एक समय 
शद्भासुर नामक दंत्य वेदों को चुराकर पाताल ले गया। विष्णु ने उसको मारकर 
उसकी हड्डी शद्ध को फूका । उससे ३ निकला, जिससे चारों बेद निकले । तात्पयं यह कि 
शद्ध का शब्द वेदयोनि ३ है। इसलिये सर्वकमं में शद्भुनाद माज़लिक कम हैं । गीता का 
भगवद्वाक्य है-- 

“झोमिष्येकासर॑ ब्रह्म. व्याहरस्मामनुस्मरन्‌ । 
य॒प्रयाति व्यजन्देहं स याति परमां गतिम्‌ ॥ !'* 

“३* इस एकाक्षर ब्रह्म को बोलता हुआ और मुझे स्मरण करता हुआ जो शरीर 
छोड़ता है, वह परमगति प्राप्त करता है।” 3» के इस स्वरूप के कारण शव-शाक्त, जैन- 
बौद्ध-वैष्णव, योगी-तान्त्रिक - सभी बड़ी श्रद्धा और स्वच्छुन्दता से इसका प्रयोग 
करते हैं । 

३. तश्रेव बृहत्पाराशरस्मृति ) पृ० २७ में उद्ध त 
२, गीता ; ५.१३ | 
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२, गणेश 


सभी प्रधान देवताओं की तरह दो रूपों में गणेश की उपासना होती है-- 
(१) आदिशक्ति परमात्मा ब्रह्म और (२) गणाभिमानी तथा निमित्ताभिमानी देवता के 
रूप भ। स्तोत्रों में इन्हें परब्रह्म कहा गया है-- 
_परमहारूप॑ चिदानन्वरूप॑ परेश॑ महेश गुणाब्धि. गुणेशम । 
गुणातीतमीश भयूरेशवन्ध' गणेश नताः स्मो नताः स्मो नतास्मः ॥”' 
_परब्रह्महप, चिदानन्दरूप, परेश, महेश, गुणसागर, गुणेश, गुणातीत, ईश, मयूरेश 
के पूज्य गणेश को मेरा बारम्बार नमस्कार ।” यहाँ गणेश को चिदानन्दस्वरूप, परब्रह्म 
और गुणातीत कहा गया है। 
“ झर्ज निर्विकल्पं निराकारमेक निरानस्वुमानन्दमद्रे तपूर्णम । 
परं निगुणं निर्विशेषं निरीहं परअह्मरूपं गणेश भजेम ॥??*९ 
_अजन्मा, कल्पना से रहित, निराकार, एक, आनन्दस्वरूप किन्तु स्वयं आनन्दरहित, 
द्वितीयरहित अर्थात्‌ अकेला, पूणं, पर (कारणस्वरूप ) निगुण,विशेषताहीन, इच्छारहित 
और परब्रह्मूूप गणेश की में वन्दना करता हूँ ।” 
इसके परवर्त्ती दश इलोकों का ध्र्‌ वपद है--'परब्रह्मरूपं गणेशं भजेम' । 
“सवात्मरूपं सकलाविभूतममायिन॑ सो5हमचिन्व्यवोधम । 
अनादिमध्यान्तविंद्दीममीक तमेकदुन्त शरणं ब्रजाम ॥?* 
_सत्स्वरूप अर्थात्‌ सत्तामात्र रूपवाले, आत्मा के रूप में वत्त मान, मायारहित, सोहहं- 
भाव से भी अचिन्त्य, आदि-मध्य-अन्त-विहीन, में एकदनन्‍्त का शरणापन्‍न हूँ ।” 
“स्वविम्बभावेन विज्ञासयुक्तः बिम्बस्वरूपा रचिता स्वमाया । 
तस्यां स्ववीय प्रवृवाति यो वै तमेकद्रत शरण धजाम ॥??४ 
“अपनी लीला के लिए अपने प्रतिरूप की तरह बिम्बरूपवाली अपनी माया की जिसने 
रचना की और उसमे जो अपना वीय॑ (सामथ्य, शक्ति) प्रदान करता है, हम उस एकदन्त 
की शरण में जाते हैं ।” 
“त्ववीयवीयंण समर्थभृता माया तया संरचितं विश्वम्‌ । 
नावात्मक ह्याव्मतया प्रतीत तमेकद्न्त शरण ब्रजामः ॥?”"५ 
“तुम्हारे सामथ्यं से समर्थ बनकर अपने ही रूप नाद से माया ने विश्व 
की रचना की। हम उस एकदन्त की दरण में जाते हैं।” यहाँ गणेश की शाक्ति 
को ही माया और नाद कहा गया है, अर्थात्‌ गणेश ही माया और नादरूप से विश्व 
की रचना करते हैं । । 
१: मयरेश्वरस्तोत्रम्‌ू , श्लोक १ | 
२. गणपतिस्तव: श्लोक १ | 
रे. एकदन्तस्तोत्रम्‌ , श्लोक ३। 
४. तत्रेव, श्लोक ६ । 
४५० तत्रेब, श्लोक ७ | 


व्यवद्दार-पअकरण ३७ 


गणेश की सत्ता से उद्दोधित होकर त्रिगुण, त्रिदेव का रूप ग्रहण करते हैं । इनकी प्र रणा 
से प्रेरित होकर नाद विश्व की रचना करता है-- 
“व्वदीयसत्ताधरमेंकदन्त गणेशसेक श्रयबोधितारम्‌ । 
सेवन्तमापुस्तमज लिसंस्थास्तमेकद्न्त शरण ब्रजामः ॥ 
ततस्व्वया प्रेरित एवं नादस्तेनेदमेयं॑ रचित जगह । 
आनन्व॒रूप समभावसंस्थं तमेकदुन्तं शरणं व्रजामः ॥'' ' 

“तीनों (त्रिगुण या शक्ति, नाद, बिन्दु) को जगानेवाले अज, एकदन्त और अपनी सत्ता 
को धारण करनेवाले गणेश की सेवा से तीनों ने (ब्रह्मा, विष्णु, महेश) अपनी संस्था प्राप्त 
की । उस एकदन्त के हम द्रणापनन हैं ।” 

“तब तुमसे प्ररित होकर नाद ने इस प्रकार आनन्दरूप और समभाव स्वरूप भाववाले 
इस जगत्‌ की रचना की । हम उस एकदन्त की शरण में जाते हैं ।” 

गणेश की आज्ञा से ही ब्रह्मा, विष्णु और महेश्वर, जगत्‌ की सृष्टि, पालन और संहार 
करते हैं । 

“व्यवाशया सृष्टिकरो विधाता त्ववाज्ञया पालक एव विष्णु: । 
स्यवाशया संहरको हरो5पि तमेकदुन्त शरण ब्रजामः ॥ 

तुम्हारी आज्ञा से विधाता सृष्टि, विष्णु पालन, और हर संहार करते हैं। हम उस 
एकदन्त की शरण मे जाते हैं ।” तन्त्र-ग्रन्थों और उपनिषदों में भी इसी सिद्धान्त का 
प्रतिपादन किया गया है-- 

“ये बद्त्यमलात्मानः पुरुष प्रकृतेः परम्‌ । 
चित्रपं परमाननद॑ं वन्दे देवं विनायकम्‌ ॥  * 

“विमल बुद्धिवाले लोग जिन्हें प्रकृति के भी कारण, चिद्र[प, परमानन्द और पुरुष कहते 
हैं, उस देव विनायक की में वन्दना करता हूँ ।” 

“मोदन्त स्वै-स्वे पदे पुण्यलब्धे सर्वेदंवेः पुजनीयों गणेशः । 
प्रभुः प्रभूणामपि विष्नराजः सिन्दूरवर्णः पुरुषः पुराणः ॥ 
लक्ष्मीसहायो 5: ६८८८७०८८ध छह! जश्चर्कलाकलापः । 
मायाशरीरो मधुरस्वभावस्तस्य ध्यानात्‌ पूजनात्तत्स्यभावाः ॥ 
संसारपारं मुनयो5पि यान्ति स वा ब्रह्मा स प्रजेशों हरिः सः । 
इन्द्र: स चन्द्र: परमः परात्मा स एवं सर्वो भुवनस्य साक्षी ॥ ' * 


“अपने पुण्य से प्राप्त अपने पदों पर सभी प्रसन्न रहते हैं । गणेश सभी देवताओं के 
पूज्य हैं। ये प्रभुओं के भी प्रभु (शक्तिमान्‌) विध्नराज हैं। ये सिन्दूरवर्ण के, पुराने और 
पुरुष हैं । चन्द्रकलाधारी, चतुभु ज, कुञज्जराकृति ये एक हैं और लक्ष्मी इनकी सहचरी हैं । 
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१, एकदन्तस्तोश्रमू , श्लो० ८५,६९६ । 

२. एकदन्तस्तोन्रमू , श्लोक १७ | 

३, गन्बवतन्त्रम्‌ , ओऔनगर, १६३४ ; १.१ | 

४. भ्रप्रकाशिता उपनिषदः (मद्रास १६३३) ; देरम्वोपनिषत्‌, श्लोक ५, ६, ७। 


श्द्द भारतीय प्रतीकविधा 


माया ही इनका शरीर है और स्वभाव मधुर है। इनके ध्यान और पूजन से ऐसा ही 
स्वभाव हो जाता है| मुनि भी संसार को पार कर जाते हैं। वे ही प्रजेश ब्रह्मा, हरि, 
इन्द्र, चन्द्र और परम परमात्मा हें । वे ही सभी भुवनों के साक्षी हैं।" 

यहाँ लक्ष्मी को गणेश की सहचरी कहा है। इससे गणेश और विष्णु का अभिन्‍नत्व व्यक्त 
होता है । 

“हरि: 5 । नमस्ते गणपतये । त्वमेव प्रत्यक्ष, तत्वमसि । त्वमेक केवल कर्तास । त्वमेव 
केवल धर्तास। त्वमेव केवल हर्तासि | त्वमेव सत' खल्वरिदं ब्रह्मासि । तवं साक्षावात्मासि 
नित्यम्‌ । ऋत वस्मि । सत्य वच्मि । श्रव त्यं माम्‌। श्रवर॒ वक्तारम्‌। श्रव श्रोतारम । अव 
वातारम। अब धातारम्‌ । अवानूचानमत शिष्यम्‌ । अब पश्चात्तात्‌ । शअ्रव पुरस्तात | 
अब चोत्तरातात्‌ । अव वक्तिणात्तातु श्रव चोर्ध्वात्तात। अत्राधघरातात्‌। सवबंतो मां 
पाहि पादहि समन्‍्तात्‌ | त्वं वाह मयरत्वं चिन्मयः । त्वमानन्द्मयस्त्यं श्रह्ममयः | त्वं सच्चिवा- 
नन्वाद्वितीयो5सि । त्वं प्रत्यक्ष ब्रह्मासि । व्व॑ ज्ञाममयो विज्ञानमयोइईसि । सब ८/एयुल्स्फे 
जायते । सब जगविदं त्वत्तस्तिष्ठति । सर्व जगविदं त्वथि लगयमेष्यति । सब जगदिदत्वयि 
प्रत्येति । स्वं भूमिरापो5नल्ो5निल्ो नमः । व्वं चत्वारि वाक्‍्पदानि | त्वं गुणत्रयातीतः | त्वं 
काल्त्रयातीतः । त्वं देदृत्रयातीतः । व्व॑ मूलाधारस्थितोईसि नित्यम्‌ । त्यं शक्तित्रयात्मकः । त्वां 
योगिनो ध्यायन्ति नित्यम्‌ । त्वं ब्रह्मा त्व॑ विष्ण॒स्त्व॑ र्द्रस्व्वमिन्द्रस्वमग्निस्त्व॑ वायुस्त्व॑ सूयर्त्व॑ 
चन्द्रमास्त्वं ब्रद्मभूभु वः सुवरोम्‌ ॥'** ****** 

एकदुन्त चतुहँस्‍्त पाशमझ्ू शधारिणम्‌ । 
अभय वरदं हस्तेविंश्राणं. मूषकध्वजम्‌ ॥ 
रक्त. लम्बोदरं शूपंकर्णक॑ रक्तंवाससर । 
रक्तगन्धानुक्षिप्ताक॒ रक्तपुष्पे:. सुपृजितम्‌ ॥ 
भक्तानुकम्पिनं देव जगत्कारणमच्युतम । 
आविभूत॑ च छष्टयादी प्रकृतेः पुरुषात्परम्‌॥ 
एयं ध्यायति यो नित्यं स योगी योगिनां वरः ॥??' 

“3*कार हरि है । गणपति को प्रणाम । आप प्रत्यक्ष तत्त्व हें। केवल आप ही कर्ता, 
धर्ता, हर्ता हैं । आप ही यह सब कुछ और ब्रह्म हैं । आप साक्षात्‌ नित्य आत्मा हैं। में 
सच कहता हें, ठीक कहता हूँ । आप मेरी और वक्ता की रक्षा कीजिये । श्रोता की 
रक्षा काजिये । दाता की रक्षा कीजिये । धाता की रक्षा कीजिये । उपाध्याय की रक्षा 
कीजिये, शिष्य की रक्षा कीजिये । पीछे से रक्षा कीजिये, आगे से रक्षा कीजिये । उत्तर से 
रक्षा कीजिये, दक्षिण से रक्षा कीजिये | ऊपर से रक्षा कीजिये, नीचे से रक्षा कीजिए । 
सर्वत्र और सब ओर से रक्षा कीजिये । आप वाहुमय और चिन्मय हें। आप आनन्दमय 
और ब्रह्ममय हैं । आप एक और सतृ-चित्‌-आनन्द हैं । आप प्रत्यक्ष ब्रह्म हैं। आप ज्ञानमय 
और विज्ञानमय हैं । यह सारा जगत्‌ आपसे उत्पन्न होता है। यह सारा जगत्‌ आपसे ही 
ठहरा हुआ है। यह सारा जगत्‌ आप में ही लीन हो जायगा । यह सारा जगत्‌ आपसे ही 
. ३. गयणपल्युपनिषत्‌।...... 


व्येवद्दार-प्रकेरण ३& 


निकलता है। आप भूमि, जल, अग्नि, वायु और आकाश हैं। आप वाक्‌ के चार स्थान 
हैं । आप तीनों गुण से बाहर हैं । आप तीनों काल से बाहर हैं । आप तीनों देह से बाहर 
हैं । आप नित्य और मूलाधार मं स्थित हैं। आप तीन शक्ति स्वरूप हैं । योगी आपका नित्य 
ध्यान करते हें। आप ब्रह्मा हैं, आप विष्णु हें, आप रुद्र हें, आप इन्द्र हैँ, आप अग्नि हैं, आप 
वायु हैं, आप सूयय हें, आप चन्द्रमा हैं, आप ब्रह्म हैं, आप भू: भुव: सुव: और ओम हैं । 

एक दाँत, चार हाथ, पाश-अंकुश धारण करनेवाले, अभय वरद हस्तवाले, मृषक 
ध्वजवाले, रक्तवर्ण, लम्बोदर, शूपंक्णं, रक्त वस्त्रवाले, रक्तगन्धविलेपित अद्भवाले, लाल 
फूल से पूजित, भक्त पर दया करनेवाले, जगत्‌ के कारण, अच्युत देव, सृष्टि में सबसे 
पहिले प्रकट होनेवाले, प्रकृति और पुरुष से भी आगे हैं । इस प्रकार जो (गणेश का) ध्यान 
करते हैं, व योगियों में श्रेष्ठ हैं ।” 


3“कार गणेश 

55 गणेश का प्रतीक है। इसमें && का ऊपरवाला भाग मस्तक का वृत्त, नीचेवाला 
भाग उदर का विस्तार, सू ड़ नाद और लड्डू बिन्दु है। इस रूप में गणेश की कल्पना की 
गई है और इस प्रकार की मूत्तियाँ भी मिलती हैं । 

शिवमानस-पूजा * में इन्हें 'प्रणवाकृते' कहा गया है । 

“जयदेव गजानन प्रभो जय सर्वासुर गवभेदक । 
जय संकटपाशमोचन प्रणवाकार विनायका5व माम्‌ ॥”! * 

“प्रभो ! गजानन ! देव ! आपकी जय। सभी राक्षसों के गव॑ का नाश करने 
वाले ! आपकी जय | दुःख के बन्धन खोलनेवाले ! आपकी जय । प्रणवरूपवाले 
विनायक ! मेरी रक्षा कीजिये । 

सत्त्वप्रधान रूप में गणेश का रंग श्वेत माना जाता है--- 

“पत्त्तात्मक श्वेतमनन्तमाद्यम्‌ ।!”* 
“आदि, अनन्त और सत्त्वात्मक देव (गणेश) श्वंत हैं ।” 
रज: प्रधान रूप में इनका रंग लाल है -- 
“खबस्थूज्ञतनु' गजेन्द्रवव्न क्षम्बोद्रं सुन्दरम । 
विष्नेश! मधुगर्धलुब्धमधुपण्याधूतगण्डस्थक्षम ॥ 
वृस्ताघातविदारितारिसुघिरे:. सिन्दूरशोमाकरम्‌ । 
बन्दे शेक्सुतासुत गशपतिं सिद्दिप्रदं कामदुम्‌ ॥!!४ 

“सिद्धि देनेवाले और इच्छा पूर्ण करनेवाले पावंती पुत्र गणपति की में वन्दना करता 

हूं । ये नाटे, मोटे शरीरवाले, सुन्दर हाथी के मुखवाले, बड़े पेटवाले और सुन्दर हें। 


१. श्लोक ४२ | 

२, गजानन स्तोत्र , श्लोक १। 
३. एकदम्तस्तोत्रम्‌ , श्लोक ११ । 
४. प्रचलित ध्यानश्लोक । 


४० भारतीय प्रतीकविथा 


ये विध्नेश हैं और मधु के गंध के लोभ से भौरे इनके गालों के पास पंख चालन करते रहते 
हैं। दन्‍्त के प्रहार से शत्र ओं को इन्होंने चीर दिया है और उनके रुधिर से इनके 
(शरीर पर) सिन्दूर की शोभा बन गई है ।”- यहाँ दन्‍त एक प्रकार का छूरा है। रुधिर 
और सिन्दूर का रक्त वर्ण तथा अरि का संहार, रज:प्रधान कम॑ और वर्ण हैं । 
त्रिगुणाधार होने के कारण तम:प्रधान रूप में इनका वर्ण श्याम होना चाहिए; किन्तु 
ऐसा ध्यान मिलता नहीं है । ये बुद्धि, सिद्धि, ऋद्धि आदि के देवता हैं और तम: प्रधानता 
इनकी विरोधी है। बोध होता है कि इसीलिये साधारणत: इस रूप में इनकी उपासना 
नहीं होती है। किन्तु घोर आभिचारिक क्रियाओं में इस रूप का प्रयोग हो सकता है । 
गणेश की भूजाए चार हैं। एक में पाश और दूसरे में अंकुश हे। तीसरा अभय 
और चौथा वरद मुद्रा में है-- 
“पाजेन्द्रवव॒न नौमि रक्त विष्नविवारकम । 
पाशांकुशवराभीतित्रसद्भुजचतुष्टयम्‌ ॥??' 
“रक्तवर्ण, विध्नविदारक गजानन को में प्रणाम करता हूँ, जिनके चारो हाथों में पाश, 
अंकुश, वर और अभय सुशोभित हैं ।” 
इनकी चार भुजाए चार दिशाओं के प्रतीक हैं ।* यह सर्वव्यापित्व का लक्षण है। 
पाश और अंकुश की नाना प्रकार से व्याख्या की गई है । 
“राग; पाश;, द्वेषो:छू शः ।?? 7 
“राग पाश है, हू ष अंकुश है ।' 
“इच्छाशक्तिमयं पाशमझू शं ज्ञानरूपिणम्‌ ।?!४ 
“इच्छाशक्ति पाश है और अंकुश ज्ञान है ।” 
“हच्छाज्ञानक्रियाशक्तय एवं तवाज्या पाशादिस्वरूपमापन्नास्तदुपासनमाचरन्ति ।!?" 
“इच्छा ज्ञान और क्रियाशक्तियाँ ही उसकी आज्ञा से पाशादि-स्वरूप धारण कर उसकी 
उपासना करती हैं ।” 
गणेश मोदकप्रिय हें । “कार स्वरूप में सू ड़ नाद का और मोदक बिन्दु का प्रतीक है। 
अन्यथा मोदक असंख्य जीव हैँ, जो इनके आकाशरूपी विशाल उदर में निवास करते हैं। 
सू्ं, अग्नि और चन्द्रमा इनके तीन नेत्र हें । 
“शशिभास्करवीतिद्दोत्रदक ।?? ९ 
कभी काल-सपं और कभी त्रिगुणात्मक प्रणव इनका यज्ञोपवीत है । 
“यज्ञोपवीत त्रिगुणस्वरूपं सोवर्णमेवं हाद्दिनाथभूतम्‌ ।??* 
१. श्यामारदस्यम्‌ , जीवानन्द , कलकत्ता , १८९६ ; पृ० ६२। कालिकाकगचम्‌ , श्लोक २। 
२, विष्णु ओर शिव-प्रसंग में यह स्पष्ट होगा। 
३. भावनोपनिषत | 
४... वामकेश्वरतन्त्रम । 
४... कामकला विलास , श्लोक ३८ पर टीका । 
६. गयणेशस्तवराज , श्लोक ८५। 
७... गयणेशमानसन्पूजा , श्लोक २१। 


व्यवद्यार-मकरणा हे १ 


“ज्िगुणाल्मक यज्ञोपवीत ही सोने के शेषनाग बने हुए हैं ।” 
“डइपवीत गणाध्यक्ष गृदह्दाण च ततः परम । 
त्रैगुएपमयरूप तु प्रणवग्रन्थियर्धनम्‌ ॥”* 


“हे गणाध्यक्ष ! उपवीत ग्रहण कीजिये। यह त्रिगृण है, जिसमें प्रणव («>कार) 
की ग्रन्यि लगी हुई है।” गणेश का वाहन मूषिक, वृष, सिंह, गरुढड और मयूर है। 

मूषिक, वृष, सिंहादि की तरह धमं का प्रतीक है -- 

“अचुना सम्मवचपामि रहस्यं मूषिकस्प च। 
वृषाकारमहाकाय वृषख्पष मद्दाबल् । 
धमरूप वृषस्ट्व॑ द्वि गणेशस्थय व वाहनम 
नमस्करोम्यहल्त्वाखो पुजातिई प्रयच्छ में ॥?* 

“अब में मृषिक का रहस्य कहता हैँ । वृष की तरह विशाल शरीरवाले वृषरूपधारी, 
महाबलवान, धमंरूप वषभ आप ही गणेश के वाहन हैं। हे मृषिक ! में आपको प्रणाम 
करता हें । मुझे पूजा की सफलता प्रदान कीजिये ।” यहाँ शिव के वृषभ और दुर्गा 
के सिंह की तरह मषिक को धर्म का रूप कहा गया है। 

“यायेत्पिदृगत विनायकममु दिग्बाहुमाद्े युगे । 
श्र हायां तु मयूरवाहनममु पड़ बाहुक॑ सिद्धिवुम्‌ ॥ 
हापारे तु गजाननं युगभुजं रक्ताज्रागं विभुम । 
तुय तु द्वियुज॑ सिताज्षरुचरं सर्वाथदं॑ सवदा ॥”* 

“आदि (सत्य) युग में, सिंह पर बठे हुए, चार अथवा आठ ( दिक्‌ ) भुजाओंवाले 
विनायक का ध्यान करना चाहिये । त्रता में मयूरवाहन पर, छः: बाहुवाले सिद्धिदाता 
का ध्यान करना चाहिये । द्वापर में हाथी के मुख, दो हाथ और रक्तविलेपनवाले सर्वंव्यापी 
का ध्यान करना चाहिये । चतुर्थ (कलियुग ) में सुन्दर उज्ज्वल अद्भों और दो भुजाओंवाले 
सर्वार्थथाता का सवंदा ध्यान करना चाहिये ।” 

“रहस्यं शुद्ध वच्ष्यामि मयूरस्य यथोचितम्‌। 
नाना. चित्रविशित्राक् गरुढ़ाजनन तब ॥ 
झनन्तशक्तिसंयुक्त काल्नादेमशव् ततः ।””४ 

“परुइस्व्व॑ मद्दाभाग सवा त्वां प्रणमाम्यहम ॥?!+ 

“मयूर के उचित रहस्य को बताता हूँ, सुनो ! नाना प्रकर के चित्रविचित्र अड्ों 
वाले आप हैं और गरुड से आपका जन्म हुआ है। अनन्त शक्तिवाले हैं, इसलिये कालसपं का 
भक्षण करते रहते हैं । हे महाभाग ! आप गरुड हैं। आपको में सदा प्रणाम करता हूँ ।” 

१. गणेशवाह्षपूजा, श्लोक २६ । 

२. कालीविलासतन्त्रम्‌ (लण्डन, १६१७ ६०); पटल १८, श्लोक १०-११ । 
३. गयेश कवच का ध्यानश्लोक । 

४. पा० वालदिरमंदणम्‌ । 

४. काली विज्लासतन्त्रमू, पटल १८,श्लोक ८५, ६ । 


२ भारतीय प्रतीकषिथा 


इस विवरण से यह स्पष्ट है कि मूषिक, मयूर, वृषभ', सिंह, गरुडादि धर्म के प्रतीक हैं 
और सर्वाधार ब्रह्म, साकार रूप में, सारी सृष्टि को धारण करनेवाली अपनी ही शक्ति 
धमे पर आरूढ़ रहता है। मयूर रूप में धर्म काल से भी प्रबल कहा गया है, जो काल 
सर्प का भक्षण करता है। काष्ठजिल्ला स्वामी की उक्ति से भी इसकी पृष्टि होती: है । 
कृष्ण के मयूरपंख के सम्बन्ध में इन्होंने कहा है-- 

“मोरपक्ष ये ही व्रसावत सप कासखत को काक्ष 
श्याम ब्रह्म अप श्रतिबोलत सो देवकिसुत गोपाल 
याको तुम भजन करो ॥”” 

शक्ति और शक्तिमान्‌ की अभिन्‍नता के सिद्धान्त पर मायाशक्ति को सिद्धि और बुद्धि 
के रूप में इनकी सहचरी कहा गया है-- 

“वामाज़के शक्तियुता गयेशं सिद्धिस्तु नानाविध सिद्वधिभिस्तम्‌ । 
अत्यन्तभावेन सुतेवत तु॒मायास्वरूपा परमाथमृता ॥ 
गणेश्वरं॑ वच्तिणभावसंस्था बुद्धि: कल्लामिश्व सुबोधिकामिः । 
विधामिरेब॑ भजतै परेश मायासु सांक्यप्रवृचित्तरूपा ॥” * 

“बाई ओर* नाना प्रकार की सिद्धियों और शक्तियों के साथ सिद्धि एकान्त भाव ते 
गणेश की सेवा करती है। यथार्थ में यह माया का ही अपना रूप है। अनेक सुबोध 
कलाओं और विद्याओं के साथ बुद्धि दक्षिण भाव से४ परेश गणेश की सेवा करती है । 
मायाओं में ज्ञान देनेवाली ये (शुद्ध) चेतन हैं ।' 

बाह्य अर्थात्‌ लौकिक दृष्टि से गणेश का वाहन मृषिक विश्न का प्रतीक है। 
सारी सृष्टि में प्रत्येक व्यक्ति, समाज, राष्ट्र इत्यादि क प्रत्येक कार्य के साथ विशज्न लगा रहता 
है और बुद्ध से यह वश और विवश किया जाता है। जितना विशाल कार्य होता है, 
उतना ही विशाल विप्न भी होता है और उसे शान्त रखने के लिये उतनी ही बड़ी बुद्धि 
की भी आवश्यकता होती है। सारी सृष्टि के विज्नों का नाश करने के लिये विशाल 
बुद्धि का प्रतीक गणेश का विशाल शरीर है। इस महाबुद्धि की शक्ति के सामने सभी 
विप्न चूहे-से बन जाते हें और विवश रहते हैं । 

गणेश के गजानन में भी कुछ इसी तरह की कल्पना दिखाई पड़ती है। सामुद्रिक 
शास्त्र के अनुसार शरीर के लक्षणों में लम्बी नाक प्रखर बुद्धि का लक्षण है। मालूम 
होता है कि इसी भाव का अनुसरण कर बुद्धि के अधीश्वर और महाबुद्धि रूप गणनायक 
को संसार कौ सबसे लम्बी हाथी की नाक देकर इन्हें गजानन बना दिया गया । 
चाहे जिस रूप की कल्पना की जाय, यह स्पष्ट है कि इन रूपों में एक अखण्डित सत्ता की 
उपासना होती है और तदनुरूप नाना रूपों का निर्माण किया जाता है । 


, शिव ओर बुद-प्रकरण में वृषभ का और दुर्गा-प्रकरण में सिंह के धमंत्व का विस्तृत विवरदा हे । 
गये श-मानस-पूजा, श्लोक ६१, ६२ । 
« ठदारभाव से । 
» दाहिनी ओर । 
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“ंवद्दार-अकरंण ४१ 


नटेश गणेश 

विभु के स्पन्दन का ही नाम उसकी इच्छा और क्रिया है। उसकी इच्छा से उसमें जो 
स्पन्दन होते हैं, वे सृष्टि में नाना प्रकार की क्रियाओं का रूप ग्रहण करते हें। यही विभु की 
लीला है। कला की भाषा में इसको ही विश्वात्मा का नृत्य कहते हैं । विश्वात्मा की जितने 
रूपों में कल्पना की गई, उन सभी का नृत्तरूप है। नटेश गणेश का एक वर्णन इस प्रकार है -- 

“शेषाहेः फरणभकज्रमीरुवनी मब्द॑ निधत्त पढ॑ 
चीत्कार॑ं जगवृयडसम्पुटनिदा भीत्या विधर्त मनाक्‌। 
नोड्रीयेत जगजउज्यादिति शनेः कर्णाक्षक्त॑ दोत्षय--- 
स्येष योडखिललोकरक्षणचणः पायादूगणेश! स वः ॥”' 

“शेषनाग के फण न टूट जायें, इसलिये पृथ्वी १र धीरे-धीरे पर रखते हैं, ससार-गोलक 
फट न जाय, इसलिये संक्षिप्त चीत्कार करते हैं, वेग में पडकर संसार उड़ न जाय, इसलिये 
बड़ -बड़े कानों को धीरे-धीरे हिलाते हें, इस प्रकार संसार की रक्षा में चतुर गणेश हमारी 
रक्षा करे ।” 

नृत्त गणेश की मतियाँ सवंत्र पाई जाती हें। असम प्रदेश में कामाख्या देवी के 
मन्दिर पर भी यह मूत्ति बनी हुई है। इसके अतिरिक्त इन्हीं भावों के आधार पर पुराणों 
मे गणेश के सम्बन्ध म नाना प्रकार की रोचक कथाओं की रचना की गई है.। इसके 
गजानन और एकदन्त होने की कथा सत्र प्रसिद्ध है । 

पुराणों में एक प्रकार के प्रेत या क्षुद्रदेवयानि वालों को गण* कहा गया है और उनके 
नेताओं को भी गणेश (गण+ईश) और विनायक* गण कहा गया है। ब्रह्मप्रतीक 
गणेश और भूत-प्र तों के नायक गणेश और विनायक दो भिन्‍नाथंक शब्द हें। उनका 
कोई पारस्परिक सम्पर्क नहीं है । 


३. सरस्वती 
सरस्वती शब्द का अर्थ है- गतिमतीर्ई । बाग्देवता या सरस्वती, आध्यात्मिक 
पक्ष में, निष्क्रिय ब्रह्म का सक्रिय रूप है। इसलिये यह ब्रह्मविष्णुशिवादि सभी को 
गति प्रदान करनेवाली शक्ति है। इसलिये इसे ब्राह्मी, हरिहरदयिते इत्यादि कहा जाता है । 
ध्यान इलोकों में सरस्वती को, ब्रह्मविचा रसारपरमा, आद्या, जगदव्यापिनी इत्यादि कहा है-- 


१. मुद्राराषस ( काले का संस्करण बम्बई , शाके १८३८ ) दुशण्टिराज को टीका, ए० ६। 
२. गयेरोविद्याकारदासं संजनयन्‌ मुहुः । 

देयों बालेन्दुतिलको रमयंश्च रराम च || 

--अक्षपुराण (झानन्दाअम, पूना) भझ्र० रे८, श्लो० २२ | 

३. पृतना नाम भूताना ये च लोकविनायकाः । 

सहल्तशतसंख्यानां मत््येोकबिचारिणाम्‌ । 

एवं गणशतान्येव चरन्ति पृथिवीमिमाम | 

--कायुपुराण (आानन्दाअम,, पूजा) अ० ६६,श्लो० १६२०१६३। 

४. वाक्प्रकरण देखिये । 


४४ भारतीय प्रतीकविधा 
“झुक्लां ब्रद्मवियारसारपरमामायां जगद्ष्यापिनीम्‌ 
वीणापुस्तकथारिणीममयदां जाब्यान्धकारापद्वाम्‌ । 
हस्ते स्फाटिकमाल्िकां विवृधती पद्मासने संस्थिताम । 
बन्दे तां परमेश्वरीं भगवती बुद्धिप्रदां शारदाम्‌ ॥”! 

“शुक्ल वर्णवाली, ब्रह्मविद्या का अन्तिम सार, आद्याशक्ति, जगत्‌ में व्याप्त, वीणा और पुस्तक 
धारण करनेवाली, अभय देनेवाली, जड़ता रूपी अन्धकार का नाश करनेवाली, हाथ म 
स्फटिक की माला धारण करनेवाली, पद्मासन पर बैठी हुई, बुद्धि देनेवाली उस परमेश्वरी 
भगवती शारदा की में वन्दना करता हूँ ।” यहाँ आद्या, जगद्व्यापिनी, ब्रह्मविद्यास्वरूपिणी आदि 
शब्दों से सरस्वती को ब्रह्मस्वरूपिणी कहा गया है । दूसरा प्रचलित ध्यान इलोक इस प्रकार है-- 

“या कुन्देन्दुतुषारहारधवत्वा या एु:८एाएवा 
या वीणावरद्‌<७«>४“*<“ररा या श्वेतपद्मासना । 
या ब्रह्माच्युतशबूरप्रदतृतिमिदेंवे: सदा वन्दिता 
सा माम्पातु सरस्वती भगवती निःशेषजाडयापहा ॥”! 

“कुन्द, चन्द्रमा, हिमपंक्ति-जेसा जिनका उज्ज्वल वर्ण है, जो उजले बस्त्रों से आवृत 
हैं, सुन्दर वीणा से जिनका हाथ अलंकृत है, जो इवेतकमल पर बंठी हैं, ब्रह्मा, विष्णु, 
महेशादि देवगण सवंदा जिनकी स्तुति करते रहते हें, जो सभी प्रकार की जड़ताओं का 
विनाश करनेवाली हैं, वही सरस्वती देवी मेरी रक्षा करें।” 

सरस्वती का उज्ज्वल वर्ण, ज्योतिर्मय ब्रह्म का प्रतीक है। ब्रह्मा, विष्णु और महेश 
की पूज्या होना भी यही सिद्ध करता है । 

दुर्गास तशती के प्राकृतिक रहस्य मं इन्हं महाविद्या, महावाणी, भारती, वाक , 
सरस्वती, आर्या, ब्राह्मी, महावनु, वंदगर्भा (अर्थात्‌ <कार की तरह वेदमाता) सुरेश्वरी 
इत्यादि कहा है। उपनिषत्‌ में महाधेनु का विवरण इस प्रकार दिया गया है-- 

“वार्च घेनुमुपासीत। तस्याश्चत्वारस्तना: स्वाह्वाकारो वषटकारो हृ्तकारः स्वधाकारस्तस्या 
दो स्तनों देवा उपजोवन्ति स्वाह्ाकारं व वषट्कारं च। हन्तकार मनुष्याः स्वधाकारं पितरः । 
तस्याः प्राण ऋषभो मनोवत्सः ॥?? 


“वारधेनु की उपासना करे। उसके चार स्तन हैं-स्वाहाकार, वषट्कार, हन्तकार, 
स्वधाकार । स्वाहाकार और वषटकार-ये दो स्तन देवताओं के उपजीव्य हैं। हन्तकार 
मनुष्य के और स्वधाकार पितरों के । प्राण उसका वृषभ है और मन बछड़ा है ।” निम्नलिखित 
उपनिषद्वाक्यों में भी सरस्वती के ब्रह्मूूप का विस्तृत विवरण मिलता है-- 

“या वेवास्ताथंतत्वेकस्वरूपा .परमार्थतः । 
नामखरूपात्मनाब्यक्ता सा माँ पातु सरस्वती ॥ 
या साह्ोपज़वेदेतव चतुष्यकैव गीयते । 

्््झः झठ ता बरढाणः शक्तिः सा मां पातु सरस्वती ॥ 
१. प्राइतिकरहस्यमू, श्लोक १५। 
२. बृददारण्यकोपनिषत्‌, ५, ८५, १ । 


व्य्द्वारंअकरणी प्र 
या यर्ांपदवाक्याथंसवरूपेणेव. वर्सते । 
झनाविनिधनानन्ता सा मां पातु सरस्वती ॥ 
अस्तर्याम्यात्मना विश्व श्रैज्ञोक्यं था नियच्छुति । 
रुदाविष्याविरूपस्था यस्यामावेश्य तां पुनः । 
ध्यायन्ति सवखस्येका सा मां पातु सरस्वती ॥ 
या प्रत्यग्ष्टिमि्जी वै ब्य॑ज्यमानानुभूयते । 
व्यापिनी शप्तिरौ्षेका सा माँ पातु सरस्वती ॥ 
नामजात्याविभिभ्रेंदेरष्ट्था या विकल्पिता । 
निर्विकल्पात्मना ब्यक्ता सा मां पातु सरस्वती ॥ 
नामरूपात्मक॑ सब यस्थामावेश्य तां पुनः । 
ध्यायम्ति त्रह्मख्पेका सा मां पातु सरस्वती ॥””' 

“जो यथार्थ में वेदान्त के अर्थ (विषय) के तत्त्व हें और नामरूप से प्रकट हैं वे 
सरस्वती मेरी रक्षा करें। साड्भोपाड् चारों वेदों में जिनका गान होता है, जो ब्रह्म की 
अभिन्‍न शक्ति हैं, वे सरस्वती मेरी रक्षा करें। जो आदि और अन्तरहित अनन्ता, वर्ण, 
पद, वाक्य और अर्थ के रूप में वत्त मान हैं, व॑ सरस्वती मेरी रक्षा करे।” 


अन्तर्यामी आत्मा द्वारा सम्पूर्ण त्र छोकय का जो नियन्त्रण करती है, जो रुद्र आदित्य 
इत्यादि के रूप में वत्त मान है, जिसमें प्रवेश कर लोग उस एक और सर्वरूपिणी का ध्यान 
करते हैं, वह सरस्वती मेरी रक्षा करे । 

जिसे अन्त ष्टिवाले जीव अनुभव और प्रकट करते हैं, जो व्यापिनी, एक और ज्ञान 
(जप्ति) रूपिणी है, वह सरस्वती मेरी रक्षा करे । नाम, जाति आदि भेदों द्वारा आठ 
प्रकार से जिनकी कल्पना की जाती है और कल्पनारहित होने के कारण आप-से-आप जो 
प्रकट होती है, वह सरस्वती मेरी रक्षा करे । 

नामरूपात्मक सब कुछ जिसमें प्रवेश कर (जिसके भीतर रहकर) उसका ध्यान करते 
हैं, वह सरस्वती मेरी रक्षा करे ।” 


स्तोत्रों में इनके स्थुल और सूक्ष्म रूप को और भी अधिक स्पष्ट किया गया है -- 


“सरस्वती नमस्यामि चैतन्यां हवि संस्थिताम्‌ । 
कराटस्थां पप्मयोनेश्य हीं हींकारप्रियां सदा ॥ 
मतिदां वरदां चेव सर्वकामफल्ञषप्र|म । 
केशवस्थ प्रियां देवीं वीणाहस्तां वरप्रदाम्‌ ॥ 
दूँ ऐँ म्यप्रियां देवीं कुम/तेघ्वंसकारिकाम । 
स्वप्रकाशां. “रु<--#+«४ ४ मिरापह्ाम ॥ 
मोचप्रदां शुभां नित्यां शुभाज़ीं शोभनप्रियाम्‌ । 
पप्मसंस्थां कुणडक्षिनों शुक्त्वस्त्रां सनोद्दराम ॥ 
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४६ भारतीय प्रतीकविया 


पपप्तण्मक जीना प्रणमामि जनप्रियाम । 
झानाकारां जगददीपां भक्तजाडयविनाशिनीम्‌ ॥ 
हति सा संस्तुता देवी वागीशेन महात्मना। 
झत्मानं दशयामास रविविम्बसमप्रभाम्‌ ॥”' 

“सरस्वती को में नमस्कार करता हूँ । वे हृदय में रहनेवाली चेतना हैं । पद्चयोनि 
(ब्रह्मा) के कण्ठ में सदा रहती हैं और ह्ींहींकार उनको प्रिय है। मति, वर और सभी 
उलमों के फल देनेवाली हैं । देवी केशव की प्रिया हैं, हाथ में वीणा है और वरद (मुद्रा में) 
हैं । देवी को ऐं-ए मन्त्र प्रिय है, दुबुंद्धि का नाश करनेवाली हें । स्वत: प्रकाशवाली हें, 
अवलम्बविहीन (अर्थात्‌ अशेष कारण स्वरूपा) हैं और अज्ञान के अन्धकार का नाश 
करनेवाली हैं । मोक्षप्रद, शुभ स्वरूपा, नित्या, शुभाड़ी और शोभन (अच्छे विचारवालों ) 
को प्रिय हैं । (षटचक्रों के) पद्मों में निवास करनेवाली कुण्डलिनी हें और इनका मनोहर 
घुक्‍्लवर्ण है। सबको प्रिय हें और आदित्यमण्डल (गगनलिद्भ)* में लीन हैँ । में इन्हें 
प्रणाम करता हूँ । ज्ञानस्वरूप संसार (को दृष्टि देनेवाली) दीप हैंँ। भक्त की जड़ता का 
नाश करनेवाली हैं । महात्मा बृहस्पति ने जब इस प्रकार स्तुति की, तब देवी ने रविबिम्ब 
की प्रभा की तरह अपने को दिखलाया ।” 

यहाँ सरस्वती को चित्‌, स्वप्रकाश, नित्य-निरालम्ब और ज्ञानस्वरूप कहा गया है। 
यह वेदान्त का सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म है । ये तान्त्रिकों की कुण्डलिनी हैं। केशव की 
प्रिया हैं और ब्रह्मा के मुख में निवास करती हैं । 

एक अन्य स्तोत्र का कुछ अंश इस प्रकार है-- 

“हीं हीं हों हृधवीजे, शशिरुचिकमले कल्पविस्पष्ट शोसे । 
भब्ये. अब्यानुकुले,  कुमतिथवनदवे विश्ववन्धांप्रिपन् । 
पद्म प्मोपविष्टे,.. प्रणतजनमनोमोब्सम्पादयिली । 
प्रोत्फुरत्शानदीपे,.. दरिदरदयिति. देवि-संसारसारे ॥ 
४ थीं धी धारणाख्ये श्रतमतिनुतिभि्नामभिः कीतनीये । 
नित्ये नित्ये निमित्त मुनिजननमिते नूतने वे पुराणे। 
पुण्ये पुण्यप्रवाहे हरिहरनमिते पूणतस्वे. सुबण । 
मात्र मात्राधतत्वे मतिमतिमतिदे माधवि प्रीतिनादे ॥ 
सों सों शक्तिबीजे कमत्नभवर लाम्मोजभूतिस्वरूपे । 
-पाल्पप्रकाश सकलसुरमये. निगुणे निवि कछपे 
नो स्थूले नेव सूच्तमेउप्यविवतविभवे जाप्यविज्ञानतस्थे । 
विश्वे विश्वान्तराज्षे सकक्ष गुशमये निष्कत्षे नित्यशुदूं ॥”? 

“ह्लॉंकार के रूप में हृदयबीज हो, चन्द्रमा जैसी (शीतल और आह्लादादायिनी) 
कमला हो, सृष्टि, तुम्हारी प्रत्यक्ष शोभा है, भव्य हो, भव्य लोगों पर तुम्हारी कृपा 


१. बृहस्पतिकृतं सरस्वतीस्तोत्रम्‌ । 
२. लिज्ष-प्रकरण में श्सका विवरण हे । 








व्यवहारअकरण हे 


रहती है, कुमति-बन के लिए तुम दावानल हो, सभी तुम्हारे चरणों की बन्दना करते हैं, 
तुम पद्मा हो, पद्म पर तुम्हारा आसन है, प्रणत लोगों के मन को प्रसन्नता प्रदात करनेवाली 
हो, प्रोत्फुल्ल ज्ञानप्रदीप हो, हरि और हर की प्रिया हो और संसार का सार हो । 


थ्रीं रूप में तुम्हारा नाम धारणा है, तुम्हें ही लोग धृति, मति, नुति इत्यादि कहते 
हैं। तुम नित्या हो, (संसार का) नित्य (चिरन्तन) कारण हो, मुनिजनों के प्रणम्य हो 
और नवीन तथा प्राचीन हो । पुण्य हो, पुण्यप्रवाह हो, हरि और हर की पूज्या हो, तुम 
पूर्णंतत््व (ब्रह्म) हो और मनोहर वर्णवाली हो । तुम मात्रा हो, अधंमात्रा का तत्त्व हो, 
हे महाबुद्धि देनेवाली ! बुद्धि दो | हे माधवि ! तुम ही प्र म का स्वर हो । 


सौ रूप में शक्तिबीज हो, ब्रह्मा के मुख की विभूति हो, साकार और निराकार का 
प्रकाश हो, सभी देवताओं के रूप में तुम्हीं हो, निगुण और रूपरहित हो । न स्थल और 
न सूक्ष्म (किन्तु कारणस्वरूपा) हो, तुम्हारा वेभव जाना नहीं जा सकता और जपविज्ञान 
के तत्त्व तुम्हीं हो । विश्व और विश्वव्यापिनी तुम्हीं हो, सभी गुणों में तुम व्याप्त हो, 
निराकार हो और नित्य शुद्ध हो । 


इन इलोकों में सरस्वती को पद्मा कमला हरिहरदयिते, और हरिहरनमिते कहा 
गया है। ये कमलभवमुखाम्भोजस्वरूपा हैं । इससे यही स्पष्ट है कि ये व्यस्त रूप. में ब्रह्मा- 
विष्णु-महेश्वर की शक्ति और समस्त रूप में परब्रह्ममयी ज्ञान-इच्छा-क्रियाशक्ति हें। नित्य, 
निमित्त, मात्राधेतत्व, निर्गुण, निराकार, सगुण, साकार, कारणस्वरूपादि विशेषणों से 
इनका ब्रह्मरूप ही स्पष्ट किया गया है। ब्रह्मा, बुद्ध और त्रिपुरा की तरह सृष्टिपक्ष इनका 
आसन है । इसे तांत्रिक सप्त-कमल पर निवास करनेवाली कुण्डलिनी कहते हैं । 


सरस्वती का गौर उज्ज्वल वर्ण है । इनके वस्त्राभूषणादि सभी उजले हें- 'सर्वशुक्ला 
सरस्वती । ज्ञान की देवी होने के कारण इनका परमोज्ज्वल छुश्र वर्ण है । अध्यात्म-पक्ष में 
यह 'ज्ञानं ब्रह्म' का ज्योतिमंय रूप है । 

इनकी चार भुजाएँ हैं । ये चारो दिशाओं के प्रतीक हैं जो सर्वव्यापित्व के लक्षण 
हैं। एक हाथ में पुस्तक है। स्थूल रूप में यह ज्ञान प्राप्ति का प्रधान साधन है और 
अध्यात्म-पक्ष में सर्वज्ञानमय वेद का लक्षण है। दूसरे हाथ में माला है। यह स्थुल रूप में 
एकाग्रता का चिह्न है। अध्यात्म पक्ष में यह विष्णु की वेजयन्ती काली और महाकाल 
की मुण्डमाला और बुद्ध की पद्ममाला की तरह विश्वजननी मातृका वर्णशक्ति 
की माला' है। इनके दो हाथों में वीणा है। यह स्थूल रूप में जीवन-संगीत का प्रतीक है। 
हमारी जितनी क्रियाए और विचार हैं, उनका सर्जनात्मक नादरूप पुज्जीभूत होकर महाविश्व 
संगीत के रूप में काम करता है । यही इनकी वीणा है । अध्यात्म-पक्ष में एं ओर ह्वींबीज इनके 
सूक्ष्मरूप हें और इनका नाद सरस्वती का पर, अर्थात्‌ कारण रूप है। इन बीजों की अभिव्यक्ति 
बीणा के नाद में होती है, जो साधकों को सिद्धि और निर्वाण प्रदान करते हैं । 


१. माला के विरोध गिवरण के लिए बाक, विष्णु और कालोन्प्रकरण देखना चहिये। 


श्ट भारतीय प्रतीकषिया 


सरस्वती कमल पर ज्ञान-मुद्रा ! में बेठी रहती हैं। कमल, सृष्टि का प्रतीक है। इस 
रूप से यही अभीष्ट है कि यह शक्ति सारी सृष्टि में स्वंव्यापिनी है । 
मयूर* और सिंह* भी सरस्वती के वाहन माने जाते हैं; पर इनका प्रसिद्ध वाहन 
राजहंस है। इसका निष्कलूंक उज्ज्वल वर्ण और नीरक्षीरविवेक, सरस्वती के उपासकों के 
निष्कलंक चरित्र और गुण-दोष को जानकर गुण को ग्रहण करने का प्रतीक है। 
अध्यात्म-पक्ष में हंस जीव का प्रतीक है। जीव, प्राणशक्ति के द्वारा काम करता है, जिसका 
लक्षण निःइवास और प्रश्वास की क्रिया है । निःश्वास से 'हं' और प्रदवास से 'सः' ध्वनि निकलती 
है। यही निःश्वास-प्रववास का आवागमन 'ंसः” है, जिसके द्वारा चिद्र,पिणी सरस्वती क्रिया 
निष्पादन करती है। यह हंस निर्विकल्प समाधि में अशेषकारण की जलराशि में तेरता रहता 
है। यही शाक्तों की सहस्नार-गत कुण्डलिनी और बौद्धों का शून्यगत परमानन्दमय निर्वाण है । 
उपनिषत्‌ में आत्मा का नाम हंस है -- 
“स्वप्नेन शरीरमभिप्रहत्यासुप्तः सुप्तानभिचाकरशाति । 
शुक्तमादाय पुनरोति स्थान द्विरण्मयः पुरुष एक इंसः ॥ 
प्राणेन रचननवरं कुलायं बा +छाटा:४:त चरित्या। 
स॒ ईयते उसतो यत्रकार्म द्वि्मयः पुरुष पुकदंसः ॥”?४ 
"स्वयं असुप्त है; किन्तु निद्रावस्था में शरीर को छोड़कर भी निद्रितों को जीवित 
रखता है और तेज को ग्रहणकर फिर अपने स्थान (शरीर) में आ जाता है, वही 
हिरण्यमय पुरुष एक हंस है । 
प्राण (निःश्वास-प्रश्वास से लक्षित) द्वारा अवर कुलाय (घोंसला-शरीर) कौ रक्षा 
करता हुआ कुलाय (शरीर) से बाहर इच्छापूर्ण अमृत-पानकर जो पुनः आ जाता है, 
वह हिरण्यमय पुरुष एक हंस है |" 
ब्रद्ममयी सरस्वती के ये नाना नाम और ख्प हैं । 


४७, गायत्री 


दौंवों और वैष्णवों के तुरीय तथा शाक्तों की तुर्या वा तुरीया ही ब्रह्ममयी गायत्री हैं। 
गायत्री के नाम हें--- 
“विश्वा तुर्या परा रेच्या निष णी यामिनी भवा ।”?“ 
“बिश्वा (विश्वरूपिणी), तुर्या (त्रिगुण और त्रिदेव से परे चतुर्थ), परा (सृष्टि का 
कारण), रेच्या, निधुं णी, यामिनी और भवा ।_ 


१. इसमें ढक पेर ऊपर समेट कर और दूसरा आसन से नीचे लटका कर बेठा आता है। विष्णु, बुद, 
शिव भादि की प्रतिमाए' ऐसी मुद्रा में पाई जाती हैं । 

२. मयूर का विवरण गणेश के प्रसंग में दिया जा चुका हे | 

३ सिंह का विवरण दुर्गों-प्रकरण में देखिये । । 

४० बृहृदारण्यकी पनिषत्‌, ४,२, ११-१२ । 

५० गायत्रीनामाष्ट। विशतिस्तोत्रम्‌, श्लोक २० । 


इन नामों से गायत्री के ब्रह्मस्वरूप को व्यक्त किया गया है। मातृशक्ति के रूप में 
ब्रह्म की उपासना गायत्री के रूप में की जाती है । गायत्री का ही नाम सावित्री है। 

गायत्री का साधारण ध्यान इस प्रकार है -- 

“शवेतबर्णा समुद्िष्ण कोशेयव्सना तथा। 
खवेतैविलेपने: पुष्पेरलझ्लारैश्व भूषिता ॥ 
आदित्यमण्डल्षस्था चशब्रद्मत्ञोकगताञथवा | 
अचसूलधरा देवी पश्मासनगता शुसा ॥”* 

“इनका वर्ण इवेत है, रेशमी वस्त्र हें, श्वेत विलेपन, पृष्ष और अलंकार से विभषित 
हैं, सूयंमण्डल या ब्रह्मलोक हैं, शुभ देवी पद्मासन पर हें और हाथ में अक्षसत्र अर्थात्‌ 
(वर्ण) माला है।” 

ब्रह्मरूपिणी होने के कारण इनका वर्ण प्रकाशमय (श्वेत) है और आदित्यमण्डल में 
भी इनका ध्यान किया जा सकता है। 

अक्षसूत्र की व्याख्या इस प्रकार की गई है-- 

“झाव्क्षान्तसबिन्दुयुक्सद्दिएत') मेर.. उकारात्मकम । 

" ध्यस्ताब्यस्तसमस्तवगंसह्दित पूर्ण” शताष्येत्तरम्‌ ॥??* 

“अ से क्ष तक बिन्दुसहित (सभी वर्ण) और क्ष मेर: हो । सीधा और उल्टा ये 
(५० +५० ०१००) और वर्गाष्टक (अ, क, च, ट, त,प, य श) मिलकर १०८ 
होते हैं ।” 

“झकारः प्रथमो देवो क्षकारोअन्‍त्यस्ततः परम्‌। 
झरमाल्ेति विल्याता मातृका वर्णारूपिणी। 
शब्द्‌ ब्रह्मस्वरूपेड्यं शब्दातीत॑ तु॒ जप्यते ॥९? 

“देवि ! प्रथम अक्षर अकार है और अन्तिम क्षकार है। यही अक्षमाला के नाम से 
प्रसिद्ध है। यह मातृ-वर्ण का अपना रूप है। यह माला शब्द-ब्रह्मयी है। इसके द्वारा 
शब्दातीत का जप किया जाता है ।” 

.. उपयुक्त ध्यान इलोक में मस्तक और हाथों की संख्या नहीं देने से बोध होता है कि 
गायत्री का एक मस्तक, दो हाथ, और दो परवाला साधारण रूप ही अभीष्ट है। जिस 
हाथ में अक्षसूत्र रहेगा, वह अभय-मुद्रा में और दूसरा वरद-मुद्रा में रहेगा । 

गायत्री का चतुमु ख, चतभु ज, पञ्चमुख, अष्टभुज, रक्त-इवेत-श्याम वर्णादि-- किसी 
भी रूप में ध्यान किया जाता है। बाला, युवती और वृद्धारूप में भी इनका ध्यान किया 
जाता है। चतुमुंख चारों बंद के प्रतीक हैं । चतुभुज और अष्टभुज, दिशाओं के प्रतीक 
हैँ । इससे इनके स्ंव्यापित्व का बोध होता है । 


3 अन्‍छ॥० 4&2-ंलक पान १ “का पप्नन-कमत, 


१. गायत्री का प्रचलित ध्यान | 


२४ यायत्रीस्तवराज , श्लो० २० । 
हे, शानाणेबतन्त्रमू ललितासइत्तनाम के १६७ श्लोक को टोका में सास्करराय द्वारा उद्ध त। 


५० भारतीय प्रतोकविद्या 


इनके पाँच मस्तक की व्याख्या इस प्रकार की गई है-- 
“व्याकरणमस्याः प्रथमशोर्ष' भवति, शिक्षा द्वितीयं, कल्पसूत्रस्तुतीयं, निरुक्त' चतुर्थ, 
ज्योतिषामयन पष्यमम |”! 
“व्याकरण इनका प्रथम मस्तक है, शिक्षा दूसरा, कल्पसूत्र तीसरा, निरुक्त चौथा, और 
ज्योति के अयन पञ्चम ।” 
सिंह, वृषभ, गरुड, मृग हंस--सभी इनके वाहन हैं । 
“उूगेस्र पषडीन््रृग्टगदंसासने स्थिताम्‌ ।?? 
एक ही शक्ति का नाम गायत्री और कुण्डलिनी है -- 
“मूल्ले तु कुण्डल्लीशक्तिन्यापिनी केशमूलगा ।?”' 
“(गायत्री ही) मुलाधार में कुण्डलिनी शक्ति हैँ, जो केशमूल तक व्याप्त हैं ।” 
“झारोह्ादवरोहतः क्रमगता श्रीकुण्डलीत्यं स्थिता ॥??४ 
“(गायत्री ) श्रीकुण्डली के रूप में आरोह और अवरोह के क्रम से अवस्थित है ।”* 


५७ भ्ह्मा 

सभी प्रधान देवों के प्रतीकों के निर्माण में ब्रह्म, वाक, माया, दिक, काल, त्रिगुण और 
धर्म के सिद्धान्तों का प्रधानतया प्रयोग होता है। कोई विशेष प्रयोजन ध्यान में रहने से, 
इनके अतिरिक्त, अन्य सिद्धान्तों के आधार पर भी प्रतीक की कल्पना की जाती है। 

विष्णु और शिव की तरह ब्रह्मा के भी दो रूप हैँ- पूर्णत्रह्य और रजोगुण के अधिष्ठाता 
गुणाभिमानी देव । 

ब्रह्मा, ब्रह्म हैं, आत्मभू (आप-से-आप उत्पन्न होनेवाले) हैं । ये स्वयंभू हैं और सारी 
सृष्टि के धाता (बनानेवाले) हैं । ये सूष्टिस्वरूप हैँ, अर्थात्‌ इनमें और सृष्टि में कोई अन्तर 


नहीं है-- 
“जगद्िराजो: सत्तेका पवनस्पन्द्योरिव । 
जगदूब्ा विराट्‌ चेति शब्दाः एाए८६८८7 ॥?१९ 
“पवन और उसके स्पन्दन की तरह जगत्‌ और विराट_ एक ही सत्ता हैं, जो जगत्‌ है, 


बद्दी विराट है, जो विराट्‌ है, वह्दी जगत्‌ है। जगतु, विराट और ब्रह्मा ये तीन पर्यायवाची 
(एकार्थक ) शब्द हूँ।” 





१- गाबनाइदयस्तोत्रम । 

२. साविन्रीपन्‍्जरस्तोतश्रम्‌ , श्लोक ४८। 
३. गायत्रीस्तोत्रम्‌ू , श्लोक २। 

४. गायत्रीस्तवराज5, श्लोक ११ । 


४. इसके अधिक झान के लिये सर जौन उडरफ के 087870 ०0 ,0((०/ में गायत्री पर निवन्ध 
देखना चाहिए | 

६. योगवासिष्ठ (निर्यंय-सागर, बम्बई, शाके, १८५६, सन्‌ १६३७), निर्ाण-प्रकरण, दत्तराद, 
सर्ग ७४, श्लोक २४, २४५ | 


व्यवहार-मकरण ५१ 


इनके चतुमु खादि की व्याख्या इस प्रकार की गई है-- 
“ऋग्वेदादिप्रमेदेन. कृतावियुगमेव्तः । 
विप्राविवर्ण मेदेन चतुवक्त्र चतुमु जम्‌ ॥”' 
“ऋग्वेदादि चारों वेद, कृत इत्यादि चारों युग और ब्राह्मणादि चार वर्णो' के प्रतीक 
इनके चारों मुख और चारों भुजाएँ हैं ॥” 
“अ्रुणावित्यसंकाश चतुवक्त्र चतुमंखम्‌ । 
चतुर्वेबमय॑ देव॑ घमकामाथमोच्चद्म ॥!?२ 
“ब्रह्मा के बालसूर्य के समान लाल वर्ण, चार शिर और चार मुख, चारों वेदमय और 
धर्म, अथे, काम, मोक्ष के देनेवाले हें ।” 
लाल रंग रजोगुण का संकेत है । 
मायाशक्ति ही वाक, वाणी या सरस्वती हैं, जो ब्रह्म के भिन्‍न-भिन्‍न कल्पित रूपों के 
साथ संलग्न हें । 
“सत्मीमेंघा धरा पुष्टिगो री तुष्टिः प्रभा मतिः । 
पुतामिः पाहि चाष्टासिस्तनुमिर्मा' सरस्वति ॥??९ 
“देवि सरस्वति ! लक्ष्मी, मेधा, धरा, पुष्टि, गौरी, तुष्टि, प्रभा और मति >- इन आठ 
रूपों से आप मेरी रक्षा करें।” 
इनका वाहन राजहंस है, जो शान्ति, पवित्रता इत्यादि का प्रतीक है। यह हंस: सो5हं अजपाजप 
करनेवाले जीव और प्राणशक्ति का भी प्रतीक है, जिसके द्वारा ब्रह्मा सृष्टि का संचालन करते हैं । 
रजोगुणाभिमानी ब्रह्म के प्रतीक होने पर ये सत्त्वत और तम--दोनों गुणों को क्रियाशील 
करनेवाले रजोगुण के अधीश्वर हें और विधाता और सष्टा हैं । 
इनका नाम अब्जयोनि है। ये कमल से उत्पन्न होते हैं और उस पर बंठे रहते हैं । यह 
“कमल विष्णु की नाभि से निकलता है । 
विद्वव्यापी और अविनाशी तत्त्व में जब स्पन्दन होता है तब यह बिन्दु का रूप ग्रहण 
करता है। इससे शैवों के मूलस्तम्भ, शाक्तों के नाद-बिन्दु और वेष्णव तथा शाक्तों के 
कमलनाल और कमल का उत्थान होता है ? इस पद्म का रूप है-- 
“प्र तिसयपलविकारसवकेलरखंविन्नाक्षाविविशेषणशील्व पद्मम्‌ ।”* 
“प्रकृति इसके पत्ते हैं, परिवर्तन या विवतें इसका केसर है और चेतना इसका नाल 
है। इस पद्म के ऐसे ही विशेषण हैं ।” इसलिये कहा गया है-- 
“पद्म विश्व करे स्थितम ॥!? ९ 


१, रुपमणडन | 

२. काली बिलास-तन्त्रम्‌ (लण्डन, १६१७ ६०), पटल २०, श्लोक १२ । 
३. मत्स्थपुराण (झान न्दाअम, पू ना) ६६.६६ | 

४. इंस के लिये वाक ओर सरस्वती-प्रकरण भी देखिये | 

४० अलितासहस्तननाम (सौसाग्य-सास्करभाष्य, बम्बई, १६३५), प० ८५१। 
8, गोपालो शरतापिन्यु पतिषत , श्लोक २६ । 


8२ मारतीय भतीकविया 


“विष्णु के हाथ में पञ्म के रूप में विश्व है।” यही चेतना का पद्मननाऊू बौद़ों का 
स्‍्तृप और स्तम्भ है। यही शेवों का शिवलिज्भ और जैनों की दण्डायमान तीर्थंकर-प्रतिमा है । 


पद्म के विषय में हैवेछ का अनुमान इस प्रकार है-- 

“हमलोग देख चुके हें कि अरबों का धाभिक आदश और दर्शन कोणवाले मेहराब 
में एकत्रित था। मुसलमानों के लिये जो मेहराब है, हिन्दुओं और बौद्ों के लिए 
वही कमल है। तालों के प्रशान्त काले जल पर तैरते हुए और भलमलाते हुए कमल, 
प्रभात-काल में बाल-सूर्य की किरणों के प्रथम स्पर्श से उनके असंख्य दलों का खुल पड़ना, 
और सूर्यास्त के समय फिर बन्द हो जाना और नीचे कीच में छिपे हुए कन्द में, सृष्टि का 
पूर्ण प्रतोक दिखाई पड़ता था। इसमें आकाश की स्थिरता में अन्धकारमय छून्‍्य की 
विसृष्टि (४७०५) से सृष्टि की दिव्य पवित्रता और सुन्दरता थी। उनके लाल, उज्ज्वल 
और नील वर्ण त्रिमृति के प्रतीक थे, जो एक के ही तीन रूप थे। लाल ब्रह्मा, सष्टा; 
उजला शिव, परमात्मा; नीला विष्णु, जगत्‌ के त्राता। घंटे के आकार का पुष्कर (उनके 
लिये) रहस्यमय हिरण्यगर्भ था, जो जगत्‌ का उत्पत्ति-स्थान है और जिसमें अजात अनेक जगत्‌ 
के बीज पड़े हुए हें। कमल देवताओं का आसन और पादपीठ था, जो जड़ जगत्‌ ओर 
अण्डकटाह (॥०8५०॥!7 8702०$) का प्रताक है। यह सारे हिन्दूधर्म का उसी प्रकार प्रतीक 
था, जिस प्रकार सारे इसलाम के लिए मेहराब था ।१” 

ब्रह्मा के एक हाथ में पुस्तक और दूसरे में कभी स्व और कभी माला रहती है। एक 
में कमण्डल और एक में चरुपात्र रहता है। चरुपात्र और खव यज्ञ के चिह्न हैं । 


१. ““ए९ ॥8ए6 ॥7680ए 8९९॥ पा (6 7680708 0688870 900 907080%59979 
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8706 [0008000] 0०  घा6 8005, धा€ 8790 0 एल णाब्वांठलंवों ए7ए6१8९, 8590 07 
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"7गठीशा 4ए००४०, 2.8. प७॥, 7.0740॥, 493, ०४0896/ प्‌. 


व्यवद्यार-अकरण ४३ 


पुस्तक वेद है। कमण्डल अमृत से भरा हुआ पात्र है, जो उपनिषदों का अमृतत्व, बौद्धों का 
निर्वाण और वेदान्तियों का आनन्द-तत्त्व है । 


कलश के विषय में हैवेल कहते हैं -- 


कमल के प्रतीक के साथ लोटा, कलश या कुम्भ का निकट सम्बन्ध है, जिसमें सृष्टि- 
तत्त्व अर्थात्‌ अमृत भरा हुआ है, जिसे देव और दानवों ने विराट्‌ उदधि को मथ कर 
निकाला था। भारत के गुृह-निर्माण और कला में, निर्माण और सजावट में असंख्य रीति 
से इन दोनों प्रतीकों का प्रयोग हुआ है। विकसित पद्म सूर्य के प्रतीक की तरह भरहुत, 
साँची और अमरावती के वौद्ध पेरों पर बनाये गये हैं । जिसे घोड़े के नारू-जैसा मेहराब 
कहा गया है आर जो भुकाये हुए बाँस से बनाये जाते थे तथा बौद्ध गृहों के छज्जों के पास 
और भरोखों में पाये जाते हैं, वे भी कमल-दल के प्रतीक हैं। बौद्ध तथा हिन्दू-गम्बज की 
बनावट भी बाँस की नकल पर होती थी और उसमें पुष्कर का अनुकरण किया जाता था । 
यह कमल-दल के साथ पत्थरों पर अंकित किया जाता था। अधिकांश हिन्दू-मन्दिरों के 
स्तम्भ, पद्म, पुष्कर और कलश को मिलाकर बनाये जाते थे। इनका मूल रूप काम की 


हुई लकड़ी के बने हुए यूपस्तम्भ थे, जो यज्ञ-स्थल के चिह्न थे और जिनसे बलि-पश्ु बाँध 
जाते थे ।' ” 


बौद्धों ने पृष्कर, माला, पुस्तक, कमण्डल वा कलश, पद्म आदि का बड़ी स्वच्छन्दता 
से प्रयोग किया है । 


१५ “ (05९ए ९07762ट660 शांत्र ४४9700057 ० 4986 0[75$ ए85$ 4॥9[ ० ६॥९ 
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४४ भारतीय प्रतीकषिधा 
६. विष्णु 


विष्णु शब्द विष्‌ धातु से बनता है'। इसका अथ्थ है--व्यात होना। जो बिद्दव में 
सवंत्र परिव्याप्त है, वह विष्णु है। 

“जस्कक्िरियमाद सर्व', तस्य शकरया मद्दात्मनः । 
तस्मात्स प्रोच्यते विष्णुविषेर्धातोः प्रवेशनाव ॥” 

“क्योंकि उस महात्मा की शक्ति से यह सम्पूर्ण विश्व है, जिसमें वह प्रविष्ट है, इसलिये 
बह विष्णु कहलाता है । 

विष्णु ब्रह्म है और ब्रह्म ही विष्णु है। इसलिये ब्रह्म, विष्णु, महेशादि में तत्त्वतः कोई 
भेद नहीं है। भेद है केवल कल्पित रूपों में । 

“ज्येयं॑ बदन्ति शिवसेव दि केचिदस्ये शक्ति गणेशमपरे तु विवाकरं वे । 
रूपेस्तु तैरपि विभासि यतस्त्यमेकस्तस्मात्वमेव शरणं मम शझ्जञपाणे ।'?”* 

“कोई शिव का ध्यान करने कहते हैं और कोई शक्ति का, कोई गणेश का और कोई 
सय॑ का। किन्तु शह्मपाणे ! एक तुम्हीं इन रूपों में प्रकट हो, इसलिये केवल तुम्हीं मेरे 
रक्षक हो । 

“विदेश विभु निमलं निर्विकल्प॑ निरीहं निराकारमोंकारवेशम । 
गुणातीतमब्यक्तमेक॑_तुरीयं॑ पर॑ ब्रह्म यं वेद तस्मे नमस्ते ॥””४ 

“जो (घिश्वव्यापी) चेतना का अंशस्वरूप, विभु (सर्वव्यापी), निर्मेल, निविकल्प, 
निरीह, निराकार, 5“कार द्वारा जानने योग्य, गुणातीत, अव्यक्त, एक, चतुर्थ और परब्रह्म है, 
उसे प्रणाम है।” 

अक्र र श्रीकृष्ण की स्तुति करते हैं--- 

“भूतात्मा चैन्द्रियात्मा थ प्रधानात्मा तथा भवान्‌ । 
आत्मा च परमात्मा च त्वमेकः पत्मथा स्थितः ॥ 
प्रसीदवय सब सर्वात्मम चराकरमयेश्वर । 
ब्रह्मविष्णशिवाद्याभ: _ कल्पनाभिस्वीरितः ॥ 
अनाख्येयस्थरूपात्मन्‌ अनाख्येयप्रयोजन । 
अनाख्येयामिधान त्यां नतो5स्मि परमेश्वर ॥ 
न यत्न नाथ विद्यन्ते नामलजात्यादिकल्पनाः । 
तदूअह्य परम॑ नित्यमविकारि भवानज ॥ 
न कल्पनामतैडथस्य स्स्याधिगमो यतः। 
तत: कृष्णाय्युतानन्त विष्णुसंशामिरीड्यतै ॥ 
विष्ल व्याप्तो । पा 
विप्णुपुराण, ३. १. ४६ । 


रे. औहरिशरणाष्टकम्‌ , श्लोक १ | 
४. बविष्णुमु रंगप्रयातरतोत्र, श्लोक १। 
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ब्येवद्दार-मकरण ४५४ 
सर्वार्थास्वमज विकक्पनाभिरेतत्‌ 
देवाध॑ जगवृखिदत्वं त्वमेव विश्वम्‌ । 
विश्वाध्म॑स््वमिति विकारभावद्ीनः 
सब स्मिन्‌ नदहि भवतो लत किब्विवुन्बत्‌ ॥ 
स्व ब्रह्मा पशुपतिरय मा. विधाता 
घाता स्व त्रिवुशपतिः समीरणोग्नि: । 
वोयेशो घधनपतिरन्तकस्तमेको 
मिस्नाथेंजगद्पि पाति शक्तिमेदेः ॥१!" 


“आप ही भृतात्मा, इन्द्रियात्मा, प्रधानात्मा तथा परमात्मा--इन पाँचों रूपों में स्थित 
हैं। ब्रह्मा, विष्णु, शिवादि कल्पनाओं द्वारा आप ही कहे जाते हैं । भाप क्षर और अक्षर 
हैं। हे सर्व ! हे सर्वात्मन्‌ ! आप प्रसन्न हों। आप के स्वरूप, प्रयोजन और नाम के विषय 
में कुछ नहीं कहा जा सकता । हे परमेश्वर ! में आप को नमस्कार करता हें । है नाथ 
जहाँ नाम और जाति आदि की कल्पना भी नहीं है, आप वही अज, अविकारी, नित्य परम 
ब्रह्म हें। विना कल्पना के कोई विषय समभ में नहीं आ सकता। इसलिए कृष्ण, 
अच्युत, अनन्त, विष्णु नाम से आप पूजे जाते हैं। हे अज ! ये सभी कल्पित विषय आप 
ही हैं। देवों से लेकर सारा विश्व आप ही हैं। है विश्वात्मन्‌ ! आप परिवत्त न से 
रहित हैं। सब में आप को छोड़कर और कुछ नहीं है। आप ब्रह्मा, पशुपति, अर्यमा और 
विधाता हैं। आप धारण करनेवाले, देवताओं के स्वामी, वायु और अग्नि हैं। एक आप 
ही, व८ण, कुबेर और यम हैं । भिन्न-भिन्न प्रयोजनवाली शक्तियों द्वारा संसार की भी आप 
ही रक्षा करते हैं ।”' 

“सूब्टिस्थित्यन्तकरणात्‌ ब्रद्मविष्णुशिवात्मिकाम्‌ । 
स्र॒संज्ञां याति भगवान्‌ एक एव जनादुनः ॥ 
स्रष्टा सूजति चात्मान विष्णु: पाल्यश्च पातिच । 
डपसंद्दियस्ते चान्‍्ते चर संहर्ता च स्वयं प्रभुः ॥ 

“मुष्टि, स्थिति और संहार करने के कारण, एक भगवान्‌ जनादेंन ही, ब्रह्मा, विष्णु और 
शिव के नाम और रूप धारण करते हैं। अपने को ही ख्रष्टा बनाकर सृष्टि करते हैँ, विष्णु 
बनकर पाल्य बनते हें और पालन करते हैं। प्रभु स्वयं ही संहर्त्ता बनकर उपसंहार 
करते हैं।” 

अनन्त आकाश के रंग से ही विष्णु के श्यामवर्ण की कल्पना की जाती है। श्र्‌ति 
ला म ब्रह्म! ।९ ध्यानइलोक में विष्णु का गगन-सद्ृश मेघ वर्ण कहा 
गया है । -- 


१. बिध्णुपूराण ( जीवानन्द, कलकत्ता, अश ४ ) भध्याय ९, श्लोक ५०--४६। श्लोक ५०--१४ 
तक ज्यों-के-त्यों अह्य और वायुपुराण में मो मिलते हैं । 

२. तज्नेष, १. २. ६२-६३ | 

३, तेचिरीयोपनिषत्‌ , १. ९. २ । 


५६ भारतीय प्रतीकविदया 
“शान्ताकारं. भुजगशयन पद्चनामं॑ सुरेशं 
विश्वाधारं गगनसब्शं मेघत्ण शुभन्षम । 
लक्ष्मकान्ते कमत्ननयनं॑ योगिनिर्ध्यानगम्यं 
वन्‍्दे. विष्णछु' भवभयदहर॑ सर्व्लोकेकनाथम्‌ ॥” 
साधारणतः ध्यामवर्ण में इनकी कल्पना को जाती है। पर निमित्त-भेद से अर्थात्‌ 
मोहन, वशीकरण, शान्ति कर्मादिकों के लिये इनका रंग बवेत, पीत और रक्त भी होता है । 
“शुक्काम्बरधरं विष्णझ शशिवर्ण' चतुभु जम्‌ । 
प्रसन्‍नवद्॒न ध्यायेव. सवविन्नोपशान्तये ॥? 
इस ध्यान-इलोक में विष्णु को शशिवणंवाला और शुक्काम्बरधारी कहा गया है। यह 
शान्तिकर्मं के लिये है । 
“उद्यवादित्यसंकाशं पीतवाससमच्युतम्‌ । 
शद्भुचक्रमदापाणि ध्यायेल्कक्ष्मीपति हरिम्‌ ॥??' 
“बालसर्य की तरह, पीतवस्त्रधारी, हाथ में शंख, चक्र और गदा--इस प्रकार लक्ष्मीपति 
हरि का ध्यान करना चाहिये ।” यहाँ रजोगुण का चिह्न छाल विष्णु का रंग कहा गया है । 
स॒ देवो भगवान्‌ सव व्याप्य नारायणों विभुः । 
चतुर्धा संस्थितों ब्रह्मा सगुणं। नियु णस्तथा ।। 
एका मूर्तिरनुद श्या शुक्त्ञां पश्यन्ति वां बुधा: । 
ज्वाल्यामात्नावनय्याज्लीं निष्ठा सा योगिनां परा ॥ 
दूरस्था चान्तिकस्था च विज्वेया सा गुशातिगा । 
वासुदेवानिधानासों.. निमेमत्वेन. दश्यते ।। 
रूपभावाद्यस्तस्या न भावाः  कल्पनामया: । 
झास्ते चसा सदा शुद्धा सुप्रतिष्ठेकरूपियी ।। 
द्वितीया पथिवीं मूर्न्ना शेषाव्या धारयत्यथः | 
तामसी सा समाख्याता तियकत्वं समुपागता ।। 
तुतोया कम कुरुते. प्रजापात्यनतत्परा । 
सत्त्वोद्क्ता तु सा क्षेया धमंसंस्थानकारिणं। || 
चतुर्थी जलमध्यस्था शेते पन्चगतल्पगा । 
रजस्तस्था गुणः सर्ग सा करोति सदेव हि ।। 
तृतीया दरेमु ।त्त: प्रजापाल्ननतत्परा । 
सा तु धर्मब्यवस्था्ं करोति नियत भुवि ।। 
प्रोढ़तानसुरान इन्ति धमव्युच्छितिकारिण: । 
पाति देवान सगन्धर्वात्‌ धमरक्ापरायणान्‌ |" 
“वही सगुण और निगुंण देव, भगवान्‌, सर्वेव्यापी नारायण, विमु, ब्रह्मा, चार रूपों में 


३. नाराययद्वदयम्‌ । 
२. नरद्गपुराय (आनन्दाश्रम, पूना); भष्याव १८०, सलाक १७-२६ । 


न्‍रलापन्‍लनन मलकक >कनन- जा. 


व्यवद्यार-प्रकरण | 


अवस्थित हैं । एक मूत्ति का पता नहीं है । बुद्धिमानों को वह ज्वाला की लपटों से घिरी हुई 
शुक्नवर्ण की दिखाई पड़ती है, जिस पर योगियों की परम श्रद्धा है। उसे गुणरहित दूरस्थ 
तथा निकटस्थ अर्थात्‌ सर्वंव्यापी जानना चाहिए। इसका नाम वासुदेव मूत्ति है। अनासक्त 
लोग इसे देख सकते हें। कल्पनामय नामरूपादि उसके नहीं हैं। वह स्वस्थ (अपने 
पर ही स्थित) और सदा शुद्धरूप हें। दूसरी मूत्ति शेष है, जो नीचे से पृथ्वी को माथे पर 
धारण करती है। यह तियंक (वक्रगति) रूप धारण करने के कारण तामसी कही 
जाती है। तीसरी प्रजापालन-कमं में तत्पर रहती है। यह धरम का आधार और सत्त्व- 
प्रधान है। चौथी जल में सर्पशय्या पर सोती है। वह रजोगुणवाली है और सदा सृष्टि 
करती रहती हैं। हरि की जो तीसरी प्रजापति-मृत्ति है, वह संसार में धर्म की व्यवस्था 
करती है। वह उद्धत और धर्म के नाश करनेवाले असुरों का संहार करती है और धम्मे- 
रक्षापरायण देवगन्धर्व की रक्षा करती है ।” 
“पितामद्दादुपि परः. शाश्यतः पुरुषों हरिः। 

कृष्णो। जाम्बुनदूमासों बच्चे सूर्य हृवोवितः ॥ 

वुशबाहुमद्वातैजा देवतारिनिषूदनः । 

श्रीव्साक्ो.... हर्षीकेश.. सर्वदेवतयूथपः ॥?!* 

“ब्रह्मा के भी कारण, चिरन्तन, पुरुष, हरि, कृष्ण ने उदयकालीन सूयं-जेसे सोने का 
प्रकाश धारण किया। राशक्षसों के संहर्ता, अत्यन्त तेजवान्‌, दशभुजाओंवाले, श्रीवत्स 
चिन्हवाले सभी देवताओं के नायक हृषीकेश थे ।” 

यहाँ विष्णु का रंग उदित सूर्य और सोने-जसा कहा गया है । 

“पीतवर्ण तु देवानां रक्तत्ण भयानकम । 
नारसिंद्दो भवेद् वो मोक्षद॑ च॒ प्रकीत्तितम्‌ ॥?? 

“देवताओं का पीलार्डशे और रक्तवर्ण भयानक होता है। ऐसा नृसिह का रूप है। इस 
रूप में भगवान्‌ को मोक्षदाता कहा गया है।” 

आकाश ही विष्णु का मस्तक है --“नभः शिरस्ते देवेश |" 
चन्द्र और सूर्य इनके नेत्र हें--“शशिसूयनेत्रम ॥*९ 

दिक के अंशों के रूप में कल्पित पूर्वादि दिशाएँ ही विष्णु की भुजाएँ हें। जब आगे 
और पीछे अथवा दोनों पाश्वों में दिशाओं की संख्या दो मानी जाती है, तब भुजाओं की 
संख्या भी दो होती है। जब पूव॑, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण के रूप में दिशाओं की संख्या 
चार मानी जाती है, तब भुजाओं की संख्या चार होती है। अग्निकोणादि चार उप- 
दिशाओं के मिला देने से दिशाओं की संख्या आठ होने पर भुजाओं की संख्या भी आठ हो 
१. यहाँ नटराज, बुढ भादि की मूर्तियों को तरद प्रभामए्डल का वर्णान है । 

२. महापुराण (आनन्दाभ्रम, पूना), २२६, ११-१२ 
बे. शालग्रामस्तोतभ्रम्‌ । 

४. वगला का भी यही वर्ण हे और काय॑ शन्रुशमन हे | 
४५० स्कन्दपुराण (विध्पु खएढ), २७, ४० 

९. गीता, ११, १६ 


ध्ध भारतीय प्रतीकविद्या 
जाती है। ऊध्व॑ और अध: को मिला देने से दिशाओं की संख्या दस हो जाती है, और तिल- 
तिल कर दिश्‌ का सब ओर विभाग करने से दिशाओं की संख्या असंख्य होने के कारण भुजाओं 
की संख्या भी असंख्य हो जाती है । 
ऋग्वेद में दिशाओं को बाहु मानने का उल्लेख है। 
“यस्येमा प्रविशो यस्य बाद कस्मे देवाय हविषा विधेम ।”' 
पुराणों में इसी भाव को पुष्ट और स्पष्ट किया गया है । 
“बाहवः ककुभो नाथ ।* 
'नाथ ! दिशाएँ आपकी भुजाएँ हैं ।” इसके अतिरिक्त भी उदाहरण मिलते हैँ। जेसे-- 
“विशश्वतसत्रन्ययवाहवस्ते ।' * 
हे अविनाशी ! चारों दिशाएँ आपकी भुजाएँ हैं । 
“वबिशा दुश भुजास्ते वे केयूराज्द भूसित: ।””४ 
'दस दिशाएँ केयूर और अद्भुद से भूषित आपकी भुजाएँ हैं ।' 
“उद्राय च नमो नित्यं नमघ्ते वृशवादहवे ।?”* 
“दस बाहुवाले उग्र को नित्य मेरा नमस्कार ।' 
वेदान्त-ग्रन्थों में भी इस सिद्धान्त को मान्य समझा गया है--- 
“झनस्तविक्तदाभोगभुजमण्डलमगिडतस्‌ ।?? ९ 
“अनन्त दिशाओं के विस्तार रूपी भुजाओं से मण्डित ।” 
“दिग्वोषो यस्य ।??* 
“दिक्‌ जिनकी भुजाएं हैं ।” 
साधारणत: विष्णु के चार हाथों की ही कल्पना की जाती है। ये चारो दिज्ञाओं के 
ही प्रतीक हैं, और इनसे यही अभीष्ट है कि विष्णु की शक्ति सत्र फेली हुई है । 
तमोगुणाभिमानी विष्णु की आभिचारिक क्रियाओं में दो भुजाओंवाले प्रतीक का भी 
विधान है, और वस्त्र का रंग काला होता है। इसे आभिचारिकासन-मृत्ति कहते हें-- 
“देवं वेविकासने समाप्ीन द्विभुज चतु्भुज वा नीज्ासं श्यामवद्नघरं तमोगुणान्वितमूर््याचम्‌ । 
इत्यावि ए ८ 
“देव (विष्णु) को वेदिकासन पर बंठा हुआ, द्विभुज अथवा चतुभू ज, नीलवर्ण का, 
काले वस्त्रोंवाला, तमोगुणयुक्त, ऊपर देखता हुआ- इत्यादि ।” क्‍ 
१. ऋग्वेद । १०.१२१.४। है 
. ९. रंकन्दपुराय । विष्णु खण्ड | २७,४२ । 
३० विष्पुपुराय। ४०४५६६ । 
४. वायुपुराण | पूना। २४१४३ | 
४५ यह उक्ति शिव के सम्बन्ध में हे । वायुपुरायथ । पूना। ३०१६१ ॥। 
६. योगवासिष्ठ | बम्बई। पूर्वाद् । निर्वांयप्रकरश | ३८.६ । 
७. पारमात्मिकोपनिषत्‌ । भ्रप्रकारिता उपनिषद: | मद्रास | १६३३ । पृ० १७७ | 
ढ,.. रिहाशा8 ० प्रांगतप ॥6०7०१2899, (४०788, 49]4, ४०, ॥, 2६, ॥ 
.. १०२२ में प्रतिमालण्षयानि से उद्ध त। 


व्यवद्ाार-मकर थ्‌ ४ 


. झामिचारिकशपनमूरत्ति का विवरण हस प्रकार है -- 

शेषशयन लत्तणहीनं द्विफं «&ल|॑अणदुन्न शिरःपाश्वें देवनीलाम॑ दिभुज चतुभुजं वा 
समनयन महानिद्वासमायुं शुष्कवस्त्रं शुष्काक़्' श्यामवस्त्रघरं सवदेवैविंद्दीन कारयेत्‌ |" 

“देव ( विष्णु ) को शेष पर पड़ा हुआ, लक्षणहीन, नीलवर्णं, द्विभमुज अथवा चतुभु ज, 
दो आँखोंवाला ( विषम» तीन ) महानिद्रा में पड़ा हुआ, सूखे बस्त्रोंवाला, सूख अज्जों- 
वाला, काले बस्त्रोंवाला, सभी देवताओं से रहित ( और शेष को ) दो फणोंवाला, दो 
बलय ऊँचा (देव के) मस्तक के निकट बनावे ।” 

इनके प्रत्येक हाथ में शद्धू, चक्र, गदा और पद्म हैं। एछाद्धभु, वाक्‌ या हदब्द ब्रह्म का 
प्रतीक है, जो सृष्टि का कारण होने के कारण रजोगुण का चिह्न है। चक्र रक्षाशक्ति का 
चिह्न है। यह अधम का संहारक और धमं का रक्षक भी है। इसलिये सत्त्वगुण का 
प्रतीक है। गदा तमोगुणात्मक संहारशक्ति है। 

चेतना के विस्तार में स्पन्दन स्थान अर्थात्‌ नाभि-बिन्दु है, जिससे सृष्टि-पद्न का नाल और 
शवों का मूलस्तम्भ प्रकट होता है। सृष्टि के साकाररूप ब्रह्म इस कमर पर प्रकट होते हैं । 

“ससतक्तायां ततो नासेत्तस्यपद्म' विनियंयों । 
तन्‍नात्न देमनलिनं बदाणों क्रोकमरझू तम्‌ ॥ 
तत्त्वानि पूर्यरूपाण कारणानि परस्परम । 
समयवायाप्रयोगाश्व विभिन्नानि प्ृथक-एथक्‌ ॥ 
चिष्छुकत्या सज्मानो5थ भगवानाविपूरुषः । 

थोजयन्‌ मायया देवो योगनिद्रामकल्पयत्‌ ॥ 
योजयित्या तया चैव प्रविवेश स्वयं गुहाम्‌ । 
गुह्ां प्रविष्टे तस्मेंस्तु जीवात्मा प्रतिवुध्यतै ॥ 
स्‌ नित्योउनित्यसंबद्ः प्रकृतिश्न परैव सा। 
एवं सर्वाव्मसम्बन्ध॑ नाभ्यं पद्म हरेरभूत्‌ ॥ 
तत्र ब्रह्माउमवद्ध यश्चतु बंदी चतुमुंखः ॥?”* 

तब ( विष्णु ने) सृष्टि की इच्छा की और उनकी नाभि से पद्म निकला । उसके 
नाल पर सोने का अद्भुत कमल निकला, जो ब्रह्मतोक है। मिले रहने और प्रयुक्त नहीं 
होने के कारण, तत्त्व, उनके पूर्वरूप, और परस्पर कारण, जो मिले हुए थे, वे टूटकर पृथक 
हो गये। भगवान्‌ आदिपुरुष ने चितृ-शक्ति से माया द्वारा मिलाये जाने पर योगनिद्रा 
की कल्पना की । उससे मिलकर, उन्होंने गुहा-प्रवेश किया। गुहा में उनके प्रविष्ट 
होने पर, जीवात्मा जग उठता है। यह नित्य का अनित्य से सम्बन्ध हुआ और जो परा 
है, वही प्रकृति है। इस प्रकार हरि की नाभि से सब का सबसे सम्बन्धवाला पद्म उत्पन्न 
हुआ। उसपर ।धारों वेद-रूपी चार मुखवाले ब्रह्मा उत्पन्न हुए ।” 

१. तत्नेव, पृ० २४ 

२. योगशास्त्र, ब्रद्मसंदिता (वसुमती प्रेस, कलकत्ता, वंगाहर), ९० ३११, श्लोक १८-२२ 

पपञ्म-प्रतोक के लिये अक्षा भोर त्रिपुरा-प्रकरण मी देखना चाहिये । 





६० भारतीय प्रतीकविया 


इस प्रकार ये चारों अस्त्र त्रिगुणात्मक चार शक्तियों के प्रतीक हैं। ये स्थूल अस्त्र 

नहीं हैं। ये चेतन्य शक्ति हैं और विभु की इच्छानुसार काम करते रहते हैं । 
““दाउ उतकश्वयशब्द्शरह्मासि. केशव । 
सक्रपश्मगवांश -परिणामानि धारयन्‌ ॥”' 

“हे केशव ! ज्ञान, अहद्भार, ऐश्व्य और शब्दब्रह्म का परिवर्तित रूप चक्र, पद्म, 
गदा और शहद्भु आप धारण किये रहते हैं ।” 

उपनिषत्‌ में आयुध-तत्त्वों का वर्णन इस प्रकार किया गया है--- 

“थ्रीवत्सस्य स्वरूप हु वत्त ते ल्ञान्छनेः सह ॥ 
आ्रावप्ल ६. तस्मात्कथ्यते. ब्रद्यवाविभिः । 
येन  सूर्याभिवाक्चन्द्रतैजसला. स्वस्वरूपिणा ॥ 
वत्त ते कौस्तुभाव्यमणिं.. ववुन्तीशममानिनः । 
सत्त्व: रजस्तमइति झहकारश्रतुमु जः ॥ 
पश्चमताव्मकं शह्टं॑ करे रजसि संस्थितम्‌ । 
बालस्वरूपमत्यन्ते मनश्यक्रं... निगधते । 

झाधा माया भवेच्चाद्र' पद्म विश्वं करे स्थितम ।॥। 
शाद्या विद्या गवा वेधा सवंबा में करे स्थिता ॥ 
घर्माथकामकेयूरै 7$:।7(: ८2: है; । 

कर तु निगु णं प्रोक' माल्‍्यते झाधयाउजया ॥ 
मात्ना निगधते ब्रह्मस्तव पुत्रेस्तु मानसेः । 
कूटस्थं सरवरूपं च किरीट प्रवदन्ति माम्‌ ॥ 
चरोत्तरं प्रस्फुर्त कुण्डलं युगल स्टतम्‌ ॥? 

“श्रीवत्स (विष्णु) का लक्षणों सहित रूप है। इसलिए ब्रह्मवादी गण श्रीवत्स के 
लक्षण का विवरण देते हें। मानरहित पुरुष कहते हैं कि सूं, अग्नि, वाक्‌ और चन्द्र 
दक्तिस्वरूप तेज ही कोस्तुभ नामक मणि है। सत्त्व, रण, तम और अहंकार ही चारों 
भुजाएँ हें। रजःस्वरूप हाथ में पञ्चभूतात्मक शद्भ है। मन ही बालरूप में (छोटे और 
मनोहर रूप में ) चक्र है। आदिमाया दाज़ु धनुष है, हाथ में पद्मरूप सृष्टि है। आदि 
विद्या को गदा जानना चाहिए। यह सवंदा मेरे हाथ में रहती है। मेरे द्वारा प्रयुक्त 
धर्माथंकाम ही दिव्य केयूर हें। निगुण कण्ठ है जिसमें आद्या अजया (शक्ति) लिपटी 
रहती हैं ।' हे ब्रह्मनू ! आपके मानसपुत्र ( सनक, सनन्‍्दन, सनातन, सनत्कुमार ) उसे 
मात्रा कहते हैं। कूटस्थ सत्त्व मेरा किरीट कहलाता है। क्षर और अक्षर--ये दोनों 
चमकते हुए मेरे दो कुण्डल हैं ।” 

दिक विष्णु का वस्त्र, पीताम्बर है-- 


,>+-3 '- ०. बे 
४ आथ2 ७४ >नन5: कब ००*कनी+«>- हक नस3->>त सके ० १५ ०»५-नकमनमनमतत, 


१. स्कन्‍्दपुराण (विष्णु खण्ड) १०, ३२ 
२. गोपालोत्तरतापिन्युपनिषत्‌, श्लोक २२-२८ 
३. यह मन्दिरों की मिथुनमूत्ति हे। 





व्यवहार-अकरण ६१ 


“झनन्तपादं बहुहस्तनेत्रम । 
अनस्तक्ण ककुमोघवस्त्रम्‌ ॥!' 

“(विष्णु के) असंख्य पर, बहुत-से हाथ और आँखें तथा असंख्य कान हैं। दिशाओं 
का समूह (समस्त रूप में दिक ) उनका वस्त्र है।” 

दिक्‌ स्थिति-तत्त्व है और स्थिरता के लिये उसमें भार का होना आवश्यक है। पाँच 
तत्त्व जंगत्‌ के निर्माण के उपादान हैं। इनमें आकाश से वायु, वायु से तेज, तेज से अप 
और अप से पृथ्वी,  क्रशः: अधिकतर स्थूल और भारी हैँ । इन तत्त्वों में पृथ्वी-तत्त्व 
सबसे अधिक स्थूल ओर भारी है। स्थिरता के लिये इसके साथ विशालकाय दिग्गज 
लगे हुए हें। यह स्थिति-तत्त्व का प्रतीक पृथ्वी के रूप में शेषनाग के मस्तक पर है। ये 
दोनों अर्थात्‌ शेष और पृथ्वी गति और स्थिति-शक्ति के प्रतीक हैँ, जिनके द्वारा लीलामय 
अपनी लीला करता रहता है। 

तत्त्व और तत्त्व के किसी प्रकट रूप का अन्तर ध्यान में रखने योग्य है। आकाश-तत्त्व 
का कोई स्थूल रूप देखने में नहीं आता । इसकी दून्‍्यता और विस्तार के भीतर भरा 
हुआ ईथर इसका स्थूल रूप कहा जा सकता है। सृष्टि में जितने वायवीय पदार्थ हैं, वे 
मरुत्तत््व के स्थूलरूप है। वायु उनमें से एक है। तेजस तत्त्व के स्थुल रूप अग्नि, सूर्य 
इत्यादि हैं। जितने तरल पदार्थ हैं, वे अप-तत्त्व के अन्तगंत हैं। जल उसके अनेक रूपों 
में एक रूप है। सृष्टि में जितने ठोस पदार्थ काम कर रहे हैं, वे पृथ्वी-तत्त्व के रूप हैं । 
पृथ्वी उसका एक रूप है। तत्त्व का स्थुलरूप एकदेशीय होता है; किन्तु तत्त्व सारी 
सृष्टि में काम करता है। जैसे, सौरमण्डल आकाश की एक निश्चित सीमा के भीतर 
घूमता और काम करता है; किन्तु क्षिति-तत्त्व इसके बाहर भी क्रियाशील रहता है। अन्य 
तत्त्वों की क्रियाएं भी इसी प्रकार होती हैं। इसका विवरण इस प्रकार दिया गया है-- 

“तारकास ब्विवेशस्थ विवि यावद्धि मण्डलम । 
पर्यासः सपश्निवेशस्य भूमेस्तावत्त मण्डलम्‌ ॥ 
पर्यासपारिमाण्येन भूमेस्तुल्यं दिय॑ स्खतम्‌ । 
सप्तानामपि लोकानासमेतन्मानं प्रकीत्तितम्‌ ॥ 
पर्यासपारिसाण्येन. मण्डलानुगतैन च। 
उपयंपरि लोकानां छुत्रवत्‌ पारेमणढल्लर ॥ 
संस्थितिविंदिता सर्वा येघु तिष्ठन्ति जन्तवः । 
पुतबुण्डकदा. सथप्रमाणं परिकीतितम्‌ ॥”? * 

“आकाश मे तारकामण्डल का जहाँ तक विस्तार है और विस्तार की जहाँ तक स्थिति 
है, वहाँ तक भूमिमण्डल है। विस्तार के परिमाण से भूमि के तुल्य आकाश भी है । 
ससलोकों का भी इतना ही मान (विस्तार) है। मण्डल के अनुसार स्थिति के परिमाण 
से, लोकों के ऊपर, यह छाते की तरह मण्डलाकार फैला हुआ है। यह सब प्रकार की 





१. स्कन्दपुराण (विष्णुखण्ड), नृसिह-स्तुति, अध्याय १६, श्लोक ४४ 
*, वायुपुराण, ५०, ७५-७८ 


६२ भारतीय प्रतीकषिधा 


स्थिति का विधान है जिसमें जीव ठहरे हुए हें। यही अण्डकटाह (अण्डे और कड़ाही की 
तरह दिखाई पड़ने वाली सृष्टि) का प्रमाण (विस्तार) कहा गया है।” 

तत्त्वज्ञ, स्थिति के प्रतीक पृथ्वी-तत्त्व का रंग पीला बताते हैं । यही विष्णु का पीताम्बर 
है। शिव के नाम दिगम्बर (दिक्‌ +अम्बर) में यह और भी स्पष्ट हो गया है । 

विष्णु के गले में वेजयन्ती नामक माला है। इसका विवरण इस प्रकार दिया गया है-- 

“पतब्चरूपा तुया माता वेजयन्ती गवाभूतः। 
सा भूतहेतुसंघाता भूतमाल्ा च वे हिज ॥”' 

“गदाधर की पाँचरूपोंवाली वैजयन्ती माला तत्त्वों के हेतु का समृह है और हे ब्रह्मन्‌ ! 
वह भूतमाला है।' 

“नानारत्नमयी माला. विथत्कोटिसमप्रभा । 
पष्चाशन्मातुकाव्णसहिता. विश्वमोद्दिनी ॥ 
तत्राश्षय॑ महैशानि वर्णितु नहिं. शकयते | 
अकारादिक्षकारान्‍्ता पष्चाशन्मातुकाबव्यया ॥ 
अव्यया चा परिच्छिन्ना त्रिपुरा कण्ठसंस्थिता । 
ककारात्‌ परमेशानि कोटि श्रह्माण्डराशयः ॥ 
प्रसूय तत्तणात्‌ सब संहारं च तथापि वा । 
एवं क्रमेण देवेशि पल्चाशन्मातुका सवा ॥ 
सब्टिस्थिति च कुरुतै संहारं शव तथा प्रिये। 
रहस्य परम गुहा पब्चाशत्तत्वसंयुतम्‌ ॥ 
कल्नावती महामात्ना मम कण्ठे सदा स्थिता ॥””' 

“करोड़ों बिजली की चमकवाली, पचास मातृकावर्णमयी, विष्वमोहिनी नानारत्नमयी 
माला है। महेशानि ! उसके आश्रय का वर्णन नहीं हो सकता है। अकार से क्षकार तक 
पचास अक्षर मातृका, अव्यया और सीमा-रहित है और त्रिपुरा के कण्ठ में पड़ी हुई है । 
परमंशानि ! ककार से कोटि ब्रह्माण्डों को उत्पन्न कर साथ-साथ संहार भी करती है। 
इस प्रकार हे देवेशि ! पचास मातृका सदा सृष्टि, स्थिति और संहार करती रहती है। 

पञ्चाशत्‌ तत्त्ववाला यह रहस्य अत्यन्त गोपनीय है। यह कलावती महामाला मेरे 
कण्ठ में सदा स्थित है । 

“धासुदेवस्य कणटे या माता सा व कत्षावती । 
पब्चाशदचरश्रेणी कत्जाल्‍हू्पेण साहिणी ॥ 
झव्यया अपरिस्छिन्ना नित्यरूपा पराक्षरा। 
पण्चाशवदृक्र॑ देवि._ मूतिविंप्रहघारिणी ॥” * 


१, विष्णु पुराण, १.२२,७० 
२. राषातन्त्र, पटल ३, श्लोक २१०२७, २४६ 
३. तत्रेव, श्लोक ६, १० 


व्यवद्दार-मकरण ६३ 


“बासुदेव के कण्ठ की माला भी कलावती है। पचास अक्षरों की श्रेणी कला (सृष्टि) 
रूप से साक्षिणी है। यह अव्यय, असीम, नित्या, परा और अक्षर है। हे देवि ! 
पचास अक्षर, मूर्त्ता और प्राणमय शरीरवाली है ।” 

कला सृष्टि का नाम है। इसलिये निराकार और साकार ब्रह्म का नाम निष्कल और 
सकल ब्रह्म है। इसलिये कछावती माला और भूतमाला (वेजयंती) एक ही वस्तु है।' 

विष्णु के विग्रह के साथ एक और कभी-कभी दो स्त्री-मूत्तियाँ रहती हैं । यह माया-शक्ति 
है । इसीके नाम श्री, लक्ष्मी, सरस्वती, वाक्‌ , गौरी, उमा आदि हैं । इसलिये लक्ष्मी, सरस्वती 
आदि विग्रहों का व्यवहार, त्रिदेव के साथ बड़ी स्वच्छन्दता से किया जाता है । 

विष्णु के विषय में उक्ति है-- 

“बिम्नत्सरखती वकक्‍त्र सर्वज्ञोथसि नमोथ्स्तुते । 
ल्च्मीवान्‌ अस्यतो त्चमों बिश्रद्‌ू वक्तसि चानध ॥??' 

“सरस्वती को मुख में धारण करके आप सर्वेज्ञ हें। आपको नम:। लक्ष्मी को हृदय 
पर धारण कर आप लछक्ष्मीवान्‌ हैं ।” यहाँ रक्ष्मी और सरस्वती, दोनों को ही विष्णु की 
सहचरी कहा गया है । 

“वामपाश्वंगता कच्मी: संशिव्वष्णा प्मपाणिना । 
वद्क्षकीवादुनपरा भगवन्मुखल्ो चना ||??* 


“वामपादव॑ में लक्ष्मी (विष्णु के) कमलवाले हाथ के अन्तगंत हें। वे वीणा बजा 


रही हैं और उनकी आँखें भगवान्‌ के भुख पर लगी हूं ॥।” यहाँ लक्ष्मी को वललकीवादनपरा 
कहा गया है । 


शिव का नाम श्रीकण्ठ और विष्णु का नाम श्रीधर है-- 


ल्यकज न्नजवक७?७ओकी+--नीओ न तल न न त-+-++ ८ +*+ * अजना+ा 


डी +नन- 
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हाध्णाशा($ ० मलात।प 70070278979, १0783, 94; ४०), 8, ?], ।, 9920 26, 


अयोत--*“वे जयन्तीमाला रत्नसमूइ की श्रेणियों को बनी होती हे। प्रत्येक समूह में पाँच रतन एक क्रम से 
: शैये रहते हैं। विष्णुपुराण में इसका विवरण इस प्रकार दिया गया है--विष्णु की वेजयन्तीमाला पचररुपा 
: है। यद पशच्तत्तत की बनो हे। श्सलिये यद्द तत््वमाला कहलाती है। यहाँ प्चरुपा पोंच प्रकार के रत्नों 
की ओर संकेत करती हे। जेसे मोती, लालमणि, गोमेष, नोलमणि और हीरा! विष्णुरइस्य में भी 
लिखा दे--पृथ्वी से नोडमणि, जल से मोतो, तेज से कौस्तुम, वायु से गोमेष और आकाश से पुष्पराग ।” 
२. अक्षपुराण (आनन्द।श्रम, पूना), १२२०-७१ ह 
रे स्कन्दपुराण (विधपुसण्ड), १००३४ 


६७ भारतीय प्रतीकविधा 


“मेघासि देवि विविताखिलशास्त्रसारा 
दुर्गा दुरगेभवसागरनौरसक्का । 
श्रीकेटभारिह दयैकक्॒ताधिवासा 

गोरी त्वमेव शशिमोल्तिकृतप्रतिष्ठा ॥ ”'' 

“देवि ! आप सभी शास्त्रों का तत्त्व जाननेवाली मेधा हैं, दुगंग भवसागर की अकेली 
नौका होने के कारण आप दुर्गा हैं, विष्णु के हृदय पर अकेली निवास करनेवाली श्री आप ही 
हैं, तथा शद्दूर द्वारा प्रतिष्ठित गौरी आप ही हैं।”' यहाँ एक ही शक्ति के भिन्न-भिन्न 
नाम को मेधा (सरस्वती ), दुर्गा, श्री और गौरी कहा गया है ।'* 

शुक्लयजु: के उत्तर पुरुष-सूक्त में श्री और लक्ष्मी को पुरुष अर्थात्‌ परमात्मरूप विष्णु की 
पत्नी कहा गया है-- 

“श्रीश्व ते लच्मीश्च पत्यो।”'र 

इससे सिद्ध होता है कि वेदिक युग में ही इन भावनाओं का पूर्ण विकास हो चुका था । 

श्री और लक्ष्मी से लोग साधारणत: धन समभ लेते हैं और धनवान्‌ पुरुष को श्रीमान्‌ 
और लक्ष्मीवान्‌ कहते हें; किन्तु यह मूलभाव का संकुचित रूप है। धन, श्री का एक लघु 
प्रतीक अथवा संकेत-मात्र है। धन रहने पर भी लोग श्रीहीन हो सकते हें और धन नहीं 
रहने पर भो लोग श्रीमान्‌ हो सकते हें। धन श्रीमान्‌ के उहं श्यों का साधन है, साध्य 
नहीं । वह धन अर्जन करता है और उसके द्वारा ऊँचे उद्दे श्यों की पूत्ति करता है, उसे 
पकड़कर उससे चिपका नहीं रहता ।। धनशक्ति, ज्ञानशक्ति, बल और सत्त्वशक्ति इत्यादि 
के रहने से किसी में जो योग्यता, आत्मविश्वास, कान्ति, योग्यता आदि प्रकट होती है, वही 
श्री है। श्री की जो पराकाष्ठा है, वह उसके उद्गम-स्थान परमात्मा में अपने पूर्ण रूप में 
वर्तमान रहती है। इसलिये उसका नाम श्रीपति है। परमात्मा की जिस पर कृपा होती 
है, उसमें श्री चमकने लगती है और उसका खेल उस मनुष्य के द्वारा होने लगता है । 

ऋग्वेद के श्रीसृक्त में श्री का वर्णन मिलता है। श्रीसक्त की कुछ ऋचाएँ इस 
प्रकार हैं -- 

“झश्वपूर्वा रथमध्यां. दस्तिनावुप्रबोधिनीस । 
श्रियं देवीमुपहये श्रीमा देवी जुपताम ॥” 


१. दुर्गासप्तरशती, ४.११ 

२. यह (>> के प्रथम चित्र सरस्वती के विषय में श्री गोपीनाथ राव कद्द ते हैं--8 8 00५0789 
[760460 वहा धाक्वा $६88ए9भ 8 [0 98 007606 एफु00 85 ॥ 50ववाट। 
ण 80ए78., 506 48 3880 ६४०720768 0070९7९( 85 & $08॥0 ०॥ १५४शाए, 
[0666 4.५७४80०7, अ$5द्वा5्ा] 3200 एद्वाए्त 876 ॥॥ 06080760 शांत 
006 760,. 

--86॥060॥688 ० पस्वाइ07 700708798979, (80785, 94; 
१०. ए, 2(, ।, 9, 378. 

अर्थाव--“यह स्पष्ट है कि यहाँ सरस्वती शिव की शक्ति हैं। कमी-क्मी इन्हें विध्पु को शक्ति 
भो माना गया है। यथायं में लक्ष्मी, सरस्वती और पावृती एक ही देवी के रुप हैं।” 

३, शुक्रयजुश, ३१.२२ 


ध्यवद्दारअकरणं ६४ 


कांसो स्मितां दिरिययप्राकारामा्दों ज्वल्ञन्तीं तृप्तां तपयम्तीमू । 
प्न॑ स्थितां. प्मवर्णा तामिद्योपहये. श्ियम ॥”” 
“आगे अद्व, मध्य में रथ और हाथियों के चिंघाड़ से जगानेवाली श्रीदेवी का में 
आद्वान करता हूँ । श्रीदेवी मुझे सम्प्राप्त हों ।” 
ब्रह्मस्वरूपिणी, स्फुटस्मितवाली, सरसा, तेजोमयी स्वयं तृप्ता और दूसरों को तप 
करनेवाली, पद्मस्थिता, पद्मवर्णवाली, श्री का में आद्धान करता हूँ ।” 


पुराणों ने भी इसी भाव को पृष्ट किया है -- 
यतः सत््यं ततो लच्मीः सत्तं भूत्यनुसारि च । 
निःश्रीकानां कुतः सत्त्वं विना तैन गुणाः कुतः । 
सत्वेन शील्शौचाभ्यां तथा शीक्षाविभिगु णेः ! 
त्यज्यन्त तै नरा; सद्यः सन्त्यक्ता ये त्वयामले ॥ 
स श्लाध्यःस गुणी धन्यः स कुलीनः स बुद्धिमान । 
स॒ शूरः स॒ च विक्रान्तो यस्त्वया देवि वीक्षितः ॥" 

“जहाँ सत्त्व (आन्तरिक बल) है, वहीं लक्ष्मी है। लक्ष्मी के अनुसार ही सत्त्व होता 
है। श्रीहीन को सत्त्व कहाँ, और उसके विना गुण कहाँ ? अमले ! आप जिसका त्याग 
कर देती हैं, वह सत्त्व, शील-शौच और शीलादि गुणों को छोड़ बैठता है। हे देवि ! 
जिस पर आपकी कृपा दृष्टि होती है, वही प्रशंसनीय, धन्य, कुलीन, बुद्धिमान, छूर और 
विक्रान्त है।” अर्थात्‌, सत्त्वं, शील, कुलीनता, बुद्धि, पवित्रता आदि और श्री एक ही हैं । 
इन पंक्तियों से श्री के यथार्थ रूप का आभास मिलता है। 


पद्मस्थिता और पद्मवर्ण का अथं है कि श्री सृष्टि (पद्म) में सर्वत्र व्याप्त हैं । 

लक्ष्मी का वाहन उल़ूक है। पंचतन्त्र में इसे नीति-निपुण और चतुर कहा है, 
किन्तु यह दिवान्ध होता है। धन-संग्रह में यह बड़ा चतुर होता है। किन्तु ज्ञान के 
प्रकाश को नहीं सह सकता । इसलिये उचित-अनुचित का इसे विचार नह, होता है । 


गरुडढ़ 
विष्णु का वाहन गरुड़ है। गरुड़ को वेद का प्रतीक माना गया है। वेद पर ही 
ब्रह्म आरूढ़ रहते हैं, अर्थात्‌ वेद ही ब्रह्म और ब्रह्मविद्या के आधार हैं । 
“गढुड़ो भगवॉस्तोन्रस्तोमछुन्दीमय; प्रभु: ।” 

“समर्थ भगवान्‌ गरुड़ वेद की ऋचाएँ हैं ।”* 

“बल्दे छुस्दोमयं त॑ खगपतिममलस्वणंवर्ण सुव्शम ॥”” 
“वेदस्वरूप, अमल स्व्णंवर्ण, सुन्दर पखोंवाले पक्षिराज की में वन्दना करता हूँ ।” 
दुर्गा के सिह और शिव के वृषभ की तरह गरुड़ को भी धर्म का प्रतीक माना गया है। 


१. बिष्णुपुराण १.६०.२६, १२७, १२६ 
२. नारायणबम, श्लोक २६ 


६६ भारतीय प्रतीकविदया 
शेष 


शेषनाग की शब्या बनाकर विष्णु योग-निद्रा में इस पर पड़े रहते हैं। कहा जाता 
है कि इस शेषनाग के दस सहस्न अर्थात्‌ असंख्य मस्तक हैं, जिन पर पृथ्वी पड़ी हुई है 
यह शेष 'काल' का प्रतीक है, जो असंख्य रूपों में सार। सृष्टि में विकास और संकोच का काम 
करता रहता है । 

“त्यया तै5य्यं धरणीं विभत्ति चराचरं विश्वमनस्तमूत्त । 
कृताविभेदरजकालरूपो निमेषपुवों.. जगदेतबृत्सि ॥??' 

“हे अनन्त रूपवाले ! तुम जिस धरती को धारण किये रहते हो, वह चराचर विश्व 
को धारण किये रहती है। हे अज !. निमेष (पल) से लेकर कृत (सत्य) युग आदि 
विभागयुक्त काल-हूप से इस संसार को खाते रहते हो ।” 

काल की कल्पना चक्र के रूप में भी की गई हे*; किन्तु साधारणत:ः सर्प ही 
काल का प्रतीक माना गया है। 

“रामाव्‌ श्रस्यति काल्नभीमभुजगः ।?” 
“राम से भयड्ूभूर काल सप॑ डरता रहता है।” 
“काब्रब्यालकराल भूषणधरम्‌ (काशीशम ) ।!?४ 
“(काशीश शिव ) काल-रूपी भयद्भूर सर्प को भूषण की तरह धारण किये रहते हैं ।” 
“यथा ब्यात्वगद्वस्थोपषि सेको दृशानपेच्ते । 
तथा कात्लाहिना प्रस्तो क्ोको भोगानशाश्वतान्‌ ॥?”"५ 
“जिस प्रकार सपं॑ के मुह में पड़ा हुआ बेंग, मच्छड़ इत्यादि को खाना चाहता है, 
उसी तरह काल-सपप से ग्रस्त लोग क्षणिक सुख को भोगना चाहते हैं ।” 
“ततः स भगवान्‌ कृष्णो रुदरूपधरोअन्ययः । 
तयाय थतते कर्तमात्मस्थाः सकलाः प्रजा: ॥ 
ततः काल्नाप्तिर्रोइ्सी भूतसगंदरो हरः। 
शेषादिश्वाससंतापात्‌ पातात्ञानि दुद्द्यघः ॥!?* 

"तब अव्यय भगवान्‌ कृष्ण, रुद्र रूप धारण कर सारी सृष्टि को आत्मस्थ करने के लिए 

संहार का यत्न करते हैं। ततपश्चात्‌ सृष्टि के हरण करनेवाले ये कालाग्नि हर, शेषनाग 


१ विष्णुपुराण, ५,९,२६ 

२, द्वादश प्रषयश्चक्रमेक॑ श्रीण नाभ्यानि कु उ तश्िकेत | 
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रामचरितमानस (तुलसीदास), लंकाकाणड के प्रारम्भिक श्लोक ; - 
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की साँसों के ताप से नीचे पाताल-लछोकों को भी जला देते हैं ।” यहाँ सृष्टि की संहारक शक्ति 
को काल, रुद्र, कृष्ण और शेष कहा गया है। इनमें कोई भेद नहीं माना गया है । 

- पहिले कहा गया है कि काल के उत्क्षेप और संकोच क्रिया की लपेट में सारी सृष्टि 
'पड़ी हुई है। संसार के ऊपर यही काल-सप की लपेट है। काल की गति और दिक्‌ की 
:स्थिति--इन दोनों की खींचा-खींची में सृष्टि, स्थिति और संहार की क्रिया चलती रहती 
है। दिक्‌ की स्थिति-शक्ति का प्रतीक पृथ्वी है। पृथ्वी और सर्प---अर्थात्‌ दिकू और काल-- 
/इस महालीला में, प्रभु के प्रधान सेवक बनकर उनके इच्छानुसार अपने कार्य में लगे रहते 
-हैं। जब सारी सृष्टि का लोप हो जाता है, दब सब के अन्त के बाद अन्तिम लय तक यह 
: गति-शक्ति कुछ-न-कुछ बची रहती है। इसलिये इसका नाम शेष है। यह शेष (बचा हुआ ) 
भी अन्त में अपनी उदगम-भूमि महाकाल में लीन हो जाता है। 'शेष' कारण के अणंव 
में तरता रहता है। यह कारण भी पीछे अशेष कारण ब्रह्म में लीन हो जाता है । 

वेद में 'आप्‌' का प्रयोग ज्योति, रस, अमृत, ब्रह्म, भूभुवः स्वः और ओम ्‌ के अथ्थ में 
होता है-- 

“आापो ज्योतीरसो5र्टर्त ब्रह्म भूभु व:स्वरोम ।”” 

इनका समूह अणंव है। यह वेद का ऋतं बृहत्‌ , सत्यं बृहतू, तप इत्यादि, दाश्शैनिकों 
का अशेष कारण चेतना इत्यादि और योगियों का ब्रह्म और अमृत तथा पौराणिकों का 
 अधुर क्षीर है जिसके विस्तार में ऐसा साकार ब्रह्म अपने माया-व्यूह के साथ पड़ा रहता है । 
“यः कारणाणवजले भजति लव योगनिद्रा- 

मननन्‍त  जगदण्डः स्वरोमकूपात्‌ । 
आधारशक्तिमवल्लम््य परां स्वमूत्ति 
गोविन्दुमाविपुरुष॑ तमहं. अजामि ॥?! 

“जो अपने रोमकूपों से असंख्य जगत्‌ के अण्डों को लेकर, अपनी ही दूसरी मृत्त अनन्त 
का आधार बनाकर, कारणरूपी अणंब के जल में सोता है, उस आदिपुरुष गोविन्द को 
में भजता हूँ ।” 

“झनन्‍्तकोटिबरह्याण्डानामुपरि कारणजलोपरि मह,:(ऐटिंट्टं स्थानं वैकुण्ठ : । पद्मासनासीनः 
कृष्णध्यानपरायणः शेषदेवो <स्ति । तस्यानन्तरोमकृपेष्वनन्तकोटित्रह्ञाण्डानि अनन्तकोटिकारणजक्ञानि 
तस्य सप्तकोटिपरिसद्तरपरिमिता: फणाः तहुपरि वैकुण्ठो विष्णुल्लोक हृति रूदक्बोक शिववैकुणठ 
हृति॥' 

“अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड के ऊपर, कारण के जल पर, महाविष्णु का नित्य स्थान वकुण्ठ है। 
पद्मासन पर बैठे हुए, कृष्णध्यान में लीन शेषदेव हैं। उनके अनन्तकोटि रोमकूप में 
अनन्तकोटि ब्रह्माण्ण और अनन्तकोटि कारण के जल हैं । उनके लगभग सात करोड़ फण 
हैं। उनके ऊपर वेकुण्ठ है, जो विष्णुलोक, रुद्रछोक अथवा शिववकुण्ठ हें ।” 


१. योगशासत्र, नक्षसंदिता, (कलकत्ता; बंगादर), श्लोक ५१ 
२. भरप्रकादिता 3पनिषदः (मद्रास, सन्‌ १६३३) राधोपनिषत्‌ , पृ० २०७८ 
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ब्रह्म का ही दूसरा नाम अशेष कारण है-- 

“बन्दे5हूं तमशेषकार शपरं॑ रामाख्यमीश दरिम्‌ ॥!?' 

“उस अदेषकारण, पर, ईश, हरि की में वन्दना करता हूँ, जिनका नाम राम है। 
भगवान्‌ शद्धूराचायं ने कारण, अशेषकारण, गत्यात्मक काल, कालसप॑ इत्यादि का बड़ा सुन्दर 
विवरण दिया है-- 

“कारत॑ कारणकारणमाद्मिनादि कालघनाभासं 
कालिन्दीगत कालियशिरसि मुह॒नृत्यन्तं सुनृत्यन्तम्‌ । 
काल कालकलातीत॑ कलिताशेष॑ कल्निदोषघ्नं 
कालत्रयगतिदवेतु] प्रणमत गोविन्द परमानन्वम्‌ |”? * 

“जो गोविन्द परम मनोहर ( कान्त ) है, ( सृष्टि के ) कारणों का भी कारण बर्थात्‌ 
अशेष कारण है, जो सबका आदि, किन्तु स्वयं आदिरहित है, जो घनीभूत काल के आभास- 
जैसा है, जो यमुना में कालियनाग के मस्तक पर धिरक-थिरक कर नृत्य करता रहता है, 
जो काल है और काल की क्रियाओं से बाहर है, जो सबको (अशेष) समेट लेता है, जो 
कलि के दोषों का नाश करनेवाला है, जो गतिवाले तीनों काल का हेतु है, उस परमानन्द- 
स्वरूप गोविन्द को प्रणाम कीजिये ।”' 

कारणों का भी कारण अशेष कारण है; क्योंकि सृष्टि में ऐसी कोई वस्तु या कल्पना नहीं 
है, जिसका वह कारण न हो। घनीभूत काल जेसा होगा, उससे उसका कुछ आभास मिल 
सकता है। कालिन्दी से अशेष कारणाणंव की ओर संकेत है, जिसमें काल-सपप के मस्तक पर 
वह नटवर-नटराज लगातार नृत्य करता रहता है। वह स्वयं काल है और काल की गति 
उसके भीतर होती है। वह काल की क्रियाओं से सीमाबद्ध नहीं है। वही सबको समेटकर 
आत्मसात्‌ कर लेता है। भूत, भविष्य और वरत्त मान--तीनों कालों की गति का वही हेतु है । 

काय और कारण को एक रूप में देखने पर विष्णुरूप में काल अनन्त, और महेशरूप में 
महाकाल बन जाता है। विष्णुरूप में अनन्त ( नाग ) की परिकल्पना इस प्रकार 
की जाती है-- 

“अनन्तो उननन्‍्तरूपस्तु. हस्लेह्दशमियु तः । 
झनन्तशक्तिसंवीती. गरुढस्थश्चतुसु खः ॥ 
गदाक्ृपाणचक्राक्यो.. वजाइ्ू शवरान्वितः । 
शूझूखेटट धनुः पद्म दण्डपाशों च वामतः ॥”' 

अनन्त के अनन्तरूप हें और उनकी अनन्त शक्तियाँ (पत्नियाँ) हैं। ये गरुड़ पर 
हों और इनके बारह हाथ और चार मुख हों। दाहिने हाथ में गदा, कृपाण, चक्र, वच्च, 
अद्भूश और वरद-मुद्रा हो ओर बायें में शंख, खेट, धनु, पद्म, दण्ड और पाश हों । 

१. रामचरितमानस (तुलसीदास), बालकाणड, प्रस्तावना-श्लोक ६ 

२. गोबविन्दाष्टक (शझ्लरा चाये), श्लोक ७ 
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गरुडवाहन विष्णुत्व का चिह्न है। कार्तिकेय की तरह बारह हाथ बारह मास हैं और 
चार मुख चारो दिशाओं में सर्वव्यापित्व का प्रतीक है । हाथ के अस्त्र विष्णु, देवी और 
दिक्‍पालों के अस्त्र हें । 
काल के सर्परूप में पाँच और सात मुख बनाने का विधान है। यह पञज्चभूत और 
सप्ततोक में व्यात्त, काल की क्रियाओं का प्रतीक है । 
इस प्रतिमा के विषय में गोपीनाथ राव कहते हें--“अनन्त रूप में कल्पित विष्णु की 
प्रतिमा को अ्रमवश सर्प अनन्त की प्रतिमा नहीं समभना चाहिये। नाग अनन्त एक 
प्रकार की विष्णुम॒ति का अंगमात्र है।' यहाँ राव महोदय का भ्रम स्पष्ट है। 
विष्णु के आयुधादि समेत समस्त रूप का विवरण इस प्रकार दिया गया है-- 
“मदैश्वर उवाच--- 
शब्यप्रह ते वच्तयामि श्वण धर्म शुचिस्मिते । 
महाविष्णोश्व या माउस्ति तां मायां प्रकृति विदुः ॥ 
लोकयात्ना विना तां तु नैति श्री: सा समता बुनैः । 
तस्याः श्रियाः स्त्रियो5मिन्नः पूर्षाश्च पुरुषोत्तमात्‌ ॥ 
तन्मात्रया श्रिया साथ पूजयेत. पुरुषोत्तमम । 
संसारचक्रपत्नाभ्यां. निज॑ तै स्यात्सुद्शनम्‌ ॥ 
हंसाव्यं चेतनारूप सर्वप्राणिहृद्स्थितम्‌ । 
तन्छुछुरूपो देवश्च पाश्चजन्याख्य उच्यते ॥ 
पत्चभूताम्को. हास्य सववेदमयोक्तरः । 
ज़ुन्दोमयाभ्यां पत्चाभ्यां युक्तः पत्षिगणेश्वरः ॥। 
गरुडो वाहनश्वापि विष्णोदंवस्यथ कीत्तितः । 
प्रथिवीवायुसंयोगश्चाप:. शाह्ल. हरे! स्घ॒तः ।। 
तैजोी वायुमयो हारय नाम्ना संशरणाच्छुर: । 
विद्याविद्याशरैयुंक॑. अक्षये. ते महेषुधी ॥। 
लोकाल्ोकाचल: प्रोक्तो विधोताख्यं तु खेटकम्‌। 
कृतान्तो ननन्‍्दुकः: खड़गं सवप्राणिहव्स्थितम्‌ ॥। 
या दुण्डनीति: सा ख्याता गदा कौमोद्की हरे: । 
सर्वप्राणिषु या शक्ति; शक्तिविश्वक्षिमा मता ॥ 
मर्यादा यदधोलोके भेरी सा तु महारवा। 
यो थायुर्वाति सो5श्वस्तु पुण्डीक पदाहय: ॥ 
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“ब्रहरुप विधएु को प्रतिमा को बोखे से अनन्त नाग नहीं समभ लेना चाहिये। नाग विष्णु के 
एक विरोपरुप का अंग मात्र हे ।” 


(७० भारतीय प्रतीकषिधा 


हत्येय॑ ब्रह्मणा चोक्तः तस्माह विधिया सद । 
शात्मानमस्य जगतो निलेफ्मगुणो3मक्षम ॥। 
बिभत्ति कौस्तुममणिस्थरूप॑ भगवान हरि: । 
चत्षस्वरूपमत्यन्त॑ जपेनान्तरितानिलम ।। 
चक्रस्वरूपं थ मनो घत्ते विष्णुः करे स्थितम । 
पब््चरत्ना तु या मात्ना वैजयन्ती गवार्व॒त: ।। 
सा एछा>ऋछण्ाहटलसा माता च वे द्विज । 
यानीन्द्रियाण्यशेषेण बुढ्धिकर्मात्मकानि वे ।। 
शराणि याध्यशेषेण तानि घत्ते जनादन। 
विभत्ति यथासिरत्नमच्युतोअ्त्यन्तनिमल्षम्‌ ।। 
विधामय तु॒तज्शानमविद्याचम संस्थितम । 
भतानि थ हर्पीकेशों धत्त सवन्द्रियाणि व ।। 
विद्याविथे व मैलेय सवमेतत्समाध्रितम । 
अख्भूषणसंस्थानस्वरूप. रूपवर्जितम्‌ ।॥। 
बिभत्ति मायारूपो सो श्रे यसे भगवान्‌ हरि: ।। 
सविकारं प्रधानं च पुमान स्व॑ चाखिल जगत्‌। 
बिभत्ति पुण्डरीकात्षस्तदेव॑ परमेश्वर ॥”? ' 

“प्रहेश्वर ने उमा से कहा--शुचिस्मिते ! अब शास्त्रों के विषय में कहता हूँ । तत्त्वार्थ 
सुनिये। महाविष्णु की जो लक्ष्मी (मा) हैं, उन्हीं को माया और प्रकृति कहते हैं। उनके 
विना सांसारिक काम नहीं होते हैं, इसलिये उन्हें श्री कहते हें। उस श्री से स्त्री और 
पुरुषोत्तम से पुरुष अभिन्‍न हैं, अत: श्री के साथ पुरुषोत्तम की पूजा करे। संसार-चक्र और 
उसकी क्रियाएँ--ये दोनों सुदर्शन-चक्र हैं। हंस नामक चेतनाशक्ति सब प्राणियों के 
हृदय में स्थित है। देव के शद्धु का नाम पाजञ्चजन्य है। यह पञ्चभूतात्मक है। सर्ववेदमय, 
अक्षर और वेदों के पद्थवाले गरुड़ इनके वाहन हैँ। पृथ्वी और वायु का संयोग हरि का 
शाज़भ धनुष है। जो वायुमय इनका तेज है, वह बराबर निकलते रहने के कारण शर कहलाता 
है। शरों से भरे हुए विद्या और अविद्या इनके दो अक्षय तृण हैं । लोक, अलोक और अचल 
इनके विद्योत नामक ढाल हैं । यम, नन्‍्दक नामक खड्ग है, जो सभी प्राणियों के हृदय में है । 
दण्डनीति हरि की गदा है। बिजली की तरह चमकनेवाली बरछी (शक्ति) सब प्राणियों के 
अन्तगंत शक्ति है। नीचे के लोकों में जो मर्यादा है, वही घोर शब्द करनेवाली भेरी है। 
जो अत्यन्त चंचल है और जप से वायु जिसमें लीन हो गया है, उस चक्रस्वरूप मन को विष्णु 
हाथ में धारण किये रहते हैं। गदाधर की जो पाँच रत्नोंवाली वेजयन्ती माला है, वह 
तत्त्वों को एकत्र करने का कारणस्वरूप है। इन्द्रिय और बुद्धि आदि के जितने कर्म हें, 
उन्हें जनादंन बाणरूप में धारण करते हैं। अच्युत जिस अत्यन्त निर्मेल असिरत्न को धारण 
किये रहते हैं वह विद्यामय ज्ञान है, और अविद्या ढाल है। हृषीकेश तत्त्वों, सभी इन्द्रियों 


१. भअप्रकारिता उपनिषदः (मद्रास, १६३३), पष्ठ १६८ में छद्ध त । 


ध्यवद्दार-अकरया ७ 


विद्या, अविद्या इत्यादि को, निराकार होने पर भी, मायारूपी होने के कारण, अस्त्र और 
भूषण के रूप में, कल्याण के लिये धारण करते हैं । पुण्डरीकाक्ष परमेश्वर निविकार पुरुष हें 
जो सविकार प्रधान को अखिल जगत्‌ के रूप में धारण करते हैं ।” 

हिरण्याक्ष मूतिमान्‌ अनेश्वयं है-- 

“मूत्तिमस्तमनेश्वय द्विरय्या विदुशु घाः । 
पऐेस्क्‍लण/जनबपेन स निरस्तो+रिमदन ।।”?' 

“बुद्धिमान्‌ लोग, हिरण्याक्ष को मूर्तिमान्‌ अनेश्वयं मानते हैं । हे अरिमर्देन ! अविनाशी 
ऐश्वयं द्वारा उसका नाश हुआ ।” इस प्रकार हिरण्याक्ष महामोह का प्रतीक सिद्ध होता है 
हिरण्यकशिपु हिरण्याक्ष का भाई था । विष्णु ने नूसिहावतार में इसका संहार किया । यह 
भी महामद का प्रतीक है -- 

“राम नाम नरकेशरी कनकशिपु कल्षिकाल । 
जापक जन प्रद्माद जिमि पाल्रहिं वृल्ल सुरसात्न ॥?”* 

“राम नाम नृसिह है, हिरण्यकशिपु कलिकाल है। जप करनेवाले तपस्वी प्रह्लाद हैं । 
राक्षसों का नाशकर भक्तों को पालते हैं ।'' 

कशिपु का अथं है-- शय्या | हिरण्यकशिपु वह है, जिसको सोने की शय्या हो । इस प्रकार, 
हिरण्यकशिपु सोने--अर्थात्‌ धन, बल आदि- से उत्पन्न महामद है । इसका स्पष्टार्थ यही है कि 
सर्वंव्यापी विभु (विष्णु) महामद और महामोह का नाश कर साधु जीवों का उद्धार किया क रते हैं । 

विष्णु की तीन रूपों में उपासना देखी जाती है-- 

१. परब्रह्मरूप में, जिसका विवरण दिया जा चुका है । 

२.  खण्डावतार के रूप में इनकी संख्या २४ कही जाती है- जंसे, कार्तंवीयं, दत्तात्र य 

इत्यादि । किन्तु आवश्यकतानुसार इसके असंख्य रूप हो सकते हैं । 

३, गणदेवता के रूप में-- जेंसे बारह आदित्यों में एक आदित्य ।'े 

विष्णु के दस अवतारों में सृष्टि के क्रविकास का विवरण मिलता है। आकाश, वायु, 
तेज, जल ओर पृथ्वी-तत्त्वों से सारी सृष्टि की रचना हुई है। इनमें आकाश, वायु और तेज 
सूक्ष्म तत्त्व हें। स्थूल सृष्टि में सवंप्रथम जलतत्त्व है, जिसमें सवंप्रथम जीव का विकास 
हुआ। इसका प्रतीक मत्स्यावतार है। तत्पइचात्‌ कच्छप हुआ, जो जल में अधिक और 
स्थल पर कम रहता है। तीसरा वराह है जो जल में कम स्थल पर अधिक रहता है। 
चौथा आधा पश्ु और आधा मनुष्य, नूसिह है। पाचवाँ अविकसित मनुष्य वामन (बौनाः) 
है । छठा अधंसभ्य मनुष्य परशुराम है, जो अपने अस्त्र (परछु) के कारण प्रसिद्ध है। सातवाँ 
पूर्णमनुष्य और पूर्णब्रह्म राम हें। आठवाँ कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌' । नर्वां करुणा की 
मत्ति महायोगी बुद्ध हैं। दसवाँ कल्कि हैं ; 


१... जिल्या०ा। ० प्रांगवा 70008798909; १४४0788, 94; ४०. ॥, 24. ॥, 9. 30 
मैं 'प्रतिमालक्षणानि” से उद्ध त । 

२. रामचरितमानस, बाखकाणड, दोहा ३३ 

३. आदित्यानामहं विष्णु :--गीता, १०, २१ 


७३ भारतीय प्रतीकृविधा 
७, शिव 


गणेशादि देवताओं की तरह शिव, सवव्यापी पूर्णब्रह्म हें और इनके रूप और गुण भी 
अनन्त हेैं। इसलिये इनके रूपों और गुणों की नाना प्रकार से कल्पना की जाती है। वेदों 
और वंदिक साहित्य में रुद्र, भव, ईश, आदि नामों से शिव का विस्तृत विवरण मिलता 
है। ऋक और अथव की ऋचाओं के अतिरिक्त यजुर्वेद का 'शतरुद्रिय सूक्त'' प्रसिद्ध है। 
पौराणिकों ने नाना प्रकार की कथाओं द्वारा इनके रूप और उपासना के सिद्धान्तों को 
विस्तार के साथ लिखा है। इन सभी कथाओं और सिद्धान्तों का सार-रूप पुष्पदन्त ने 
'शिवमहिम्न:स्तोत्र' में, बड़ी योग्यता और सुन्दरता से अत्यन्त संक्षित रूप में, दे दिया है । 


शिव सर्वव्यापी हैं। इसलिये जो छ्वून्य का विस्तार आँखों के सामने दिखाई पड़ता 
वही इनका शरीर है-- 
'“्वोकधानत्री स्विथ भूमि: पादो सज्जनसेवितों । 
सर्वेषां. सिद्धयोगानामधिष्ठानं तवोद्रम्‌ ॥ 
मध्येउन्तरित्तण विस्तीणं. तारागणविभूषितम । 
तारापथ इवाभाति  श्रीमान्हारस्तवोरसि ॥ 
दिशा दृश अुजास्ते वे केयूराज्षदभूषिता: । 
विस्तीएपरिणाहश्च नीज्षाम्बुवचयोपमः ॥” * 


“यह लोकमाता पृथ्वी आपके दोनों चरण हैं, सज्जन जिनकी सेवा करते हैं। सभी 
सिद्ध योगों का निवासस्थान, ताराओं से विभूषित, विस्तीणं, (पृथ्वी और आकाश के ) बीच- 
वाला अन्तरिक्ष, आपका उदर है। तारापथ, आपके वक्ष पर चमकता हुआ हार-जंसा 
मालूम होता है। दसों दिशाएँ, केयूर और अंगद से विभूषित आपकी दस भुजाएँ हैं । 
आपकी फेली हुई विशालता नील जलदमाला-जैसी हैं ।” 


आकाश की गोलाकार उ चाई इनका शिर है--- 
“नमः शिरस्ते देवेश ।?”र 
आकाश की विस्तृत नीलिमा इनके केश हैं, इसलिये इनका नाग व्योमकेश हैं। इस 


विस्तृत नील शून्य का सबसे सुन्दर रत्न चन्द्रमा इनका शिरोभूषण है, जो घनीभूत सोमरस 
अर्थात्‌ आनन्दामृत है। इसलिये इनका नाम चन्द्रशेखर है । 


१. यजुबेंद, भध्याय, १६ 
२. (क) वायुपुराय (भानन्दाश्रप, पूना, शाके १८६२७), २४, १४१, १५७ 
(ख) विष्यु का रूप कद्दा गया हे-.गगनसदूरशं मेघवर्ण' शुभाज्षन्‌” । 
(ग) बृददारण्यकोपनिषत्‌ का “आकाशशरीरं अद्वा, विध्पु और शिव के सम्बन्ध में समान रुप से 
लागू दे । 
३. स्कन्दपुराण, विध्णु खण्ड, २७. ४२ 


व्ययद्यार-अफ रुप ७७३ 


.... ज्ञान, इच्छा और क्रियाशक्ति इनके तीन नेत्र हें। तीनों गुण भी इनके तीन नेत्र हैं, 
: जिनसे ये अपनी सृष्टि को देखते हैं, इसलिये इनका नाम "त्रिवृत्तनयन' है। तीनों वेद तथा 
सूर्य, चन्द्र और अग्नि भी इनके नेत्र माने जाते हैं-- 
“लमामि वेद्श्रयलचोन तम्‌।””' 
“तीनों वेद जिनके लोचन हैं, उन्हें प्रणाम करता हूँ ।” 
इसके अतिरिक्त भी कहा गया है कि चन्द्रमा, सूयं और अग्नि इनके तीन नेत्र हैं-- 
६ #न्द्रकवहिश्रिनेत्रम ।*१३ 
और “चन्द्राकवैश्वानरत्लोचनाय नमः शिवाय ।”'' 
“चन्द्र, सूयं और अग्नि के तीन नेत्रोंवाले शिव को प्रणाम ।” 
आदि, मध्य और अन्‍्तावस्था में सृष्टि का प्रवत्त न और समावत्त न करनेवाली शक्ति का 
नाम काल है। इसका प्रतीक सप॑ है। काल, जो सृधष्टि-कल्पना में सबसे प्रचण्ड और बलशाली 
समभा जाता है, इनके शरीर पर तुच्छ कीट की तरह रेंगता रहता है और इसकी कृपा 
और अनुमति से सृष्टि में कार्य करता है ।४ 
सृष्टि में स्थिरता देनेवाली स्थिति-शक्ति का नाम दिक्‌ है। यह दिक्‌ महायोगी शिव 
का लघु कटिवस्त्र है। इसलिये इसका नाम दिगम्बर (दिक+ अम्बर) है ।५  दिशाएँ 
इनकी भुजाएँ भी हैं। इसलिये दिशाओं की कल्पित संख्याओं के अनुसार इनकी भुजाओं 
की संख्या चार, आठ, दस, सहस्न और असंख्य हुआ करती है--- 
“बस्येमा; प्रदिशों यस्य बादू [?? ६ 
“ये दिशाएं जिनकी बाहें हें ।' 
“बाहव:ः ककुभो नाथ | 99७ 
“नाथ ! दिशाए आपकी बाँहें हें ।” 
“क्दोषो यस्य विविशश्च कणों 
चोरास वकत्रमुद्र॑ंनभश्च ।??< 
“दिक्‌ जिसकी भुजाएँ, उपदिशाए जिसके कान, छा, (चमकता हुआ आकाश ) जिनका 
मुख और नभोमण्डल जिसका उदर है ।” 


१. बक्षपुराण (आनन्दाश्रम, पूना, शाके १८१७, ई० १८९४) १२३५ २०० 

२० वेदसारशिवस्तोतन्रमू , श्लोक २ 

३. शिवपष्चाक्षरस्तोत्रमू, श्लोक ४ 

४०. काखसपे के विशेष विवरण के लिये विष्णु-प्रकरण देखिये । कालतत्त्व के लिये काल-प्रकरण देखिये। 
४५. विशेष विवरण के लिये दिक्‌-प्रकरण देखिये | 

६. ऋग्वेद, १०, १२१. २ 

७. स्कन्दपुराण, विष्णु लण्ड, २७, ४२ 

प्र: अप्रकारिता उपनिषदः (मद्रास, १६३३), परमात्मिकोपनिषत्‌ , ए० १७७ 


छे भारतीय प्रतीकविधा 


थम शश्चंतर्ो व्यय बाहवस्ते ।”' 
हे अव्यय ! चारो दिशाएँ आपकी भुजाएँ 
“बिशा वश भजास्ते ये केयूराक्नद्भूषिता ।”? * 
“दस दिशाए केयूर और अज्भूद से विभूषित आपकी दस भुजाएं हैं ।” 
“उग्राय व नमो निष्य नमस्ते दृश बाहवे ।?”* 
“दस भुजाओंवाले उग्र (शिव) को नित्य मेरा प्रणाम ।” 
“लनीलबाहुं दशभुज श्यत्॑ धूम्नविज्ञोचनम्‌ ।?”४ 
“नीलवर्णवाली दस भुजाओंवाले और धृम्र (वर्ण) वाले त्रिलोचन को (प्रणाम) ।” 
“सर्वाम्वरस्थं जगदाविदेतुं काल्नक्मात्मानमनन्तपादम्‌ । 
झनन्तवाद्ृव्रमस्तकात ल्ल्ाटनेश्न मत चबल्द्रमोक्षिम 
“सबके भीतर वत्तंमान, सृष्टि के आदिकारण, काल के जाननेवाले, आत्मा, असंख्य चरणोंवाले, 
असंख्य बाहु, उदर, मस्तक और नेत्रवाले, माथे पर नेत्रवाले चन्द्रमौलि का भजन करो ।” 
“गौरीविनायकोपेत पत्नवक्‍त्र त्रिलोचनम्‌ । 
शिव ध्यात्वा दुशभुज शिवरत्षां पठेन्नर: ॥??६ 
“पावंती और गणेश-सहित पाँच मुख, तीन नेत्र और दस भुजाओंवाले शिव का ध्यान 
कर 'शिवरक्षा' लोगों को पढ़ना चाहिये ।” 
शिव के चार प्रसिद्ध आयुध हैं-त्रिशुल, डमरू, मृग और परशु। साधारण रीति 
से त्रिशूल त्रिगुण का संकेत है। शाक्त, शव और बौद्ध दर्शन के अनुसार यह त्रिशक्ति 
(ज्ञान-इच्छा-क्रिया) का प्रतीक है। शाक्त दशन में इसे त्रिकोण, शुन्यस्थ, भग और 
गुप्तमण्डल कहते हें। यही बौद्धों की शुन्यता है। इसके भीतर चेतना के स्पन्दन का नाम 
'चिब्चिनी-क्रम' या “चिब्चिनी-शक्ति' है । 
“ब्रिकोशं भगमित्युक्त वियत्स्थं गुप्तमण्डलम। 
इच्छाजानक्रियाकोण तन्मध्ये चित्रिनीक्रमस्‌ ॥ 7 
अध्मिश्चतुदशे घाम्नि स्फुटीमतत्रिशक्तिके । 
त्रिशूल्वत्वमतः प्राह् शास्ता श्रीपूथशासने ॥“ 
लोलीभमतमतः शक्तिश्नितयं तब्विशुल्लकम्‌ । 
यस्मिन्नाशु समावेशाद्धवैद्योगी निरअ्षनः ॥”९ 


_ाडूल्तन-क-मनपकल५-स कक «०० कब तक नननानन्‍नफलक नम. नकि-- ने २७७ ७. -१- मन अस्‍ि3»भननककनाा “33०७७ ७4-जन»ग७०+क मातम. 


विध्णुपुराण (जीवानन्द, कलकत्ता) ५.€.२६ 

वायुपुराय (आनन्दाअ्म, पूना; शाके १८६९७)--२४. १५३ 
तन्नव, ३०. १६१ 

शिवस्तवराज:, श्लोक ४५ 

तत्रेव, श्लोक ६८ 

शिवरक्षास्तोन्रमू, श्लोक २ 

ओतन्त्रालोक (बम्बई, १६२०), श्लोक ६४ की टीका | 

« तम्रेव, श्लोक १०४ 

६, तज्रेब, श्लोक १०८ 


की कक आप 


व्यवहार॑-प्रकरंथश ७ 


“त्रिकोण का नाम शून्यस्थ, भग और गुप्तमण्डल है। इसके तीनों कोण इच्छा, ज्ञान 
और किया हैं। उसके भीतर चिड्चिनी की क्रियाएँ हें। इस चौदहवें धाम में तीनों 
शक्तियों के (सम्मिलित) स्फोट होने के कारण, भगवान्‌ बुद्ध (शास्ता) ने श्रीशासन (अपने 
उपदेशों ?) में त्रियुल कहा । इसलिये तीनों शक्तियों का क्रियाशील होना ही त्रिशूल है, 
जिसमें प्रवेश करते ही योगी निरव्जन (मलरहित-- विशुद्ध तत्त्वज्ञानवाला ) बन जाता है।” 
यही त्रिशुल का त्रिगुणत्व है। कहा भी है-- 

“ब्रिकोणे देवताः सर्वा ब्रह्मविष्णुमद्ेश्वराः ।”' 

“श्रिकोण में ब्रह्माविष्णुमहेश्वर--ये सभी देवता हें । 

विष्णु के शद्ध और कृष्ण की मुरली की तरह शिव का डमरू शब्द-ब्रह्म का प्रतीक है । 

शिव का नाम 'मृगधर:' है । मृग वेद है जिसे, ये कभी अपने हाथ से अलग नहीं करते, सदा 
इनकी रक्षा में तत्पर रहते हें । नटराज सहस्ननाम में 'मृगधर' नाम पर टीका इस प्रकार है -- 

“घरतीति घरः मस्गस्य हरिणस्थ घरः। वरुकावने मुनिकृते अभिचारक्रतावुत्पन्न दरिया 
शिवो एतवान्‌ इति स्काहदे प्रसिद्ध: । द्वेमसभानाथमाहात्रये श्र प्रतिपादितमितुम । पुतक्ष 
अपस्खतित्यस्तपावनाम विषरणे द्वष्टव्यम्‌ । यथोक्‍त स्काल्दे -- 

ततो झूगः समुत्याय शीघ्रमाभः- दुम्बराव्‌ । 
सर्वान्‌ क्षानविद्वीनॉस्सान्‌ रगतुल्यानिवाप्ुवन्‌ ॥ 
आदाय वामदस्तेन दधारेशश्र निश्च्षम्‌ ॥ 

मन्त्रशास््र तु (स्टग) वेदरूप हृति प्रसिहम। यथोक्त' झत्युण्जयध्याने -- 

स्वकरकल्धितमुदापाशवेदाक्षमात्राम्‌ । 

झात्र देदो स्गाः । प्रन्थान्तरे 

सुदापाशसगारुसूत्र विज्लसत्पाण हिमांशुप्रभम । 
हति समानप्रकरणे स्प्टतयामिधानाव्‌ ।”' * 

“घर है धारण करनेवाला, मृग अर्थात्‌ हरिण का धारण करनेवाला । दारुका- 
वन में मुनियों द्वारा किये गये अभिचार के यज्ञ से उत्पन्न मृग को शिव ने हाथों में ले 
लिया, यह स्कन्दपुराण में प्रसिद्ध है। 'हेमसभानाथमाहात्म्य' में भी इसकी पुष्टि की 
गई है। इसे 'अपस्मृतिन्यस्तपाद' नाम के विवरण में देखना चाहिये। '“स्कन्दपुराण' में 
कहा है-- 

“तत्पद्चात्‌ निकलकर भूग शी क्ष आकाश से आया और उन सभी ज्ञानविहीन लोगों को 
मृगतुल्य (पदुवत्‌) कहा । ईश ने बायें हाथ में हृढ़ता से पकड़कर उसे रख लिया ।” 

मन्त्रशास्त्र में प्रसिद्ध है कि मृग वेद है, जैसा कि मृत्युड्जय के ध्यान में कहा गया है कि 
भाप अपने हाथों में मुद्रा, पाश, वेद और अक्षमाला धारण किये हुए हैं । 

यहाँ वेद मृग है। अन्य ग्रन्थों में है--- मुद्रा, पाश, मृग और अक्षसूत्र से सुशोभित हाथ 
और, चन्द्रमा की प्रभावाले इस एक-से प्रकरण में स्पष्ट रूप से कहा गया है ।”” 


१. तज्नेव, श्लोक ११२ की टीका । 
२, नटराजसहस्नामसा 'मृगधर' (नाम-संख्या २६७) पर टीका। 


७ई भारतीय प्रतीकविधां 


अन्यत्र भी वेद को मृग कहा गया है - 
“'कुडारवेवाडुशापाशशूद्धकपाल टकाच्षगुणान्‌ वृधान: । 
चतुमु खो नीलरुचिसिनेत्र: पायावघोरों दिशि वक्षिणस्थाम ॥”' 
“परक्षु, वेद, अंकुश, पाश, शूल, कपाल, ढक्का और अक्ष-सूत्र को धारण किये हुए, चार 
मुख, तीन नेत्र और नील वर्णवाले अघोर दक्षिण ओर मेरी रक्षा करें ।” 
“बेदामयेष्टांकशपाशटंककपाद दक्काचकशूजपाणि: । 
सितथतिः पतद्चमुखो वतान्मामीशानमूध्व॑ परमप्रकाश: ॥”'* 
“वेद, अभय, वर, अंकुश, पाश, टंक, कपाल, ढक्का, अक्ष और छूल हाथ में लिये हुए, 
उज्ज्वल वर्ण, पाँच मुखवाले, परम प्रकाशवान्‌ ईशान, ऊध्व॑ की रक्षा करें ।” 
यहाँ बार-बार मृग का नाम न देकर उसे 'वेद' कहा गया है। वेदमृग-कथा का सार 
यही मालूम होता है कि नास्तिक विधियों के हाथ से शद्भुर ने वेद की रक्षा की । 
चित्‌ के स्पन्दन-स्वरूप होने के कारण, प्राणियों के श्वास की तरह, वेद शद्भुर की साँस 


अर्थात्‌ उनसे अभिन्न है -- 
“यस्य निःश्यस्तित वेदा थो वेदेभ्यो खिद्धं जगत्‌ । 


निर्ममे तमहं वन्दे विधाती् महदेश्वरम ॥”' 
“वेद जिसकी सांस हैं, वेदों से (वाक्‌ से) जिन्होंने संसार का निर्माण किया,. विद्या के 
आगार उस महेश्वर की में वन्दना करता हूँ ।” 
शिव के पञ्चमुखों के नाम हैं -सद्योजात, वामदेव, अघोर तत्पुरष और ईशान हैं| 
इन्हें शिवलिंग पर बनाते समय सद्योजातादि चार मुख चारों ओर और ईशान को ऊपर 
बनाया जाता है। इनके अलग-अलग रूप और ध्यान हें। अघोर और ईशान का 
ध्यान ऊपर दिया जा चुका है। अन्य तीन रूपों के ध्यान इस प्रकार हैं-- 
“श्र 2८05-८८ तवभाश्मो... विदावराभीतिकुटारपाणिः । 
'बतुमु खस्तत्पुरुषद्धिनेत्र: प्राध्यांस्थित रचतु मामजजम्‌ ।। ४ 
“चमकती हुई बिजली जेसा स्वर्णवर्णवाले, हाथ में विद्या (वेद), वर, अभय और 
परशुवाले, चार मुख और तीन नेत्रवाले तत्पुरुष, जब में पूर्व दिशा में रहूँ तो, मेरी 
रक्षा करे ।” 
“कुन्देखयुशह्ुस्फटिकावभासो वेदाश्षमालावरदाभयाहूः । 
ध्यक्षअ्तुवक्त्र उर्प्रभाव: सथो<घिजातो उवतु मां प्रतीष्याम्‌ ॥?५ 
“कुन्द, इन्दु, शह्लु और स्फटिक की तरह उज्ज्वल बर्णवाले, वेद, अक्षमाला, वरद और 
अभय चिह्नवाले, तीन नेत्र, चार मुख और महा प्रभावशाली सद्योजात पश्चिम दिश्षा में 
मेरी रक्षा करें। 
शिवकव चस्तोत्रम्‌, श्लोक १२ 
तत्रेव, श्लोक १४ 
ऋग्वेद, सायणमाध्य की भूमिका का प्रारम्भ 
शिवकवचस्तोत्रमू, ११ 
तश्नेव, श्लोक १६३ 
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व्यवेददार-प्रकरण ७ 
“बराक्षमात्ञाभयटंकटस्त:. सरोजकिजल्कसमानवणः । 
श्रि्ञोचनश्रारुषतुमु खो मां पायादुदीच्यां दिशि वामदेवः ॥। 

“हाथों में बर, अक्षमाला, अभय और टंक (पत्थर छीलने की छेनी) वाले, कमल के 
केशर-जैसे वर्णवाले, तीन नेत्र और चार मुखवाले वामदेव उत्तर दिशा में मेरी रक्षा करें।” 

शिव के ये पाँच नाम वेद की पाँच ऋचाओं के प्रथम शब्द हें। शिव की पूजा में उन 
मंत्रों का प्रयोग होता है -- 

स्नान--“सद्योजातं प्रप्यामि सश्योजाताय वे नमः । 
भवे भवे नातिभवे भवस्त्र मां भवोद्धवाय नमः । 
गन्धदान -- वामदेवाय नमो ज्येष्ाय नमो रुद्ाय नमः काल्नायनमः कल्नविकरणाय नमो 
बल्लाय नमो बल्लप्रमथनाय नमः स्वभतवमनाय नमो मनोन्मनाय नम: ॥। 
धृप--अ्रघो रेम्यो 5थ घोरेभ्यो घोरघोरतरेम्यः । 
स्वभ्य: सवसवभ्यो नमस्ते रुदररूपेम्यः ॥ 
विलेपन--तत्पुरुषाय विश्नददे महादैवाय धीमद्दि ठन्‍्नो रुद्रः प्रचोदयात्‌ । 
अभिमन्त्रणमू--ईशानः सर्वविधानामीश्वरः सर्वभतानाम । 
ब्रह्माधिपतित्रेद्ा शियोमे स्तु॒ सदाशिवोम ॥।” 

शद्भुर कभी मुण्डमाल, कभी रुण्डमाल और कभी रुद्राक्ष धारण करते हैं। यह विष्णु 
की वजयन्तीमाला, बुद्ध के पद्ममाल और महाशक्तियों की मुण्डमाला की तरह पज्चादद्वर्ण- 
माला है जो सृष्टि का प्रतीक है। इसलिये इनके नाम पडञ्चाशद्॒णंरूपधुक' और 
'रद्राक्षत्रदमयाकल्प' नाम हैं । 

मस्तक पर जटाओं में गड़ा और चन्द्रमा हैं । 

गड्ा का नाम धमंद्रवी अर्थात्‌ ध्मं का तरलरूप । 

“घमस्तु ववरूपेण अह्यणा निर्मित: पुरा । 
तद्दे गहने वि विल्याता श्टणु स्तोर्त् वसुर्धरे । !”* 

“(बराह ने कहा) - वसुन्धरे ! स्तोत्र सुनो। पुराकाल में ब्रह्मा ने तरल रूप में 
धर्म का निर्माण किया । इसी का नाम गड्जा पड़ा ।” तरल रूप में धमं ही अमृत-तत्त्व है। 
यह विष्णु के चरण से निकलता है, ब्रह्मा के कमण्डल, शिव की जटा, बुद्ध के 
अमृत-कलश और शक्ति के कपाल-पात्र और उपनिषत्‌ की ब्रह्मविद्या में इसका निवास है । 
चन्द्रमा अमृत (महानन्द )-लावी चिदानन्द है, जो सुष्टि-कल्पना का मूल है। 

इनका वाहन वृषभ है। यह विश्व के रूप में साकार ब्रह्म को धारण करनेवाली ब्रह्म 
की अपनी शक्ति धरम है। वेद में परम ब्रह्म यश्पुरुष की कल्पना वृषभ रूप में की गई है-- 

“अत्यारि शक्षात््यो भ्रस्प पादा दूं शोषें सप्त दस्तासो झस्य । 
त्रिधा बढ़ो वृषभों रोरवीति मद्दो देवों मर्त्या आविवेश ॥।?” रे 


१० तन्रेव श्लोक १४। 
२. वाराहपुराणस्थ गदन्नास्तव, २ 
३, निरुक, ३. १. ७ 


्टे भारतीय प्रतीकविधा 


“चार श्वक्भ, तीन पैर दो शिर और सात हाथवाले, तीन स्थान में बँघे हुए और 
गरजते हुए वृषभ के रूप में महान्‌ देव ने मर्त्यों में प्रवेश किया ।” 

निरुक्त के अनुसार ये अज्ु-प्रत्यज्भादि क्रश: चार वेद, तीन स्वर, दो अयन, सात 
छुन्द, और मन्त्र-आ्रह्मण-कल्प हैं । 

धर्म के वृषभ रूप के विषय में पुराणादि एकमत हें-- 


“सूत डवाच--वन्न गोमिथुन राजा हन्यमानमनायवत्‌। 
वण्डहस्तं व वृषल वृद्रो तप लाम्छुनम ।। 
वृष सुणालघवल्व॑ मेहस्तमिव बिभ्यतम्‌ | 
वेपमानं परदैकेन सीदुन्त॑ शूद्र॒ताडितम्‌ ॥ 
गां च धमदुघां दीनां ग्ठश शूद्॒पदा दृताम 
पप्रच्छु रथमारूढ: ।। 
त्यं या सुणाद्वधवद्द: पादैन्यू नः पदाचरन्‌ । . 
पृषरूपेणा कि कश्चिद वो न: परिखेदयन्‌ ॥ 
घ॒र्म' अवीषि धमंश्ञ धर्मो-सि व्ृष॥रूपइक ॥ 
तप: शौच दया सत्यमिति पादा: प्रकीत्तिता: । 
अधमारोस्तयो भप्ता: स्मयसंगमदैसस्‍्तव ।॥। 
हवानीं धर्मपादस्ते सत्य. निव॑त्तयेध्त: । 
त॑ जिपृद्चवत्यधर्मों-यमन्‌तैने घित:.. कल्लि: ॥ 
पृषस्य नध्टांस्ीन्पादाँस्तपः शोच वयामिति । 
प्रतिसंदथ आश्वास्य महीं च समवधयत्‌ ॥।”' 

“सूत ने कहा--वहाँ राजा (परीक्षित) ने गोमिथुन को अनाथ की तरह मार खाते 
और राजा की तरह वेष-भूषावाले छ्ूद्र को हाथ में छाठी लिये हुए देखा । डर के मारे 
मृत्र्नाव करते हुए और शूद्र की लात खाकर कष्ट से काँपते हुए मृणालघवल वृषभ को और 
बार-बार छाद्र के पैरों से आहत, धर्म का दूध देनेवाली गाय को रथ पर से ही पूछा--हे 
मृणाल्धवल ! आपके पाँव नहीं हें। आप केवल एक पेर से चल रहे हें। वृष-रूप 
में आप क्‍या कोई देवता हैं, जो मुझे खिन्‍न कर रहे हैं। हे भर्मंत्व ! आप धर्म की बातें 
कर रहे हैं। वृष रूपधारी आप घम हें। तप, शौच, दया और सत्य--आपके ये चार 
चरण कहे गये हें। गयव॑ के मदवाले अधमं के अंश से आपके तीन पैर टूट गये हैं । 
हे धर्म ! अब आपका केवल सत्य नामक चरण बचा हुआ है । इसलिये असत्य प्ररित 
कलि, धमं से घृणा कर रहा है। वृष के तीन चरण तप, शौच और दया, जो नष्ट हो 


गये थे, उन्हें स्थापित कर संसार को बढ़ाया ।” 


१, औमद्भागवत, स्कन्व १, अध्याय १७, श्लोक १, २, ३, ४, ७, २२, २४, २४, ४२ 


व्यवहार-मकरण उर्द 
धरम (वृष) के चार चरणों की अनेक प्रसंगों पर चर्चा की गईं है-- 
धमत्रतुष्पास्मनुजान्‌ कृते समनुवस्तेते। 
स पुवान्वेध्चधमंण ब्येति पादेन बधता ॥* 
विधा दान तपः सत्यं धमंस्येति पदानि व ॥””* 

“कृत युग में चार चरणवाला धर्म मनुष्यों के साथ था। वही धर्म बढ़ते हुए अधम के 
कारण एक-एक चरण खोता जाता है । 

“विद्या, दान, तप और सत्य धर्म के चरण हैं ।” 

कपसपआहवाल्पभाष्य में शिव के वृषध्वज नाम पर भाणष्य में ग्रन्थकार ने 
लिखा है-- 

“झस्य च वृषस्य धमरूपत्वं विष्णुरूपत्वं थे सकल्षपुराणप्रप्तिदुमू--- 
शुदस्फर्टिकसंकाशो धर्रूपो वृषः स्थटूतः । 
बन्दे धमंबृष श्रुपध्वजरथं तीर्थाश्रितांस सवा । 
स्‍्कान्देडपि-- तस्मादम: सवा शम्मोद् परूपेण वाहनम्‌ । 
तदेवास्यासाधारणलाण्छुनमित्युक्वा धघर्मप्रियर॑ सूचितम्‌ ।  विष्णोशषभरूपत्यं च किज्न- 
पुराणे प्रसिदम । त्रिपुरविजयप्रयाणावसरे भगवद्गाराच्मतयाभुप्तजंघेषु वेदाश्वेषु पततः रथस्य 
वृषभरूपेण विच्णुना भारितत्वेन ताः77।::-ल्‍्य परम्परया वृषभारूठत्यात्‌ ।!?! 

“इस वृष का धर्रूप और विष्णुरूप सभी पुराणों में प्रसिद्ध है। धरंरूपी वृष को निमेल 
स्फटिक-जेसा कहा गया है। कन्धे पर तीथंवाले, वृषध्वज रथवाले और धममंवृषवाले 
(शिव) की में वन्दना करता हूँ । 

“स्कन्द पुराण में भी है - इसलिये धर्म ही सर्वंदा वृषरूप से शम्भु का वाहन है। इस 
प्रकार इनके इस असाधारण चिह्न की उक्ति द्वारा, इनका धर्मंग्रियत्व सूचित किया गया है। 
विष्णु का वृषभरूप लिजुपुराण में प्रसिद्ध है। त्रिपुर-विजय के लिये प्रयाण करते समय, 
भगवान्‌ शिव के भार को नहीं सह सकने के कारण वेदाए्वों की जंघा टूट जाने से रथ गिरने 
ऊरूगा । विष्णु ने वृषभरूप से उसको धारण किया । इस प्रकार के रथ पर आखरूढ़ होने 
के कारण, परम्परा से ये वृषभारढ़ हैं। शिवसहस्रनाम में इन्हें (सिहवाहन”४ और 
अारए्ाआरु+८ ० में गरुडवाहन,'" कहा गया है ।” 

१. तत्रेब,३. ११. २१ 
२. तत्रेब, ३. १२. ४१ 

३, नडराजसहस्तनामभाध्यम्‌ (मद्रास, १६५१) भाग १, पृष्ठ ७४ 

४. शाक्तप्रमोद (बम्बई, संवत्‌ २००८) नाम-संख्या, १८ सिंदगायनमः, ६८१ सिंदवाइनायनमः | 
४, भीनटराधशहज़नाम । (मद्रास, १६५१), नाम-संख्या ७६७ गरुढ़रूढ:। 








द्७ भारतीय प्रतीकविधा 


धर्म अशेष कारण का पूर्णरूप और कभी खण्डावतार माना जाता है--“धर्म, विष्छु 
के एक खण्डावतार हैं। बृहद्धमंपुराण में कहा गया है कि विश्व की रचना कर 
इसकी रक्षाके लिये ब्रह्मा किसी को ढूंढने लगे। उनके दक्षिण पाए्व॑ से, कुण्डलधारी 
हवेत पुष्प खग्वी, और श्वेत चन्दनधारी कोई जीव उत्पन्न हुआ। उसके चार पैर थे और 
वह वृष-जेसा था । वह धर्म था। ब्रह्मा ने उसे धर्म (धारण करनेवाला) नाम दिया, 
उसे अपना ज्येष्ठ पुत्र बनाया और अपनी सृष्टि विश्व की रक्षा करने के लिये उसे नियुक्त 
किया । कृतयुग में धर्म के चार पर थे, त्रता में तीन, द्वापर में दो, और कलि में केवल 
एक । धर्म के पर हें--सत्य, दया, शान्ति, अहिंसा । संस्कृत में वृष शब्द का अथं, धर्म और 
बेल, दोनों ही है। इससे मालूम होता है, कल्पनाप्रवण हिन्दुओं ने वृष को धर्म के साथ 
मिला दिया। आदित्यपुराण के अनुसार धममं का रंग इवेत, मुख चार, पैर चार, परिधान 
इवेत और उसे सर्व भूषण से भूषित होना चाहिये । एक दक्षिण हस्त में अक्षमाला हो, 
दूसरा मूत्तिमान्‌ व्यवसाय के मस्तक पर हो। एक वाम हस्त में पुस्तक और अवशिष्ट वाम 
हस्त में एक पद्म हो और वह हाथ एक सुन्दर वृष के मस्तक पर हो ।”'* 

शिव के आठ प्रत्यक्ष रूप हें*--पञ्चतत्त्व, चन्द्र, सूयं और होता । इसलिये इनका नाम 
अध्मूत्ति है। इनका नाम पशुपति भी है। वेद, उपनिषत्‌ और पुराणों में प्राणिमात्र का नाम 
पशु है। इसलिये जगदीश पशुपति है-- 


“येषामीशे पशुपति: पशूनां चतुष्पदामुत द्विपदामिति ।”?* 
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--छिश0ा९॥(8 ० घलांततप 700708780799. 7', 8. 50970800 7२80, १(६80788, 
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२. भूताक चन्द्रयज्वानो मू्त॑य भ्रष्ट प्रकौष्तिता: । 
रे, नटराजतहलनामभाष्य (मद्रास, १६४१) में नाभ-संख्या ५४३, 'पशुपति' पर टीका में रुदृत । 


वयवद्दारे-प्रकरं ट्रै 


“द्विपद और चतुष्पद पशुओं के ईद पशुपति हैं ।” 

“पश्ुपतिश्इृक्काराषिष्ट: संसारी जीव: स एवं पशु: |. स्वश: पत्ककृत्यसम्पन्न: सर्वेश्वर ईश: 
पशुपति: । के पशव हति पुन: स तमुवाच जीवा। पशव उक्ता:।. सत्पतित्वास्पशुपति: । 
स्‌ पुनस्त दोवाल कभं जीवा पशव हति । कर्भ तत्पतिरिति। स॒तमुवात॒ यथा तृशाशिनो 
विधेकदीना: परम्रेष्या: कृष्यादिकमंसु नियुक्ता: सकलदु:खसहा: स्वस्थामिषध्यमाना गवाबय: 
पशव: । यथा तत्स्थामिन हव सबश् हेश: पशुपति: ।॥।' 

“पश्ुपति। अहंकार से घिरा हुआ संसारी जीव, वही पशु है। सबंज, पण्नकृत्म- 
सम्पन्न, सर्वश्वर, ईश, पशुपति हैं। कौन पशु है, यह फिर (पूछे जाने पर) उसने उसे 
कहा -- जीवों को पश्यु कहा गया है। उनके स्वामित्व के कारण ये पशुपति हैं। उसने 
फिर उससे कहा--जीव क्‍यों पशु हैं, क्यों उनका पति है। उसने उससे कहा--जिस प्रकार 
तृणभोजी, विवेकहीन, दूसरों से काम में लाये जानेवाले खेती-बारी के काम में लगे हुए सब 
प्रकार का दुःख सहनेवाले अपने स्वामियों से बाँधे जानेवाले गो इत्यादि पशु हें और 
उनके स्वामी भी हैं, उसी प्रकार सवंज्ञ ईश पशुपति हैं ।” 

/“उत्वाल्यावरुन्लास्य पशव:ः परिकीर्तिता: । 
तैयां पतित्याद्विश्वेष: भवः पशुपति: स्टूतः ॥!? 

“ब्रह्मा से छेकर नहीं चलनेवाली वस्तुओं तक (सभी) पशु हें। उनका पति होने के 
कारण बविश्वेश भव पशुपति कहे जाते हैं । 

तम:प्रधान जीवों को भी पश्तु कहा गया है-- 

“पश्यावयस्ते विश्यातास्तमआया झतेदिनः । 
उत्पथप्राहिणश्वेव तेडज्ञाने शानमात्रिश: ॥?”?र२ 

“जिनमें तम की अधिकता से वेदना (समभ-बूक) नहीं है, केवल चेतन-मात्र रहकर 
घोर अज्ञान में पड़े रहते हें और कुमार्ग पर चलते रहते हैं, वे ही पशु नाम से प्रसिद्ध हैं । 
शिव उनके भी त्राता हैं, इसलिए पशुपति हैं ।” 

इनका नाम नीलकण्ठ है। समुद्र-मन्थन के बाद भयंकर विष हलाहल सारी सृष्टि में 
भर गया और सृष्टि का संहार होने लगा। इसकी रक्षा के लिये भगवान्‌ ने सारा विष 
समेट कर कणष्ठ में धारण कर लिया और सब की रक्षा की। इसलिये इनका कण्ठ नीला 
हो गया। वेदानुसार जीवन यज्ञ है, जीवन समुद्र है। इसके मन्थन से मोह और घोर कष्ट 
उत्पन्न होता है। यही हलाहल है, जिसे भगवान्‌ पीते रहते हें। यह भगवान्‌ नीलकण्ठ 
के कल्याणमय रूप और भक्तवत्सलता का चिह्न है । 

शिव का नाम त्रिपुरारि है। ऐतरेय ब्राह्मण (१.४.६) में लिखा है कि देवासुर- 
संग्राम में असुरों ने दो, आकाश और पृथ्वी के तीन पुर (दुर्ग) बना लिये जो क्रमश: सोने, 
चाँदी और लोहे के थे । छान्दोग्योपनिषत्‌ में वणित लोहित, शुक्क और कृष्ण का त्रिवत्त है। 
ये स्पष्टठ: रज, सत्त्व और तम के द्योतक हूं। त्रिपुर के, सोने, चाँदी और लोहे के 


१. भावषाश्युपनिषत्‌ | 
२, विभ्णुपुराण, १, ४०६ 





हर भारतीय प्रतीकविद्या 


बने हुए त्रिपुर, त्रिगुण से उत्पन्न और उसमें निवास करनेवाला महामोह अर्थात्‌ अविद्या है । 
शिव ने विष्णु, बेद, चन्द्र, सूर्यादि ज्ञानप्रद और मोहनाशक उपादानों से त्रिपुर 
(अविद्या) का संहार किया । पुष्पदन्त ने संक्षेप में इसका सुन्दर वर्णन दिया है--- 
“रथःक्षोणी यन्‍ता शतछ्तिरगेन्द्रों धनुरथो 
रथाज़ चन्द्राकों रथचरण पाणिः शर हृति ।”” 

“पृथ्वी रथ बनी, इन्द्र सारथी, हिमालय धनुष, चन्द्रमा और सूर्य रथ के पहिये और 
विष्णु बाण बने।” इस प्रकार त्रिपुर का संहार हुआ और जिज्ञासु भक्तों के त्रिपुर का 
नित्य संहार होता रहता है। 

पुराणों में इसी विषय को अनेक रोचक कथानकों के रूप में दिया गया है। गजासुर 
और अन्धकासुर की कथा भी इसीका रूपान्तर है। हाथी के रूप में एक सर्वध्वंसी 
भयदड्ूूर राक्षस उत्पन्न हुआ। भगवान्‌ शिव ने काशी में उसका संहार किया। सभी 
सुखी और प्रसन्न हुए। भगवान्‌ ने उसकी खाल हाथों पर लेकर नृत्य किया ।* 

अन्धकासुर हिरण्याक्ष का बेटा था । हिरण्याक्ष को मूत्तिमन्त अनश्वयं कहा गया है-- 

“मूत्तिमन्तनेश्वय॑ हिरण्याद॑ विदुष्चु घाः । 
ऐश्वयंणाविनाशेन स निरस्तो5रिमदनः ॥” * 

“मूत्तिमान्‌ अनेएवर्य को बुद्धिमान्‌ लोग हिरण्याक्ष कहते हें। हे अरिमर्दन ! अविनाशी 

ऐद्वर्य के द्वारा उसका नाश हुआ ।” 


उसका बेटा अन्धक अर्थात्‌ विचार-शक्ति और ज्ञान को अन्धा कर देनेवाला महामोह है 
जिसका शिव सवंदा नाश करते रहते हें। यह मोह रक्तबीज की तरह बढ़ता रहता है 
सरलता से नष्ट नहीं होता । महामोह अर्थात्‌ अविद्या का नाम ही अन्ध है-- 

“हमो मोहो महामोहस्तामित्रो हान्धसंशितः । 
झविधा पत्चपवेंषा प्रादुभूता महात्मनः ॥ ?”' 

“पाँच गुत्यियोंवाली अविद्या के नाम हँं--तम, मोह, महामोह, तामित्र और अन्ध | 
महात्मा से इसकी उत्पत्ति हुई।” अन्धकासुर के संहार का अर्थ है- तत्त्वज्ञान के विरोधी 
ओर प्रबल विपश्न अविद्या का नाश । 

इस सम्बन्ध में श्रीगोपीनाथ राव का मत भी मननीय है-- 

“बराहपुराण के अनुसार उपयु क्त अन्धकासुर और मातृकाओं की कथा एक अलकृत 
उक्ति है। यह अविद्या के साथ आत्मविद्या के युद्ध का निदर्शन है। “यह सब कुछ मेंने 
तुम्हें -75:3::०८ुत के विषय में कहा” । शिव-रूप में विद्या अन्धकासुर-रूपी अविद्या से 

गुद्ध करती है। विद्या जितना ही इस पर आक्रमण करती है, कुछ समय. तक अविद्या 





१, जगद्रक्षाये त्व॑ं नटसि (शिव भहिम्न:स्तोत्रमू ) । 
२. प्रतिमालच्षण, ए० ३० 
३, विध्णुपुराण, १. ५८ ४ 
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उतनी ही बढ़ती जाती है। अन्धकासुर के रूपों की संख्या का बढ़ना इसीका निदर्शन है। 
जबतक हृदय के काम, क्रोधादि विकार पूर्णतः: विद्या के वश में नहीं आ जाते, तबतक 
अन्धकार का नाश नहीं हो सकता ।”' 
अविनाशी सर्वात्मा का यही शिवस्वरूप है । 
नटराज 
'नटराजसहस्रनाम' में शिव को प्रौढ़नत्तंनलम्पट, महानटनलम्पट आदि कहा गया है | 
जगत्‌ का आदिकरण विभु की इच्छा और क्रिया ही उसका निरन्तर नृत्य है। “पुष्पदन्त' ने 
इसका वर्णन इस प्रकार किया है--- 
“मह्दी पादाघातादूब्॒जति सहसा संशयपत्‌ 
पद॑ विष्णेशन्राम्यद जपरिघरूणप्रहगणम्‌ । 
मुह॒धों वोःस्थ्यं यात्यनिभ्धु5०030/0-४४० 
जगवतायै त्यं नटपति ननु वामैब विभुता ॥!”* 


“तुम्हारे पादाघात से पृथ्वी सहसा संकट में पड़ जाती है। परिष की तरह (परिषुष्ट ) 
भुजाओं के घुमने से, जिस आकाश में ग्रहगण घूमते रहते हैं, वे भी पीड़ित हो उठते हैं ओर 
आकाश भी संकट में पड़ जाता है। बारम्बार तटों पर जठाओं का आघात लगने से 
द्य्‌ लोक की भी दुरवस्था हो जाती है। आप जगत्‌ की रक्षा के लिये नृत्य करते हें। आपकी 
प्रतिकूल क्रिया भी वेभव बन जाती है ।” 

शद्भूर का नृत्य ही सृष्टिविधान है और इसकी निवृत्ति प्रलय है। जगत्‌ की रक्षा के 
लिये ये नित्य संध्या समय नृत्य किया करते हैं। उस समय सभी देव, यक्ष, रक्ष आदि इनकी 
सेवा में उपस्थित रहते हें और एक शद्भुर की पूजा से सब की पूजा हो जाती है--- 
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-आऑ७पा०ग3 (0 प्रात 70000887979, १० वा 
२, शिवमहिम्न; रतोत्रम्‌ , श्लोक १६ 


टछ भारतीय प्रतीकषिया 
“वारदेवी शतबज्लकी शतमख्रो वेश दृधत्पप्मअ--- 
रताल्वोन्निद्करों रमा भगवती शेयप्रयोगाम्विता । 
विध्चु: सागर (५ ५७ दवा: समस्लात्स्थिताः 
सेबन्से तमचु प्रवोषसमये देव स्टडानीपतिभ ॥ 
गर्धंबक्षपतगोरगसिद्साध्य--- 
विद्याघराम पराप्सरलाँ. गयाश्चव । 
येजन्ये त्रिद्ञोकनिद्लया: सह भूतवर्गा: 
प्राप्त प्रदोषसमयेचुभजन्शि सब ॥ 
झत: प्रवोषे शिव एक पृथ, पूज्योड्थ नान्‍्यों दर्पिश्रजादा:। 
तस्मिन महेशे विधिनेज्यमाने सब प्रसीदन्ति सुशधिनाथाः ॥/'' 

“कैलास पव॑त प्रान्त पर जगदम्बिका गौरी को रत्नलचित सिंहासन पर बेठाकर छूल- 
पाणि जब संध्या समय नृत्य करने की अभिलाषा करते हैं, तब सभी देवगण 
उनकी सेवा में उपस्थित हो जाते हैं। वाग्देवी हाथ में वीणा और इन्द्र वेणु छे छेते हैं । 
ब्रह्मा हाथों से तालों को जगाते हें। भगवती रमा गाने में संलग्न हो जाती हैं। विष्णु 
स्निग्ध मृदंग-वादन में पटुता दिखलाने लगते हैं । प्रदोषकाल में मृडानीपति को भरकर 
खड़े होकर दैवगण उनकी सेवा में उपस्थित हो जाते हैं । 

तीनों लोकों में निवास करनेवाले गन्धवं, यक्ष, पतग, उरग, सिद्ध, साध्य, विद्याधर, असर, 
भप्सराएं, भूतादि जितने हैं, प्रदोषकाल होते ही हर के पाश्व॑ में जाकर खड़े हो जाते हैं। 
अत: प्रदोष-काल में केवल शिव को पूजना चाहिए--किसी दूसरे को या हरि ब्रह्मादि को 
नहीं । उन महेश के विधिपूवंक पूजे जाने पर सभी प्रधान देवगण प्रसन्न हो जाते हैं । 

“कैज्ासे. च॒॑ प्रदोषे नटते पुरहरे वेब देत्यामिवस्धे 
पश्यन्थां रेल्षपुत्यां. नटनमतिमुदा स्ववधूसंयुताधाम । 
भ्रह्म ताल 'च वेश कल्यति मजया मर्देख चक्रपाणि 
घिंतां घित्तां घिमित्रां जिमि थिमि घिमितां जिंघिसी जिंघिमीति ॥”?' 

“दैवदैत्यादि के पूज्य पुरहर प्रदोषकाल में जब कैलास पर नृत्य करवे रूगते हैँ, तब 
स्वर्ग की सुन्दरियों के साथ शेलजा बड़े आनन्द से नृत्म को देखती हैं । ब्रह्मा ताल देते हैं, 
इन्द्र वेणु बजाते हैं और चक्रपाणि घित्तां धित्तां आदि ताल देकर मृदंग बजाते हैं । 


“प्रषचसूथ्ट: न्मुलक्षास्यकांय 
सम(्तसंहा कंतायढवाय । 
जगजनन्ये लगदेकपिश्रे 
नमः शिवायै व नमः शिवाय ॥” " 

१. प्रदोषस्तोश्रमू | 

२. नटराजसहलनाम, ४२वे नाम की टोका में उद्ध ठ । 

३, भध्धनारोश्वर नटेश्वरस्तोभम, श्लोक ७ 


व्यवहार-मकरयण ट्‌ 


“जगत्‌ की सृष्टि का प्रवत्तेन करने के लिये जो लास्य नृत्य करती हैं, और समस्त संहार 
के लिये जो ताण्डव नृत्य करते हैं, उन जगज्जननी और जगत्पिता शिवा और शिव को 
प्रणाम । 

एक दिन नृत्य के अन्त में भगवान्‌ ने चौदह बार डमरू बजाया । उससे चोदह शिव- 
सूत्र निकले । इन्हीं माहेश्वर सूत्रों से समूचा शब्द-शास्त्र बना ।' यह परमत्रह्म के शब्दरूप 
में आत्मविस्तार का प्रतीक है। शिव नृत्त* हैं । शिव नृत्यमय हैं । यह उनका स्वानन्द है । 
शिव-शिवा नृत्यमय हैं । ये दोनों ही नाट्य और संगीत के आदि प्रवत्त क हैं । 

ब्रह्म के दो रूप हें-“निष्क्रिय और सक्रिय । अशेष कारण रूप में यह निष्क्रिय है, 
कूटस्थ है। जब इसमें स्वभाव से स्पन्दन या क्षोभ उत्पन्न होता है, तब यह सक्रिय ब्रह्म 
कहलाता है। यह मूलस्पन्द या मूलक्षोभ ही विभु का नृत्य है । हे 

निष्क्रिय ब्रह्म शिव है और सक्रिय ब्रह्म माया है; किन्तु प्रपंच की सृष्टि, स्थिति और 
संहार रूपी नृत्त में, निष्क्रिय और सक्रिय में कोई भेद यहीं रह जाता। निष्किय, सक्तिथ 
और सक्रिय निष्क्रिय बन जाता है। कभी पावंती द्र॒ष्टा बन जाती हैं और शिव नृत्य करते हैं । 
कभी शिव द्रष्टा बनते हैं और पावंती नृत्य करती हैं । कभी तो दोनों का ही सम्मिलित 
नृत्त होता है। सृष्टि का प्रवत्तंन, शिवा का नृत्य लास्य (कोमल नृत्य) और इसका निवत्तंन 
शिव का ताण्डव (उद्ध.त नृत्य) कहा जाता है; किन्तु यह यबथार्थ में ब्रह्म के स्व-भाव, 
उनकी नित्य इच्छा, नित्य क्रिया अर्थात्‌ नित्य आनन्द का कल्लोल है। 

नटेश, तटेश्वर या नटराज की मूत्ति और चित्रों की कल्पना नाना प्रकार से की जाती है 
और पुराण, स्तोत्र तथा काब्यों में इसके नाना प्रकार के वर्णन पाये जाते हैं! मन्दिरों और 
गुहाओं में इनके बहुत-से उत्कीर्ण और रंगे हुए चित्र तथा मूत्तियाँ मिलती हैं । असम प्रदेश 
में 'कामाख्या' के मन्दिर में महाकाल की मूत्ति दीवार के साथ बनी हुई है। “नालन्दा' की 
खुदाई में भी ऐसी मूत्ति मिली है। किन्तु, इन सब में प्रसिद्ध दक्षिण-मारत के चिदम्बर की 
मूत्ति है। 

नटराज की दो प्रकार की मूत्तियाँ पाई जाती हँ--प्रभामण्डज०हंझ और प्रभामण्डल- 
सहित । 

अलण्जछरुहत मूत्ति में शिवरूपी ब्रह्म के सभी प्रतीक वत्त मान हैं। प्रभु के 
आनन्दमय * वपु से ही क्रिया का प्रवत्त न होता है, जिससे सारी सृष्टि का उद्भव और उसमें 

१. नृत्तावसाने नटराजराजो ननाद ठक्कां नवपन्‍्चबारम्‌ । 
उद्धत्त काम: सनकादिसिद्धानेतद्विमशें शिवसृत्रजालम्‌ ॥ 
२. सुबीलन नृत्त, नृत्य और नाट्य में मेद मानते हैं। स्वाभाविक उल्लाल से अन्नविक्षेप का नाम 
नृत्त है। किसी भाव को प्रकट करये के लिए अन्वद्वार का नाम नृत्य है । किसो निश्चित घढना या 
विषय को प्रकट करने में अज्लचालन का नाम नाट्य हे । 
३, चिदानन्दमय देह तुम्हारी । 
-बिगत विकार जाल अविकारी ॥--झुलसी 


दद . भारतीय प्रतीकविया 


परिवत्त न होता रहता है। उस महा आनन्द में प्रभु आप-से-आप हिलते, डुलते, थिरकते 
अर्थात्‌ नृत्त में निरत रहते हैं,' जो विश्वव्यापी ताल, लय और संगीत बन जाता है। इनके 
मस्तक पर चन्द्रकला है, जो अमृतमय आनन्द का प्रतीक है। कभी जटाएँ खुली रहती हैं, 
कभी मस्तक पर जटा-मुकुट, कभी करण्ड-मुकुट और कभी किरीट-मुकुट रहता है। 
सप॑ और कटि-बस्त्र के रूप में दिक्काछ सेवा के लिए उपस्थित हैं। एक हाथ में वाक्‌ या 
शब्दब्रह्म डमरू है, जिससे सृष्टि का प्रवत्तंव होता है और जो रजोगुण का प्रतीक है। 
दूसरे हाथ में अग्नि हें, जिससे ज्वाला की लपटों निकल रही हैं। यह संहरण-शक्ति का 
चिह्न और तमोगुण है। एक हाथ अभय-मुद्रा में ऊपर उठा हुआ है, जो जीवमात्र को 
अभय-दान देता हुआ मानो कह रहा है--'मा भैषी:'*; डरो मत, मेरी कृपा तुम्हारे 
साथ है, में तुम्हारे साथ हैँ। प्रभु का बायाँ पैर उठा हुआ है और वरद हस्त इसकी 
ओर संकेत कर रहा है मानो कह रहा है कि इसकी शरण में जा, यही तुम्हारा त्राता है 
यह स्थिति का प्रतीक सत्त्वगुण है । 

श्रीनटराजसहस्ननाम के 'कुज्न्ितिकपदाम्बुज:” नाम पर टीका में टीकाकार ने 
लिखा है - 

“तथा चोक्त' चिद॒म्बर माहात््ये चतुर्विशाध्याये-- 

मन्त्रान्महेश्वरों देघो महादेवों महानदः। 
देवाच्छ ब्ठतमस्तस्य श्रीमास्ताण्डवरभूषितः ॥। 
भवाम्भोधिमहापोतः पादुः पद्मारुणच्छविः । 
तस्य वृशनमात्रेण सकृत्पापी च भुच्यते ॥ 
कि पुनः सुकृती स्षेत्रवासी नित्यनिरीक्षकः ॥?” 

“चिदम्बर माहात्म्य के चौबीसवें अध्याय में कहा है--मन्त्र से देव महेए्वर, महादेव, 
महानट श्रेष्ठ हें। संसारसागर के महापोत, पद्म के समान अरुण छवि युक्त चरणवाले, 
ताण्डव में निरत श्रीमान्‌ देव से श्रेष्ठ हें। एक बार भी उनके दशेन करने से पापी 
पाप से छूट जाता है ! पुनः जो इस क्षेत्र के निवासी सुकर्मी नित्य दर्शन करनेवाले पुरुष हैं, 
उनका क्‍या कहना 


प्रभु अपने दक्षिण चरण पर अपने शरीर का सारा भार डालकर उसके नीचे महामोह 
पुरुष, अर्थात्‌ अविद्या, को दबाये हुए हैं, जिसमें अभियुक्त जनों को चरणों तक जाने में किसी 
प्रकार की बाधा न हो । द 


पैर के नीचेवाले पुरुष को अपस्मार पुरुष कहा गया है। अपस्मृति मनुष्य की ऐसी 
अवस्था का नाम है, जिसमें मनुष्य की बुद्धि काम न करती हो, अर्थात्‌ मोहग्रस्त । 


१. प्रभु पौढ़े पालने अकेले हरवि हरषि अपने रंग खेलत ।--सूरदास 
३: व्याकुल न हो कुछ मय नहीं, तुम सब भमृत सम्तान हो |--भारत भारती (मेविलीशरण गुत) 


ब्यवद्दार-अकरण दर 


'नटराज-सहस्ननाम' में नटराज का एकादश नाम “अपस्मृतिन्यस्तपाद: है। इस पर टाका 
इस प्रकार है -- 

“अपस्एतिः अपस्मारः तस्मिन्‌ न्‍्यस्तः पादः येन सः अपस्टातन्यस्तपा. : । अपस्मारो नाम 
रोगविशेषः । अपस्मग्ते पूर्वद्डसं विस्मयंत झनेन दृति । अपपूवंकात्‌ स्टूति सिन्तायास हृति 
धातोः करणे घज, | तस्य सामान्यरूपं तु-- 

तसमः प्रवेश: संरम्भी दोषोदेकद्॒वस्मतैः । 
झपस्मार हति श्षलेयों गदो घोरश्यतुर्विधः ॥ 

दारुकावने सुनिकृतामिचारकर्मणि अग्नेरुत्पन्तः भ्यमपस्मारः:। ते चरणेनाधःकृतवान्‌ 
परमेश्वर: । तदुक्त' सूतसंदितायां मुक्तिखण्डे भ्रष्टमाध्याये-- 

कृष ८ एटा: 8्यघोरापस्मारसंस्थितः । 
स्वस्वरूपमहानन्द्प्रकाशाप्रच्युतो हरः ॥ 
प्रसन्‍न: सवविशानमुपदेक्ष्यति सः प्रभुः ।। 

चिन्तामणि मद्दामन्त्रध्याने च--- 

दक्षपादाब्जविन्यासाद धःकृततमोगुणः ।। 
झस्यैव भूत हृति मुसत्धक हृति तमोगुण हृति च प्रसिद्धि:। तदुक्त देमसभानाथमाद्दात्म्य 
द्वितीयाध्याये--- 
अग्नेहु तादुदीयंस्थ॒ करिणः कालशासनः । 
कृत्तिमुत्कृत्प रक्तार्य इृत्वाधत्तोत्तरीयकम ॥ 
हत्या ते: प्रेरित व्याप्त परिघत्ते सम तसत्वचम्‌। 
तम्मुक्त' स्टगमुद्द॒त्त' पाणी विधतवान्‌ प्रभु: ॥ 
उप्र भु जक्न स्तत्सृष्टे रुद्रः स्वाज्नान्यभूषयत्‌ । 
वधाय प्रेरित विप्रेः पावक पाणिभूषणम्‌ ।। 
भ्थोद्प्रमपस्मार॑घोर॑ प्राप तथा. द्विजाः । 
आक्रामन्तं स्वतन्त्रस्तमायक्राम घृणानिधिः ?॥ 


“अपस्मृति अपस्मार है। उस पर जिन्होंने पर रखा है, वे अपस्मृतिन्यस्तपाद हैं । 
एक प्रकार के रोग का नाम अपस्मार है। जिससे पूर्व की घटनाओं का अपस्मरण अर्थात्‌ 
विस्मरण हो जाय । अप के साथ चिन्ता के अर्थ में, स्मृति के धातु में, करणाथ में घन्र 
प्रयय है। उसका साधारण रूप इस प्रकार है--दोषों के उत्कट हो जाने से स्मृति नष्ट 
हो जाय और सभी कार्य अन्धकारमय हो जायें, ऐसा घोर रोग अपस्मार है। यह चार 
प्रकार का है । 


दारुकावन में मुनियों के किये हुए अभिचार-कममं में अप्नि से उत्पन्न यह अपस्मार है। 
उसको परमेदवर ने छात से नाचे लिटा दिया। यह 'सूतसंहिता' के मुक्तिसण्ड के 


१. नटराजसहल्ननाम (मद्रास, १९४५१), ९०१६ 


श्र्द भारतीय म्रतीकषिधां 


अष्टमाध्याय में कहा गया है--'अपनी माया से बनाये हुए घोर अपस्मार के ऊपर, कृपा 
करके, प्रकाश और महानन्दरूप हर स्थित हें। वही प्रभु प्रसन्न होकर सब प्रकार 
के विज्ञान का उपदेश करेंगे ।' 

चिन्तामणि भहामन्त्र के ध्यान में भी-- 

दाहिने चरणकमल को रख कर तमोगुण को नीचे दबा दिया है। यही भूत, मुसलक 
ओर तमोगुण के नाम से प्रसिद्ध है। 'हेमसभानाथ-माहात्म्य' के द्वितीय अध्याय 
में कहा है-- 

प्रभु कालशासन (शिव) ने होमाग्नि से उत्पन्न हाथी का चमड़ा छुड़ाकर, रक्त से 
लिप्त (उस चमं को) धारण किया। उनके भेजे हुए बाघ को भी मारकर उसका 
चर्म धारण किया और उन (व्याप्नों) से मुक्त मृग को उठाकर हाथ में रख लिया। 
उनके भेजे हुए भयद्भुर सर्पों से अज्रों को सजा लिया और हत्या के लिए भेजे हुए 
अभ्नि को हाथ का भूषण बनाया। प्रचण्ड तथा भयड्भुर अपस्मार ने जब आक्रमण किया, 
तब दयानिधि ने उसके ऊपर पर रख दिया ।” 

ददान-शास्त्रों, उपासना-पद्धतियों और साधना-प्रणालियों में इस अविद्या या मोह की 
नाना प्रकार से कल्पना की गई है और उसे दूर करने के लिये भगवान्‌ से प्रार्थना की 
गई है। उपनिषत्‌ में इसे सोने का थाल कहा गया है और भगवत्प्राप्ति के लिये इसे दूर 
करने की प्राथंना की गई है-- 

“हिरण्मयेन पाश्नेण सत्यस्यापिद्ितं मुखस्‌ । 
तरय॑ पूषच्षपातुश सत्यधर्माव दृष्टये || ' 

“सोने के थाल से सत्य का मुख ढँका हुआ है । हे पूषन्‌ ! आप उसे हटा दीजिये, 
जिसमें सत्यधर्मं दिखाई पड़े ।” 

उपनिषत्‌ की भाषा में इस सोने के थाल का नाम अविद्या, मोह, प्रेय इत्यादि है । 
इससे लिपट कर “अय॑ निज: अय॑ं पर:” (यह अपना है, यह पराया है) के फेर में जीव बहिमु ख 
बना रहता है और विषय-वासना में लिप्त होकर विद्या, ज्ञान, श्रेय इत्यादि से दूर 
पड़ा रहता है। 

वेष्णव भक्त और कवियों ने इसकी अनेक कल्पनाएँ की हैं । यह गोपियों का चीर हे, 
जिसके हट जाने से ब्रह्द और जीव के बीच का सोने का थाल हट जाता है और 
जीव भगवत्‌-दरणापन्न हो जाता है। कबीर और विद्यापति इसे घुंघट का पट और 
सूर इसे कृष्ण का कम्बल कहते हें। तुलसी ने सीधी भाषा में, इसे 'भक्त मन की कुटिलाई' 
कहा है। नटवर भक्त जीवों का चीर-हरण कर छेते हें और नटराज इसे पर के नीचे 
दबाकर, अपने चरणों तक जाने के लिये, जिज्ञासु जीवों का मार्ग प्रशस्त कर 
दैते हें । 


१. बृहदारण्यकीपनिषत्‌, ५. १४. १ 


ब्यवद्दोर-प्रकंरणें हद 


नटराज की जटा में नर कपाल और चन्द्रमा हैं। ये दोनों ही अमृत के प्रतीक हैं । 
ये ही ब्रह्मा का कमण्डल और बुद्ध का अमृत घट हैं और इसीकी गज्भाधारा 
विष्णु के चरणों से बहती रहती हे । 

एक कान में स्त्री का गोल कुण्डल और दूसरे में पुरुष का कर्णभूषण है। यह 
अधंनारीश्वरत्व का प्रतीक है । 

नटराज की मूृत्ति में प्रभामण्डल रहता है। यह पॉाँच-पाँच स्फुलिड्भवाली 
ज्वालाओं से घिरा रहता है। यह माया-चक्र है। ब्रह्म अपने चरण और हाथों के 
स्पश से इसे अनुप्राणितकर प्रेरित कर देते हैं और इसकी क्रियाओं (सृष्टि) का नृत्य 
होने लगता है--अर्थात्‌ अपने आनन्द में जब ब्रह्म की अपनी इच्छा और क्ियाशक्ति का 
स्फुरण होने लगता है, तब मायाशक्ति (इच्छा और जिया) क्रियावती हो उठती है, और 
महदादि से मन, अहंकार, तन्‍मात्र,, पञ”चतत्त्व आदि तक की लीलाएँ होने लगती 
हैं। माया के इस विलास में, सूक्ष्म शक्तियों का सब से स्थूल रूप पञ्चतत्त्वों के प्रतीक 
ये प्वासठुेज़वाली ज्वालाएं हैं। ब्रह्द जब अपने हस्तपादादि के स्पर्श से माया में 
प्र रणा भर देता है, तब माया पज्चभूतात्मक सृष्टि के रूप में प्रकट होती है । 

नादान्त नृत्य में, उत्यितवामपाद के रूप में ही, नटराज की मूत्ति पाई जाती है; किन्तु 
चतुर नृत्य में इनके दोनों ही पैर अज्ञान पुरुष पर नृत्य करते रहते हें । नृत्यकला के 
ऊपर ये मुद्राएँ निभंर करती हैं। महामोह के ऊपर नृत्य करती हुई महाशक्ति की 
मूत्तियाँ भी पाई जाती हैं । इन मूृत्तियों में यह नृत्य कभी पुरुषमूत्ति पर और कभी महिष 
पर दिखलाई जाती है। इन मूत्तियों में बाह्य भेद होना स्वाभाविक है; किन्तु अन्तर्गत 
सिद्धान्त एक है । 

प्रभु की आँखें बन्द हें; क्योंकि आनन्द से आत्मविभोर होकर वे यह लीला या नृत्य॑ 
किया करते हैं । | 

मोह पर नृत्य का दाशनिक अर्थ भी स्पष्ट है कि अज्ञान पर यह संसार चलता है। 
जेसे - अज्ञान के कारण लोग चोर और डकेत होते हैं, इनके लिए पुलिस, थाना, कचहरी, 
वकील, जेल इत्यादि हैं, उनके लिए स्कूल, कॉलेज, छात्रावास, होटल, बाजार आदि हैं । 
यदि अज्ञानी, ज्ञानी बन-कर, चोरी-डकेती को, नीच कर्म समभकर छोड़ दें, तो ये सब भी लुप्त 
हो जायें । इसी प्रकार प्रपंच की और क्रियाओं को भी समभना चाहिये । यही काली 
का काला रंग और खुले हुए केश हें । 

ब्रह्म और माया, चन्द्र और चन्द्रिका की तरह, एक अखण्डित और अभिन्‍न है । 
इसलिये जब ब्रह्म को पुरुष रूप में दिखलाया जाता है, तब इसका आधा अज्भ नारी रूप में 
दिखलाया जाता है। यह निश्चित सिद्धान्त है। नृत्य-मूत्तियों में तथा अन्यत्र भी नरनारी 
के प्रतीक एक साथ दिखाये जाते हें। जैसी ऊपर चर्चा हो चुकी है--कर्णाभूषणों में यह 
प्रतीक है। शिवमूत्ति में वामकर्ण में नारी का आभूषण और दक्षिण में पुरुष का कुण्डल 
रहता है। प्रभामण्डलवाली मूत्ति में प्रभामण्डल शिव की शक्ति या माया शक्ति हैं। केवल 


६० भारतीय प्रतीकविधा 


पुरुष रूप में बाई ओर आधा अज्ु स्त्री का और दाहिनी ओर आधा पुरुष का रहता है। 
जब शिव-शिवा की, नर-नारी रूप में अलग-अलग दो भिन्न मूर्तियों में कल्पना की जाती हे 
तब भी उनके नाम, रूप, गुण, चरित्रादि द्वारा उनकी अभिन्‍नता दिखलाई जाती है । 
शिवलिज्भ के रूप में जब शिव की कल्पना की जाती है, तब यही मायाचत्र, पट्ट या वेदी 
के रूप में दिखलाया जाता है। 

ब्रह्न स्वरूप सभी देवताओं की प्रभामण्डलवाली मूर्ति होनी चाहिए और 
होती भी हैं ।" 

विष्णु के भी प्रभामण्डलवाली प्रतिमा का विधान है। यह योगियों की प्रिय और 
मोक्षदायक मानी जाती है - 

“शुका मूत्तिरननुई श्या शुक्रां पश्यन्ति ता बुधाः । 
ज्वालमाक्षावनद्धाक्नी निष्ठा सा योगिनां परा ॥?' 

“(विष्णु की) एक मूत्ति का पता नहीं लगता। बुद्धिमान्‌ लोगों को यह उज्ज्वल 
वर्ण की दिखाई पड़ती है। वह ज्वाला की माला से घिरी रहती है। यह योगियों को 
चरम श्रद्धा-स्वरूप है ।' 

मानवबुद्धि, कल्पना और कला का यह एक उत्कृष्ट उदाहरण है। इन कलल्‍्पनाओं के 
बाद, यह कलाकारों की प्रतिभा और शक्ति पर यह आश्रित है कि वे कैसी मूत्ति का निर्माण 
या कैसे चित्र को अद्धित करेंगे। भारतीय कलाकारों ने इसमें सारी शक्ति लगा दी है। 
पौराणिकों और कथाकारों ने अपने संस्कारानुकूल कितनी शोभन और अज्ञोभन कथाएँ गढ़ 
डालीं, मूत्तिकारों और चित्रकारों ने अद्भूत कला की सृष्टि की, कवियों ने काब्य और 
नाटकों के ढेर लगा दिये, और भक्तों ने श्रद्धा से प्रेरित होकर भारत के असंख्य स्थानों की 
परिक्रमा की। आज उत्तर में केलास-मानसरोवर से लेकर दक्षिण में पोलोन्नारुव 
(श्रीलंका) तक और पश्चिम में द्वारका से लेकर पूर्व में मणिपुर तक कितने स्थानों में और 
कितने रूपों में शिव-शिवा की आराधना होती है, यह कहना असम्भव है। योगीजनों ने 
इन्हें हृदय में देखा और 'शिवो5हं” कहने में परमानन्द प्राप्त किया, भोगियों ने इनसे भोग 
पाया और साधकों ने इन रूपों में गुरु पाये । देव, असुर, यक्ष, किन्नर, नाग, पुरुष, स्त्री, 
महृषि, कृद्र आदि सबने समान श्रद्धा से इनकी आराधना की । गाँव-गाँव में छोगों ने 
इनकी स्तुति और प्रशंसा में गीत बनाये, और सारा भारत शिवमय हो उठा । 

नटराज के नृत्य के सम्बन्ध में इतने प्रकार के नृत्य का पता लगता है--नृत्त, चतुर* 
नृत्य, तालसम्फोटित, भड़्िनाट्य, भ्रमरायित नाट्य, उदृण्ड ताण्डव, चण्डताण्डव, उषध्वें- 
ताण्डब, सब्यताण्डव, महाताण्डब, परमानन्द ताण्डव, महाप्रलय ताण्डव, महोग्न ताण्डव, 
परिभ्रमण ताण्डब और प्रचण्ड ताण्डव । 

लास्य के भेद - गेय पद, स्थितपाठ्य, आसीन, पुष्पगण्डिका, प्रच्छेदक, त्रिगूढ, सैन्धव॑, 
द्विगूंढ, उत्तमोत्तम, अन्यदुक्त, प्रत्युक्त, चर्च री, दैशिक इत्यादि । 
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१, यह चित्रों से स्पष्ट होगा। 


व्यवंद्दार-मअकश्ण 6१ 


दक्षिणापथ में शिवमन्दिरों का नृत्य प्रसिद्ध है। कालिदास ने उज्जयिनी के महाकाल 
के मन्दिर में नृत्य का विवरण दिया है। मिथिला में अब भी लोग रुद्राक्ष-त्रिशुल् धारण 
कर शछिवमन्दिर में नृत्य किया करते हैं। इससे बोध होता है कि नृत्य द्वारा लटेश की 
आराधना भारत में सवंत्र प्रचलित थी । 


त्रिमूत्ति 


वेद से लेकर सारे वंदिक वाहमय और पुराणादि में यही पाया जाता है कि एक ही 
तत्त्व नाना रूपों से सारी सृष्टि के रूप में वत्तमान है। केवल अज्ञानी लोग अपने अज्ञान के 
कारण माना रूपों को नाना तत्त्व मान लेते हैं । 
हस्द्रं मित्र' वस्यामपक्‍्िमाहुरथो विष्य:ःस सुपणों गरुमान । 
एक सद्भिप्रा बहुचा वद्ल््यम्नि यमं॑ मातरिश्वानमाहु: ॥' 
“तत्वज्ञ लोग एक सत्‌ को ही इन्द्र, मित्र, वरूण, अग्नि, दिव्य, तेजोमय, शब्दवाला, 
अग्नि, यम और वायु (इत्यादि) कहते हैं ।” 
यो वा त्रिंमूर्ति: परम: परश्च शत्रिगुणं जुपाण: सकल विधत्ते । 
त्रिधा त्रिधा वा विवृधे समस्त श्रिधा त्रिरुपं सकल धराय स्वाहा ॥* 
“जो परम और पर (सब का कारण) तीन गुणों को लेकर त्रिमूत्ति के रूप में, तीन- 
तीन प्रकार से, तीन रूप धारण कर सब की रचना करता है; उस साकार (सकल ब्रह्म ) 
को प्रणाम ।” 


जुपन्‌ रजोगुणं तन्न स्वयं विश्वेश्वरो हरि: । 
ब्रह्मा भृत्यास्थ जगतो विसृष्टी सम्प्रवर्सते ॥ 
स्ूब्ट थे पात्यनुयुगं यावत्‌ कश्पविकल्पना । 
सत्यभुगू भगवान्‌ विष्णुरप्रमेयपराक्रम: ॥ 
वमोद्रेकी थ कल्पान्ते ख्तरूपी जनादेन: | 
मैश्रेयालिल्षभूतानि भक्तयत्यतिभीषण: | 
स भक्षयित्वा भूतानि जगत्येका्ंवीकृतै । 
नागपयकशयने शेते च॑ परमेश्वर: ॥ 
प्रबुदश्धथ॒ पुन: सृष्टि. करोति ब्रह्मच्पष्टक्‌ 
सबच्टिस्थित्यल्तकर 7त्‌ ब्रह्मविष्णुशिवात्मिकाम्‌ । 
स॒संजशां थाति भगवान एक एवं जनादनः ॥ 
खब्टा रुजति चात्मान विष्णु: पात्यश्वपाति च। 
उपसंहियल्ते संहर्ता अ स्वयं प्रभुः ॥९ 
१.  करवेद--१, १४६. ४६ | 


२... अ्रप्रकाशिता उपनिषदः (मद्रास, १६३३) परमात्मोपनिषत्‌ू--प० १०२, श्लोक ७ । 
है विष्युपुराण (जीवानन्द, कलकत्ता)--१. २े. ५४७-६३। 


बे भारतीय प्रतीकषिया 


“वहाँ स्वयं विश्वेवर हरि रजोगुण को लेकर, प्रलय काल में, जगत्‌ की रचना में 
प्रवत्त होते हैं। सत्यभोगी, अनन्त विक्रमवाले भगवान्‌ विष्णु, जब तक सृष्टि का लय हों 
हो जाता, तबतक युगानुयुगक्रम से पालते रहते हैँ । हे मैत्र य ! तम के उद्र क से कल्प के 
अन्त में रुद्र के रूप में जनाद॑न अत्यन्त भयड्भुर बनकर सभी तत्त्वों का भक्षण करते हैं । 
सभी तत्त्वों का भक्षण करके और जगतू को एकाणंव करके नागपर्यक की शय्या पर 
परमेश्वर सोते हें। जगने पर फिर ब्रह्मूूप धारण कर सृष्टि करते हैं। सृष्टि, रक्षा और 
संहार करने के कारण एक भगवान्‌ जनाद॑न ही ब्रह्मा, विष्ु और शिव का नाम धारण 
करते हैं। स्वयं प्रभु अपने को स्रष्टा बनाकर सुजन करते हैं, विष्णु बना कर पालन करते 
हैं और संहर्तता बना कर समेट लेते हैं । 

ब्रह्मविष्णुशिवा अद्यान प्रधाना ब्रद्शशक्तयः ।'* 
"है ब्रह्म ! विष्णु और शिव ब्रह्म की प्रधान शक्तियाँ हें ।' 
सृब्टिस्थितिविनाशानां कर्ता कतु पतिभंवान्‌। 
ब्रह्मवि- ५) 7िटाएएस भिराव्ममूर्तिसिरीश्वर :॥ * 
“ब्रह्मा, विष्णु और शिव के नाम से, अपने रूपों से ही, आप सृष्टि, स्थिति और विनाश 


.. 


के कर्त्ता तथा क्रिया करनेवाली सभी शक्तियों के अधीर्वर हैं। आप स्वयं ईश्वर 
(समथ ) हैं ।" 
घमाथकाममोक्षाणां प्रमाणं शब्द उच्यते । 
तत्रापि वैविकः शब्दुः प्रमाएं परम॑ मतः ॥ 
वेदेन गीयते यस्तु पुरुष: स परात्पर: । 
स्॒तो5पर: स विशेयों हाम्टतट: पर उच्यते ॥ 
योअ्मूत: स परोशेयो हापरो मृत उच्यते । 
गुणाभिन्याप्तिमेदेन मूर्तोंब्सो त्रिविधों भवेत्‌ ॥ 
ब्रह्माविष्ण: शिवश्वेति एक पुव॒त्रिधोच्यते । 
त्रयाणामपि देवानां वेधमेक परंद्धि तत्‌ ॥ 
पुकस्य : बहुधा व्याप्तिगुंयकमविभेदत, । 
ल्ोकानामुपकाराथमाकृतित्रितय॑ भवेत्‌ ॥ 
यस्तत्व वेत्ति परम सर व विद्वानू न चेतर: । 
सत्र यो सेवुमाचध्टे ल़िज़्भेदी स उच्यते ||" 
“धर्माथंकाममोक्ष का निदचय करने वाला (प्रमाण) शब्द है। उसमें भी वेद के 
शब्द परम प्रमाण हैं। वेद जिसका वर्णन करता है, वह पुरुष है जो पर से भी पर 





५१५ तत्रेव--१०. २२, भर | 
५ तत्रेब-- १, ३७५ १७ | 
३, महापुराण (आनन्दाश्रम, पूना | शाके १८१७)--१३०, ७-१२ | 
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अर्थात्‌ कारण का भी कारण है। पर का नाम अमृत है और अपर को मृत जानना 
चाहिए जो निराकार है, वह पर है और साकार का नाम मूर्त है। गुणों की व्याति के 
भेद से यह साकार तीन प्रकार का होता है। एक को ही तीन प्रकार से कहा जाता है--- 
ब्रह्मा, विष्णु और महेश । तीन देवों का भी वेद्य (जानने की) वस्तु वही है, जिसे 
'तत्‌' और 'पर' कहते हें। गुण और कम के भेद से एक ही नाना प्रकार से फैला हुआ 
है। लोकों के उपकार के लिये आकृतियाँ तीन प्रकार की हो जाती हैं। जो परम तत्त्व 
(सत्य) को जानता है, वही विद्वान है, दूसरा नहीं। इसमें जो भेद मानता है, उसका 
नाम लिड्रभेदी४ है।” 


एका तनु:स्तृतावेदे धम्मशास्त्रे पुरातने। 
सांख्ययोगपरैर्षी रे: प्थक्त्वैकत्यवृर्शिमि: ॥ 

हद पर हृदंनेति बुवस्तोउमिस्नवुशना: । 
ब्रह्मा कारण केचित्‌ केथित्‌ प्राहु: प्रजापतिम्‌ ॥ 
केचिच्छिय परत्वेन प्राहुविष्ण तथाउपरे । 
अविज्ानेन संसक्ता: सक्ता: र्व्थाविवेतसा ॥ 

तत्वं का च देशं य कार्याण्यावेक्ष्य दत्त्तत: । 
कारण व स्खता होता नानाथष्विद्द देवता: | 

पूरक निम्दुल्ति यस्‍्तैषां सवनिव स निन्दृति । 
एक प्रशंसमानस्तु सर्वानिव. प्रशंसति ॥ 
एक जो वेत्ति पुरुष तमाहु ब्रह्मवादिनम्‌ । 
झट परतु सदा कार्यो देवतासु विजानता॥ 
न शक्यमीश्वरं शातुमेश्वयंश ब्यवस्थितम्‌ । 
एक्ात्मा थत्रिधा भूत्वा संमोहयति यः प्रजा: ॥ 
एवयां व त्रयाणां तुः विचरनत्यन्तरे ज़ना। ॥" 


“वेद और प्राचीन .धमंशास्त्र में एक ही रूप कहा गया है। भिन्नता में एकता 
देखने वाले सांख्ययोग के वेत्ता वीरों ने भी यही कहा है। यह श्रेष्ठ है (पर) और यह 
नहीं ऐसा कहनेवाले भिन्न रूपों को देख कर कोई ब्रह्मा को और कोई प्रजापति को कारण 
मानते हें। अज्ञान में डूबे -हुए और भोगविलास में संसक्त लोग, कोई शिव को और 
कोई विष्णु को कारण मानते हैं। तत्त्व, काल, देश और कार्यों पर गम्भीरता (तस्वतः) 
प्वेक विचार करके, इन देवताओं को नाना प्रकार के कार्यों का कारण कहा गया है। 
उनमें से एक की भी जो निन्‍्दा करता है, वह सब की निन्‍दा करता है। एक की प्रशंसा 


१, श्ससे स्पष्ट हे कि त्रिदेव का सम्मिलितरूप ओर एक परनक्ष की मूरतकश्पना शिवलिज्ञ या लिज्ू-- 
प्रतीक है । 
२. बायुपुराण (आनन्दाअम्र, पूना; शाके १८२७)- १६. ११०-११६ | 
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करने वाला सबकी प्रशंसा करता है। जो केवल पुरुष ' को (पर) जानता है, वही 
ब्रह्मयादी है। ज्ञानवान्‌ को देवताओं से हृष नहीं करना चाहिए। ईश्वर अपनी 
शक्ति से स्थित है। उसे कोई जान नहीं सकता। वह अकेला होने पर भी तीन 
प्रकार (त्रिगुण) से सृष्टि को मोह में डाले रहता है। इन्हीं तीनों के भीतर सृष्टि 
घूमती रहती है ॥” 
झाय॑ हि विश्वोद़्वसंयमानामेक:ः स्वमाबागुणबिम्बितोस्य: । 
विरम्चिविष्ण दीश्वरनाममेदन धत्ते स्वतन्त्र: परिपूर्ण झात्मा ॥* 

“४ अपनी माया और गुण से प्रकाशित होकर यही एक विश्व के उद्धव और संयम 
(रूप सृष्टि) को धारण करता है। वह स्वतन्त्र परिपूर्ण आत्मा ब्रह्मा, विष्णु और ईश्वर 
का रूप है।” 

कालिदास का भी यही मत है। तारकासुर के उत्पीड़न से दुःखी होकर देवगण 
ब्रहालोक गये। ब्रह्मा प्रकट हुए और अथंयुक्त वाक्‌ से उन्होंने वागीश की 
स्तुति की -- 

नमस्त्रिमूत्त ये. तुम्य॑ प्राक्सष्ट : केवल्ात्मने । 
गुणत्रयविभागाय : पश्चाद्लेवमुपेयुषे ॥ 
तिसूमिस्त्वमवस्थाभिमेद्दिमानमुदीरयन । 

प्रक्षबस्थितिसर्गाणामेक : कारणतांगत: ॥ 

“ज्रिमूत्त ! आपको प्रणाम। सृष्टि के पूवं आपका एक ही रूप रहता है। 
तीनों गुणों को अलग दिखलाने के लिये आपके भिन्न रूप होते हैं। प्रलूय, स्थिति और 
सृष्टि का एक कारण आप ही हैं और आप तीन अवस्थाओं से अपने महत्त्व को 
प्रकट करते हैं ।'' 

एकेव मूतिविभिदेश्रिधा सा सामान्यमेषां प्रथमावरत्वम्‌ । 
विष्णोहरस्तस्य हरि: कवाचित्‌ वेधास्तथोस्तावपि धातुराधों |।९ 

इस पर मह्लिनाथ की दीका इस प्रकार हें-- 

एकैवेति । सैकेव मूर्त्तिस्त्रिधा अरद्मविष्णुशिवाप्मकत्वेन बिभिदे । झोपाधिको5यं मेदो न 
वास्तविक हत्यण । अत एवैषां त्रधाणयां प्रथमावरबोर्भाव; प्रथमावरत्वं स्येष्ठकनिष्ठभाव: 
सामान्य साधारणम्‌ । इच्छुया सर्य ज्येष्ठा भवस्ति .257एटैटथ! । परृतदेव विशवृयोति-- 
- धचिदूरों विष्णोराध।। कवाचिद्रिस्तस्थाद: । कवाचिद घारतथोहंरिहरपोराथः: । कवाचित्तो 
इरिहरावपि धातु रब्टुरायो। एृतमेतेयां पौर्वापप्नियमितमिति वुर्शितम ॥ 

१. पुरुष का अथ हे परमात्मा। इस शब्द का झनेक प्रकार से अर्थ किया जाता हे। सबका 

भाव है---सवंब्यापी । (क) 'क्षेत्रश भात्मा पुरुष:'-- अमर कोष--(प्रथम काणड, कालबर्ग--२६) । 
(ख) पुर अग्रगममन--कुषन्‌ू--भांगे गढ़ ने-बढ़ाने बाला,, गतिशील । (ग) 'पूरी भाष्यायने कुषनू/ 
सबको आध्यायित करनेबाला । (4) पुरि शरीरे शेते--रारीर के भीतर रहनेवाला | 

२... भ्रष्यात्मरामायण--बालकाणड , ५.५० । 

३. कुमारसम्भब--२. ४. ६ । 

४... कुमारसम्भब--७. ४४ । 


ध्यवार-पअकरण दर 
“यह एक ही । वह एक ही मूर्ति ब्रह्मा, विष्णु और शिव -- इन तीन रूचों में विभक्त हो 
गई। भाव है कि नाममात्र का यह भेद है, वास्तविक नहीं । इसलिये इन तीनों का 
पहिला और दूसरा होना अर्थात्‌ ज्येष्ट-कम्िष्ठ का भाव समान अर्थात्‌ साधारण है । अपनी 
रुचि से सभी ज्येष्ठ और कनिष्ठ हो जाते हें। यही अर्थ है। इसी का विवरण देते हैं । 
कभी हर विष्णु के पहिले हैं, कभी हरि उनके पहिले हैं । कभी ब्रह्मा उन दोनों के पहिले हें, 
कभी हरि और हर--दोनों धाता अर्थात्‌, स्रष्टा के पहिले हैं । इस प्रकार इनके पहिले 
और पीछे होने का कोई नियम नहीं है, यही दिखलाया गया है ।” 
पशवमहिल्‍्न:स्तोत्र' में इसका विवरण और भी सरल एवं स्पष्ट शब्दों में दिया गया है-- 
बहतल्ञरजसे विश्वोत्पततो भवाय नमो नम; । 
प्रबद्धतमसे तत्संहारे दराब नमो नमः । 
जनसुखहते सत््वोद्िको सुडाय नमो नमः । 
प्रमद्सि पदे निस्क्षैगुय्ये शिवाय नमो नम; ॥ ' 
रजोगुण की बहुलता से विश्व की उत्पत्ति में भव को प्रणाम । तम की प्रबलता में 
उसके संहार में हर को प्रणाम । लोगों के सुख के लिये सत्त्त की अधिकता में मृड को 
प्रणाम | त्रिगुणातीत मायारहित रूप में शिव को प्रणाम ।” इसीलिये त्रिमूत्ति की प्रतिमा 
या चित्र त्रिगुणात्मक ब्रह्म की भावना के आधार पर बनाये जाते हैं । 
ब्रह्म, तीनों गुणों द्वारा एक साथ (अरूग-अरूग नहीं) विश्व में सृष्टि, स्थिति और छूय 
की क्रिया चलाता रहता है। यह नहीं है कि रज के रहते सत्त्व और तम नहीं रहते, 
अथवा तम के रहते सत्त्व और रज लुप्त हो जाते हैं । इनकी क्रियाओं में केवल अधिकता 
और न्यूनता होती रहती है, और इनकी क्रियाएं एक साथ होती रहती हैं। रज, तम और 
सत्त्व को चालित रखता है, सत्त्व, तम और रज को स्थिति देता है और तम, रज और 
सत्त्व को समेटता है या उनमें परिवत्त न करता रहता है। इसी सिद्धान्त पर त्रिमूर्ति प्रतीक 
पर तीन मुख अद्धित कर दिये जाते हें। बीच या सम्मुख वाला मुख ओज से भरा हुआ 
बड़ा ही प्रभावशाली, और कभी खुला हुआ बनाया जाता है । यह रजोगुण है जो सत्त्व 
और तम को क्षुब्ध और चंचल बनाये रखता है । यह सभी क्रियाओं का प्रवतंक है। 
रजोगुण के बाएं एक दूसरा मुख बना रहता है। यह बन्द रहता है और इसकी मुद्रा 
क्षत्यन्त शान्त और स्थिर रहती है। यह सत्त्वगुण है। रजोगुण के दाहिने तीसरा मुख 
बना रहता है। इनमें बड़ी-बड़ी मूछें और दाढ़ियाँ रहती हैं और मुखमुद्रा भयप्रद रहता है। 
कभी-कभी :रमई मुख विकराल मुद्रा में रहता है, मानों ऋद्ध होकर घोर गजंन 
कर रहा है। यह संहारक तमोगुण का प्रतीक है। इस रूप में त्रिमूरत की प्रतिमा या 
चित्र सगुण ब्रह्म का प्रतीक है । 
अजन्ता की गुहा में त्रिमूत्ति का चित्र है। मूत्तियाँ दो रूपों में पाई जाती हँ--पुरुषमूत्ति 
के स्कन्ध पर तीन मुख के रूप में और लिज् मूत्ति के सब ओर तीन या चार गुख्ध के रूप 
१, शिवमहिस्न: स्तोश्रम्‌ (पुष्पदन्‍्त)-- श्लोक ३० । 


4६ भारतीय प्रतीकविधा 


में। जब चार मुख बनाये जाते हैं, तब सामने और पीछेवाले दोनों मुख रजोगुण के 
सिद्धान्त पर बनते हें और सम्मुख तथा पदचाड्भाग से देखने पर त्रिमूत्ति का तीनों गुण दानों 
ओर एक साथ दिखाई देता है जिसमें रजोगुण मध्यस्थ रहता है । 


श्रह्मरूप किसी भी देवता का प्रतीक त्रिमृर्ति के रूप में अद्धित हो सकता है। त्रिमूर्ति 
के रूप में शाक्त और बौद्ध देवियों की प्रतिमाएँ तथा चित्र पाये जाते हें। इस रूप में बुद्ध 
के चित्र और प्रतिमाएँ भी मिलती हैं।' ये सभी त्रिगृणात्म ब्रह्ममय और ब्रह्म के प्रतीक 
हैं। सबका अन्तगंत सिद्धान्त एक है। फ 


सारनाथ के अशोक स्तम्भ का सिंहशिखर भी त्रिमूरति का प्रतीक है। अशोकस्तम्भ, 
मलस्तम्भ शिवलिज्भ की तरह, सृष्टि या विश्व का प्रतीक है। शिव और दुर्गा प्रकरण में 
यह स्पष्ट किया गया है कि सिंह और वृष, ब्रह्म को विश्व अर्थात्‌ साकार रूप में 
धारण करनेवाली, ब्रह्म की स्वशक्ति धर्म के प्रतीक हैं। ये दोनों प्रतीक वंदिक 
और बौद्धमत में एक ही भाव में प्रयुक्त होते हैं। वौद्धमत में हाथी और घोड़े 
को भी सिंह और वृषभ का स्थान प्रास है। हाथी के रूप में बुद्ध ने स्वप्न में 
मायादेवी की कुक्षि में प्रवेश किया था और कनन्‍्थक पर भगवान्‌ ने महाभिनिष्क्रमण 
किया था । इसलिये हाथी और अइव को भी वृषभ और सिंह-सा बुद्धचभ्रह्मा का वाहक 
धर्म माना जाता है।. सम्भव है कि बल और तेज के प्रतीक वैदिक अश्व से यह 
भावना ली गई हो । सारनाथ वाले अशोकस्तम्भ के शिखर पर ये चारों ही भद्धित हैं । 
उसपर अद्धित धर्मचक्र में चौबीस अर हैं। विष्णु के अवतार २४, जन तीथंड्भुर २४ और 
सांख्यतत््व भी चौबीस हें। इनका पारस्परिक सम्बन्ध स्पष्ट है । 


सबसे अधिक स्पष्ट प्रतीक के रूप में ऊपर के सिंह हें। अशोक स्तम्भ पर धमंराज 
बुद्ध को कभी एक गज, कभी एक वृषभ और कभी एक सिह के रूप में बनाया जाता है । 
घोड़े का मुख चित्रों में त्रिमूत्ति बुद्ध के मस्तक पर दिखाया जाता है। इसकी प्रतिमा देखने में 
नहीं आई है। सारनाथ वाले शिखर पर चार सिह हैं। सामनेवाले की मूछे 
चढ़ी हुई हें और काली की तरह लोल जिद्दा बनी हुई है। यह रजोगुण है। सामने से 
बाई ओर का मुख प्रशान्त और लगभग बन्द है। मालूम होता है कि सिंह धीरे-धीरे 
गुरंगुरा रहा है। यह सत्त्वगुण है। दाहिनी ओरवाला मुख टूटा रहने पर भी खुला हुआ 
और विकराल मालूम होता है, मानों घोर गर्जंन कर रहा है। यह तमोगुण है। यह 
त्रिमूत्ति ब्रह्म और त्रिमूत्त शिव की तरह ही त्रिमूत्ति बुद्मूत है ।* इस तरह त्रिमूत्ति, ब्रह्म 
और ब्रह्मविद्या की सुन्दर कल्पना है । 


१ ये संगृहोत चित्रों में विवरण के साथ मिलेंगे | 
२. थिभ्न देखिये | 
३, खित्रों के विवरश से ये भाव ओर सी अधिक स्पष्ट होंगे 


व्यवह्दारत्भकरण है 


हरिहर 

सिद्धान्ततः: हरि और हर में कोई भेद नहीं है और न शास्त्रकार ही कोई भेद मानते 

हैं। अज्ञान के कारण दोनों में भेदबुद्धि उत्पन्न होती है। सुभाषितकार ने सच कहा है--- 
उमयोः प्रकृतिस्वेका प्रत्ययभेवादिभिश्नवद्धाति । 
क॒त्धयति कश्चिन्तुटो हरिहर भेद विना शाख्म्‌ ॥ 

“दोनों (हरि और हर) की प्रकृति (मूलभावना और शब्द का धातु ह) एक ही है। 
प्रत्यय भेद से (देखने के भेद से और दो प्रत्ययों, इ और आ, के प्रयोग से) दोनों दो-जसे 
मालूम होते हें। जो मूढ शास्त्र (द्शंन और व्याकरण) नहीं जानते हैँ, वे हरि और हर 
को दो मानते हैं । 

विष्णु पुराण में विष्णु शद्भू र से कहते हैं-- 

त्वया तद॒भयं दत्त तहदसमलखिद् मया । 
मतो विभिम्नमास्मान द्रष्ट्महलि शहर ॥ 
यो5हं स स्वयं जगश्य द॑ सदेवासुरमानुषम्‌ । 
अविधामोद्वितात्मान: पुरुषा मिन्‍नदर्शिन: ॥ 

“आपने जो अभय दिया, वह सब मेंने ही दिया। छाद्धुर ! मुझे आप अपने से 
अभिन्‍न समभिये । देव, असुर, मनुष्य समेत, इस जगत्‌ के रूप में, जो आप हैं, वही में हूँ । 
अविद्या के कारण जिनकी बुद्धि मोह में पड़ गई है, वे ही हम दोनों में भेद देखते हैं ।” 

योग शास्त्र का भी यही मत है -- 

झोरं यथा वृधिविकारविशेषयोगात्‌ 
संजायते न तु ततः प्थगस्ति हेतु: । 
यः शम्भुतामपि तथा समुपैति कार्यादू-- 
गोक्ल्वुसादि:रुष तमहं भजामि॥ 

“दूध जिस तरह परिवर्तित होकर दही बन जाता है, परन्तु उसका कोई पृथक्‌ कारण 
नहीं है, उसी प्रकार कार्यवशात्‌ आदि पुरुष गोविन्द, शम्भुता धारण करते हैं। में उनकी 
वन्दना करता हूँ।” 

सभी पुराण और उपासना मूलक ग्रन्थ इस भावना से ओत-प्रोत हैं । 

रामो ज्ञानमयः शिव: |। '" 
हिन्दी के भी विद्वान और सिद्ध कवियों का यही मत है। इस सम्बन्ध में मेथिल 
कवि विद्यापति का पद इस प्रकार है-- 
सन हरि खन दर भक्त तु कल्ा। 
सन पित वसन खनिं बधचुसा ॥ 
सन प्चानन खन सुज चारि। 
सन शहर सन देव समुरारि ॥ 
१. विष्णु पुराख--भंश ५, ३३, ४७, ४८। 
२. थोगशास 'जहासंहिता' (बसुमति प्रेस, कलकत्ता , बंगाचर), १० ३१६, श्लोक ४६ | 
३. अध्यात्म रामायश्ष (काशी )--३. ७. ६५ । 


श्द भारतीय भ्रतीक-विद्या 


खन गोकुल भय चरवथि गाय । 
खन भिख्रि मांगिय डमरु बजाय ।। 
खन गोविन्द भय ली महावान | 
खनहिं भसम धघरु कान्ह बोकान ।। 
एक शारीरे लेल दुई बास | 
खन बैकुएट खनहिं कैलास ।। 
भनहिं विद्यापति विपरित बानी । 
झो नारायण ओ सुलपानी ॥ 


सूर ने भी अपने इष्ट कृष्ण और शिव में कोई भेद नहीं माना । दोनों को एक दूसरे में 
देखा । इस भाव के उनके अनेक पद हें--- 


बरनौ बाल येष मुरारि । 
थकित जित तित, अमर मुनि गन नन्‍्वल्वाल निद्दारि। 
केश शिर विन पवन के चहुँ विशा छिटके मारि। 
सीस पर धारे जटा मनु रूप किय त्िपुरारि । 
तित्षुक लत्नित ब्त्बमाट केघर बिन्दु सोभा कारि। 
रेखा अरुण ज्यों तृतिय लोचन रहो अनु रिपु जारि। 
कंठ कठुला नोल मसनि अम्भोज साक्ष सेँवारि | 
गरलत प्रीवी कपाल ठर अद्दि भाय सभे मवनारि। 
कुटिक्ष दरिनल वये हरि के दरष निरखति नारि। 
ईस अनु रजनीस राख्यो भाल हू ते डतारि। 
सदन  रज तन स्थाम सोमित सुभग ठह्ि अनुद्दारि। 
मनहु.. अंक  विभूति रंजित संभु सो मधुद्दारि। 
त्रिवुसपतिपति हसन को अति जननि सो करै आारि। 
सूरदास विरश्चि जाको जपत निज मुख चारि॥! 
तुलसीकृत रामायण में सवंत्र शिव राम का ध्यान और स्तुति करते हें और राम शिव 
की पूजा करते हैं। सती कथा के प्रसंग में राम ने शिव को पावंती से विवाह करने को 
कहा और शिव ने उत्तर दिया--- 

कह शिव यवृपि उच्चित अस नाही । 

नाथ बचन पुनि सेटि न जाहीं ॥ 

शिर घरि ध्रायसु करिय तुम्हारा । 

परम धघम यह नाथ इहमारा॥ 


१. सूरसांगर (बम्बहे, संवत्‌ १९९१) 7० १४२, पद ४८५। इसे बादवाला ४€वां पर भी इसी 
प्रकार का है | द 


व्यवद्दार-प्रकरणे 6 
समुद्र पर सेतु बांध कर, शिवलिज्भ की स्थापना कर भगवान्‌ ने विधिवत्‌ पूजा की 
और कहा-- 
झक्रप्रिय मम द्रोही, शिव द्ोहददी मम वास । 
है मर करहिं कल्प भरि, धोर नरक महँ वास ॥ 

हरिहर मूर्ति या चित्र में आधे अज्भू में व्याप्न चमं, त्रियुल, जटा मुकुटादि और आधे में 
पीताम्बर, शद्भु, चक्र, किरीट मुकुटादि रहते हैं। हरिहर नाम पर मन्दिर भी हैं। पटने 
के निकट सोनपुर में हरिहरनाथ का मन्दिर प्रसिद्ध है। 

मृत्युअ्जय 

ब्रह्म के प्रतीक सभी देवताओं की, सौम्य और रौद्र इन दो रूपों में, उपासना होती है । 
ज्ञान-विज्ञान तथा परमार्थंसिद्धि के लिए और सांसारिक मारण, मोहन, वशीकरणादि कर्मों के 
लिये शान्त तथा घोर रूपों की उपासना की जाती है। 

शिव, स्वभावत: सौम्य और कत्याणमय है; क्योंकि सृष्टि और स्थिति इनकी स्वाभाविक 
इच्छा है। इनके अनेक श्ञान्तरूपों में मृत्युजजय रूप प्रसिद्ध है। आधि-व्याधि की शान्ति के 
लिये परब्रह्म की इस रूप में उपासना की जाती है। इस रूप का ध्यान इस प्रकार है-- 

हस्ताम्भोजयुगस्थकुम्भयुगलादुद्धत्य तोय॑ शिरः 
सिम्चरत करयोयु गेन वृधत स्वाइ स्वकुम्मो करो । 
झच्कह-सगहस्तमम्बुजगतं मूर्घत्थचन्दरस्वत्‌- 
पीयूषोन्नतन्‌ भजे सगिरिज रूव्युब्जयं त्यम्बकम ॥ ' 

“दो करकमलों में उठे हुए दो कलश से मस्तक पर जल सिज्चन कर रहे हें। दो 
करों से दो कुम्भ अपनी गोद में रक्‍्खे हुए हें। हाथों में अक्षमाला और मृग हैं। माथे 
के ऊपर चन्द्रमण्डल से चूता हुआ और दारीर को प्लावित ( उन्न-क्लिन्न, उद क्र दने क्त ) 
करता हुआ अमृत है । गिरिजा के साथ ऐसे त्र्यम्बक मृत्युञज्जय की वन्दना करता हूँ।” 

कोमल और मनोहर भावनाओं का सप्निवेश कर, बालक के रूप में शद्भूर की उपासना 
की जाती है, और तब ये आत्मज गणेश, सस्‍्कन्‍्द, वटुक क्षेत्ररालऊ आदि का रूप धारण 
करते हैं । 

गणेश का विवरण दिया जा चुका है। इनके नृत्य और बाललीलाओं का वर्णन पुराणों 
और स्तोत्र ग्रन्थों में मिलता है। गणेश, शडद्भधूर के बालरूप और बुद्धि के प्रतीक हैं । 


स्क्न्द 
. सकन्द या कात्तिकेय' दद्भुर के बालरूप और महाबल के प्रतीक हें। ये देवताओं के 
सेनापति हैं । इनकी एक मुख, चतुमुंख और षण्मुखवाली मूत्ति होती है और उसी के अनुसार 
१. मंत्रमहोदाष (बम्य३ई, संवत १६८६) तरंग १६, श्लोक १६। 
२.  ओ टी. गोपीनाम राव ने इस पर बड़े विस्तार से विचार किया है। देखिये--2॥0790768 ० 
पाता 70070878709, +(80788. 96, ४०, 7/ 9. 77 98286 45-454. 


१७० भारतीय प्रतीक-विधो 


इनकी भुजाओं की संख्या भी होती है । षण्मुख वाले रूप में छः ऋतु इनके छः: मुख और बारह 
हाथ बारह महीने हैं। सूर्य इनकी शक्ति ( बर्छी ) हैं। इस प्रकार ये कालस्वरूप है । 
इन्होंने विवाह नहीं किया, इसलिये इनका नाम 'कुमार' है। इनकी शक्ति देवसेना है । 
कुमार की मूत्ति में देव सेना के साथ देववह्ली नामक दूसरी देवी भी अद्धित की जाती है 
इन्हें पाश्व॑देवता कहते हैं । यह त्रिमूत्त के रज, सत्त्व और तम का रूपान्तर है। छिल्नमस्ता 
की और बहुत-सी बौठमूत्तियों की कल्पना इसी सिद्धान्त पर होती है। नाना रंगों वाले मयूर, 
कुक्कूट आदि इनके वाहन हैं । यह बल के साथ लगा हुआ तड़क-भड़क का लक्षण मालूम 
होता है। मयूर तो कालूसपं का भी भक्षण करने वाला महावलवान्‌ वाहन है । 


मयूर को गरुड़ का रूपान्तर कहा गया है-- 
रहस्यं शरण वच्ष्यामि मयूरस्थ यथोचितम्‌ । 
नानाचित्न विधित्राज्ञ गरुदाज्नननं तव ॥ 
अनस्तशक्ति संयुक्त काल्नाहेभउुणं ततः । 
गरुडस्त्व॑ मद्ाभाग सवा त्वां प्रशमाम्पद्म्‌ ।।' 

“मयू्र के उचित रहस्य को बताता हूं, सुनो । नाना प्रकार के चित्र-विचित्र अड्ों 
वाले आप हैं और गरुड़ से आपका जन्म हुआ है। आप अनन्तदक्तिवाले हैं, इसलिये 
काल सर्प का भक्षण करते रहते हैें। महाभाग ! आप गरुड़ हें। आपको में सदा 
प्रणाम करता हैं ।” यहाँ मयूर को गरुड़ कह कर मयूर, सिंह, गरुड़, वृषभादि वाहनों 
को एक ही सिद्धान्त का रूप कहा गया है। अर्थात्‌ महाकाल स्कन्द का सर्वेभक्षक वाहन 
काल से भी प्रबल, धर्म है। दक्षिणापथ में स्कन्दरूप की उपासना का बहुत प्रचार है। 


ज्षेत्रपाल 


शद्भुर का एक अन्य वालरूप है--नक्षेत्ररल । “लिड्भपुराण” की कथा है कि एक 
बार दारुकासुर को मारने के लिये शिव ने काली का निर्माण किया । उसके वध के 
पश्चात्‌ भी उनका क्रोध झ्ान्‍्त नहीं हुआ। वे क्रोध से जलती रहीं। शिव बालक 
रूप धारण कर रोने लगे । उन्होंने उन्हें दूध पिलाया । दूध के साथ ही वे उनका क्रोध 
भी पी गये। उनका नाम क्षेत्रपाल पड़ा | क्षेत्रपाल का प्रचलित ध्यान इस प्रकार है- 
मुथडुमडमरुम णिडत पाणि दण्ठम । 
नीलाब्जनप्र चयपुथ्जमिव प्रसम्न॑ 
श्राज् अ्नायकर्म- सतत भजामि ।। 
“इनके हाथों में हिलता-डुछता कपाल, कृपाण, शूल, दण्ड और डमरू है। ये नीऊू 
अज्जन ऊँ पु०्ज-जेसे हें और प्रसन्‍न रहते हैं। ऐसे क्षेत्रपात्ल की मैं सबंदा बन्दना 
करता हु ।” 


; १. . १. क्रालोबिलास तस्त्रम्‌ (लण्ढन, ३० १६ ८७)-- पटल ९८०, स्लोक ८ 


“पर्वद्वार-मंकरंणे १०१ 
बढुक 


शदुूर का और बालरूप एक बटुक भी है। उपासना में निमित्त भेद से इनके ध्यान 
में भी भेद हो जाता है। सात्त्विक कर्मों के लिये सात्त्विक ध्यान, राजसिक के लिये 
राजसिक ध्यान और तामसिक कर्मों के लिये तामसिक ध्यान विहित है। ज्ञान-विज्ञान, 
परमार्थंसिद्धि और सब प्रकार के कल्याण के लिये सात्त्विक ध्यान इस प्रकार है-- 

वन्देबाल स्फटिक धदर्श कुन्सत्षोद्धासि वकत्र 
विद्याकस्पे नंवमणि मये: किंकिणी नूपुरादे । 
दीघाकारं विशवृवव॒नं सुप्रसस्नं मद्देश 
हस्ताब्जाम्यां बटुकमनिश शूद्रदण्डो द्धानम्‌ ॥ 

“स्फटिक की तरह श्वेतवर्ण बालक का रूप है। बालों से मुख की शोभा दमक रही 
है। नाना प्रकार की विद्याएँ, मणि के बने हुए किकिणी नूपुर आदि हैं। बटुक रूप 
महेश, प्रसन्न, दीताकार और दमकते हुए मुखवाले हैं। अपने करकमलों में सदा शूल 
और दण्ड धारण किये रहते हैं । 

राजसिक कर्मों के लिये राजसिक ध्यान इस प्रकार है-- 

ड््यन्सण्डल्लसम्निसं त्रिनयनं रक्ताह्षरागस्रज 
स्मेरास्यं वरदं कपात्षमभयं शुद्ध दूधानं करे: । 
नीजप्रीयमुवारभूषणयुत शीतांशुखणडोउज्वल्ल 
बन्पूकारुणवाससं भयहर देवं सदा मावयेत्‌ ॥ 

“उगते हुए ( सूर्य-चन्द्र ) मण्डल की तरह ( रक्तवर्ण ) तीन नेत्र, (शरीर में) छाल 
विलेपन और (गले में) माला, मुस्कुराता हुआ मु ह, हाथों में त्रिशुल, कपाल, वरद, अभय 
( मुद्रा ) नीलकण्ठ, सुन्दर आभूषण धारण किये हुए, चन्द्रमा के खण्ड की तरह उज्ज्वल, 
बन्धूक पुष्प की तरह रक्तवसस्‍्त्रवाले और भय को दूरकरनेवाले (बटुक) देव की सदा 
भावना करे ।” 

घोर कर्म में सिद्धि के लिये तामसिक ध्यान इस प्रकार है-- 

करकल्षित कपात्षः कुणडक्ली वृण्लपाणि--- 
स्तराश्ञतिमिरनीक्षों ध्यात्ययशोपवीती । 
ऋतुलमबंसंपयण (विष्नाविण्छेव्‌ है, --- 

अयति बटुकनाथः सिदितः साधकानाम ॥ 

“हाथ में कपाल, कानों में कुण्डल, हाथ में दण्ड, घने अन्धकार की तरह नील वर्ण, 
सपं का उपयदीत, साधनाओं के विश्लों का नाश करनेवाले और साधकों को सिद्धि देनेवाले 
बटुकनाथ की जय हो ।” 


शरम 


ब्रह्म के धोर-से-घोर रूप की भी कल्पना की जाती है जिसका एक विवरण गीता के 
एकादश अध्याय में पाया जाता है। शिव के एक अत्यन्त घोर रूप की कल्पना शरभ के रूप 


९७२ भारतीय प्रतीक विद्या 


में की जाती है। शरभ एक प्रकार का पशु है जिसके आठ पैर होते हैं और वह सिंह से भी 
बलवान होता है। कहा जाता है कि हिरण्यकशिपु के बध के उपरान्त भी नृसिह का 
क्रोध शान्‍्त नहीं हुआ। उनके भयद्धूर क्रोध में संसार जलने लगा । उससे संसार को 
बचाने के लिए शिव ने शरभ रूप धारण कर उन पर आक्रमण किया । उनके भय से त्रस्त 
हो जाने के कारण नृसिंह का क्रोध शान्त हो गया । शरभ मूर्ति के साथ पक्षी के रूप का 
भी समावेश कर दिया जाता है और इस रूप का पूरा नाम है--'शरभ शाल्वपक्षिराज' । 
इस रूप का ध्यान इस प्रकार किया जाता है 

चन्द्राकाग्निस्चिदृष्टि: कुल्लिशवरनखश्चंचल्धात्युप्रजिह्ना! । 

काली दुर्गा थ पछ्दो हृत्यजठरगों भेरवों वाडवापिः । 

ऊरुस्थो ब्या,घर॒त्यू शरभवरखरगश्नण्डवातातलिवेग: । 

संहर्ता सवशत्रन्‌ स जयति द्वि शरभः सालुवः पक्तिराजः ॥ 

“चन्द्र, सूयं और अग्नि इनकी तीन आँखें हें, वज्ञनख हैँ, अत्यन्त उग्रजिह्दा लपलपा रही 
है, काली ओर दुर्गा डने हैं, हृदय भेरव और उदर वड़वाश्नि है, व्याधि और मृत्यु जंघाएँ हैं । 
पक्षिरूप शरभ भयंकर आँधी की तरह वेगवान हैं और सभी शत्रओं के संहार करनेवाले हैं ।' 

अनन्त विदव की तरह शिव के रूप भी अनन्त हें। यहाँ यह अप्रासंगिक 
न होगा कि सनातनमत और बौद्धमत में ऐसी मूर्तियाँ एक ही सिद्धान्त 
पर बनती हैं। इसके अनुसार एक देवता की मूर्ति दूसरे पर बनाई जाती है जिसमें ऊपर 
वाले देव की श्र छता दिखलाई जाती है। बौद्ध ग्रन्थ 'साधनमाला,' में दिये हुए ध्यान के 
अनुसार जम्भल की मूर्ति शिव पावंती पर बनाई जाती है ओर अपराजिता की गणेश पर । 
ऐसी कल्पनाओं से साम्प्रदायिक दम्भ की तुष्टि हो सकती है, पर इससे सिद्धान्त में कोई 
भेद नहीं पड़ता । मूल सिद्धान्त सब के एक हैं और ज्यों-के-त्यों बने रहते हैं । 


लिज्ज 
संस्कृतसाहित्य में, और विशेष कर उपासना तथा साधना साहित्य में, लि और 
योनि' शब्द का प्रयोग, साधारणत:, किसी वस्तु के बोधक चिह्न और उत्पत्ति-स्थान के 
अर्थ में हुआ है। जन्तुओं की प्रजननेद्विय के अर्थ में इसका वहुत-ही संकुचित और सीमित 


. चने नाक ४ रकम. «७-०3. १९०" फेक» »« ०० 


१० (क) चोरासोलाख योनि में भटकना , पश्वादि योनि में उत्पन्न होना | 
(ख) यथा निरीन्धनोवद्दिः स्वयोनावुपशाम्यति । 
तथा वृत्तिक्षयाश्वितं स्वयोनावुपशाम्यति || 
स्वयोनावुपशान्तस्थ मनसः सत्यगामिनः । 
इन्द्रियाथंबिमूहस्यान्‌ 5: कमंवशानुगा: । मैज्याण्युपनिषत्‌ | प्रपाठक ४ । संग्रहश्लोक १, २। 
इन्चन नहीं रहने से लिस प्रकार आग अपने उत्पत्तिस्थान (योनि) में शान्त हो जाती है, उसी प्रकार 
लालसाओों के छय से चित्त अपने ठत्पत्तिस्थान पर शान्त हो जाता है। अपनी योनि में शान्त और 
सत्यगामी मनवाले की इन्द्रियों के विषय निष्किय हो बाते हैं और उसकी निष्परयोअन वृत्तियाँ कर्मंवश कर्म 
का अनुसरण करती हैं| 
(ग) योगिश्च हि गीबते। और (च) वेदों में अझ् को ही विश्व क्रा उत्पत्तिस्थान ( योनि ) कहा 
गया है। बे, सत्र, १.४. २७। 


व्यवद्ार-प्रकरण १०३ 


प्रयोग हुआ है। उपयुक्त अर्थ में इन शब्दों का प्रयोग बड़ी स्वच्छुन्दता और नि:संकोच 
रूप से किया गया है । 
कोषग्रन्थ शब्दों के अर्थ और प्रयोग का निर्धारण करते हें। लिज्भ शब्द का अर्थ 
'मेदिनी-कोषकार' इस प्रकार करते हँ-- 
लिक् चिह्े ध्नुमानैथ पा त८ाए । 
शिवमूर्सिविशेषेश॒ मेहने+पि नपु'सकम्‌ ॥ 
लिजू शब्द का प्रयोग इन अर्थों में होता है-- चिह्न, अनुमान सांख्य की प्रकृति, 
शिव की एक प्रकार की मूत्ति और शिदव्न के अर्थ में भी। यह नपुसकलिजड़् का शब्द 
है। “अपि' से लेखक का मन्तव्य है कि शिश्न के अर्थ में भी कभी-कभी इसका प्रयोग 
होता है। किसी कारण से उत्तर भारत में आज इस कभी-कभी” या 'भी”' ने साधारण 
प्रयोग का रूप ग्रहण कर लिया है और इसके चिह्नादि व्यापक अर्थ बोलचाल की भाषाओं 
में गौण और प्राय: अप्रयुक्त से हो गये हैं । 
नटराज सहस्न नाम का ५३१वाँ नाम है--ज्ञान लिज्र । टीकाकार कहता है-- 
शानमेव संविदेव लिक गमक यस्य स: । क्षान भर्थात्‌ चेतना हो जिसका जल्िक्न, गमक या 
बोधक है । वहीं १२८वयाँ नाम है --अलिक़ । टोकाकार दिखता है--- 


न विधते लिक्न लिज्ञशरीरं सूचम शरीर यस्य सः । सूच्मशरीरशूस्य हत्यथेः । 
|ज्य०++«०+++विश्रतीः । अ्रकायमित्यनेन सूच्मशरीरशुन्यत्त्व बोघ्यते । यद्दा 
सिक् हेतु: तच्छुम्य हत्यथंः । अनुमानाच्चुस्थ: स्वप्रकाशस्वरूप हृति यावत्‌ । 

“जिसको लिझज्भ, लिज्जरुशरीर अर्थात्‌ सूक्ष्मशरीर नहीं है। अर्थात्‌ सूक्ष्मशरीशुन्य । 
अकाय, अव्रण इत्यादि वेदवाक्य हें। अकाय से सूक्ष्मशरीररहित होने का बोध होता है। 
अथवा लिज्भू का अथं है--हेतु। उससे रहित। अर्थात्‌ अनुमान द्वारा नहीं जानने योग्य 
स्वप्रकाश रूप ।” वेदान्तसत्र में ब्रह्म के रूप की कल्पना के सम्बन्ध में कहा गया है-- 

जाऊउप्रक्म-४ 07 ' । इस पर शाहरभाष्य है--झकाश शब्देन ब्रह्म णोप्रदरशयुक्तम्‌ । 

अर्थात्‌ आकाश शब्द से ब्रह्म को समभना चाहिये। वेदान्तसत्र में बोधक संकेत के 
अर्थ में लिड्र शब्द का बारह बार प्रयोग हुआ है।* वंशेषिक के ३७३ सूत्रों में इसका 
२€ बार प्रयोग हुआ है और इसका अर्थ निगुण ब्रह्म तथा चिह्न है। एक बार भी 
शिहन के अर्थ में इसका प्रयोग नहीं हुआ है। उपनिषदों में भी लिड्भ शब्द का इसी अथे में 
व्यवहार किया गया हैं । 
अन्यक्तात परः पुरुषों व्यापको सिंग एव च | 
यज्ञात्या मुच्यते अध्तुरसतत्व॑ च गच्छुति ॥।' 

१. अझसज -१. १. २२ । 

. २. अझसत्र-१. १. ३१. १.३. २४, १.४. १७, २.३० १३५ ३०२, ११, २.२. २६, ३.३. ४४, 
४. रे४, ३०४. ३६, ४.१.२,४.३.४ | 
३, कड़ोषनिषतू--२.५,५ | 





१०४ भारतीय प्रतीकविदया 


“अव्यक्त से आगे पुरुष है जो व्यापक और लिजरु (स्थिति का संकेतमात्र) है, जिसको 
जान कर जीव मोक्ष और अमृतत्व को प्राप्त करता है।” 

न तस्य कश्रित्पतिरस्तिक्ञोके न वैशितानैव च तस्प खिक्षम । 
न कारण करणाधिपाधिपो न चास्य ज़िज्जांनता न चालिपः ।' 

“न इसका कोई पति, न शासक, न लिज्भ, न कारण, न करण के स्वामी का स्वामी, 
न अधिप और न उत्पन्न करनेवाला है ।” द 

अयै ने सवानन्दः संवर्तों जैगीपब्यश्न नीललोदहित ख्मुवाच । भगवन्‌ किमपवर्ग +जबंदाए । 
स एतेम्यो भगवान नीज्लोदितः प्रोवाय ।. अन्तर्वद्धि्धारितं परमत्रह्मामिषेयं शाम्मवं खिक्षम्‌ । 

इत्तर्धारणशक्तैनह्ाशक्त न द्विजोत्तमा: । 

संस्कृष्य गुरुणावृत्त शेव॑ क्िरनः रस्यत्े ।। 

भाय विप्रेण मुक्त्यथं शिवतत्त्वविदों विदु: । 
येनाथिराद सर्वपापं ब्यपोह्म परात्परंपुरुषमु पैतिविद्वान्‌ । 

झस्य मात्रा अकारो अहारूप उकारो विष्णुरूपो मकारः कात्काक्: अधमात्रा परमशिवः 

झोंकारो लिक्षम । 
योज्सोी सचषुवेदेषु पठ्यते हाज इेश्वर: । 
तस्मासद्धा रणादेतल्लिक्षदेहमलोकिकम ॥ 
यो वा सस्‍वं हस्तार्थितक्िक्षमेक 
परात्पर धारयते नशे या । 
तस्येव ज्म्य: परमेश्वरो सो 
निरख्नं साम्पमुपैतिदिब्यस्‌ ॥ 

यदिदं लिज्र॒ सकल सकलनिष्कल निष्कलंच, स्थुलं सूक्ष्मं च तत्परं, स्थूले स्थुल सूक्ष्म 
सूक्ष्म कारणे तत्परंच । 

झात्मानमरणिं हृत्वा प्रशवं चोत्तराखणिस, । 
ध्याननिमेथनादेव पाशं. वृद्दति मानव: । 
अन्तवंदिश्वतत्खिक़ विघते यस्तु शाश्वतम्‌ ॥ 

अविद्यावरणं भित्वा ब्रह्मण: सायुज्यतां सालोकतामाप्तोति । तदिदं लिड्भ' ब्रह्म | तदिदं 
3>सत्यम्‌ ॥ * 

“तब सदानन्द संवतं जैगिषव्य ने इस नीललोहित रुद्र से कहा--भगवन्‌ कौन जीवन 
को सफल बनाता है। भगवान्‌ नीललोहित ने उनसे कहा--भीतर और बाहर अवस्थित 
परब्रह्म का नाम शम्मुलिज् है । 

ब्राह्मणों ! अपने भीतर धारण करने में समर्थ गुर संस्कार कर शिवलिज को मुक्ति 
के लिए हृदय पर धारण करने को अशक्त ब्राह्मण को दे। दिवतत्त्व के ज्ञाता ऐसा कहते 
हैं। जिससे शीघ्र ही सब पापों से छूट कर विद्वान परात्पर पुरुष को प्रात करता है । 


१, श्वेताश्वतरोपनिषत--.६.६ । 
२. सदानन्दोपनिषत्‌ (ऋप्रकाशिता उपनिषदः मद्रास ; १६३३)--प० २७५, २७६ । 


ब्ययद्दार-मकंरण १०८ 


इसकी अकारमात्रा ब्रह्मरूप, उकार विष्णुरूप, मकार महाकाल, अद्ध॑ मात्रा परम, 
शिव और (सब की समष्टि) आकार लिज्ज (ग्राहक संकेतमात्र) है। इसे सभी वेदों 
में अज और ईश्वर कहा गया है। इसलिये इस अलौकिक लिज्भ शरीर को धारण 
करने से (अपवर्ग मिलता है)। जो परात्पर एक भी लिझ्भ की अचेना करके उसे 
धारण करता है, उसे ही परमेश्वर की प्राप्ति होती है। वह अभिन्‍न और दिव्य साम्यावस्था 
प्रात करता है । 


यह जो लिज़ु है वह साकार, साकार-निराकार और निराकार है। स्थूल, सूक्ष्म 
और इनसे पर है। स्थूल में स्थूल, स॒क्ष्म में सक्षः और इनसे पर अर्थात्‌ इनका 
कारण है । 
आत्मा को नीचे की अरणि (अग्निमन्थन का काष्ठ) और &कार को ऊपर की अरणि 
बनाकर ध्यान से मथने पर मनुष्य बन्धन को जला देता हें। भीतर और बाहर इस 
भाव के स्थिर हो जाने पर इसे लिजड्र कहा जाता है । 
अविद्या के परदे को फाड़कर ब्रह्मलोक और ब्रह्म के साथ एकत्व प्राप्त करता है। 
यही लिज़ ब्रह्म है। यह <“कार और सत्य है।” 
हृधन्तःकरणं शेयं शिवस्यायतन परम | 
हृत्पदूमं वेदिका तत्र लिक्लमोंकारमिष्यतै || ' 
“हुदय में अन्त: करण (मन) ही शिव का सर्वश्रेष्ठ निवास-स्थान है। घहाँ हृदय 
कमल वेदिका है और >“कार लिड्ठ है।” 


बुद्धिमंनश्व खिक्षर्व महानक्र एवं थे! 
पर्याववाचके: शब्देस्तमाहुस्तत्वचिन्तका: |।* 
“बुद्धि, मत, लिझ्भ, महान्‌, अक्षर--इन सभी पर्यायवाची शब्दों से तत्त्वश्ञांनी उन्हें 
प्रकट करते हैं ।” “अध्यात्मरामायण' में अगस्त्य राम से कहते हें -- 
सूुध्टे:  प्रागेंक एयासीनिर्विकल्पो -नुपाधिक:ः । 
त्यवाश्रया त्वद्विषया माया ते शक्तिरुय्यते ॥ 
स्थामेव नियु णं शक्तिरावृश्योति यवा तदा । 
अध्याकु तमिति प्राहुवंदास्तपरिनिष्ठिता: ।। 
मूल प्रकृतिरित्येके. प्राहुमयेति केलन । 
झविधा संसतिबत्ध  इध्यावि बहुधोच्यते । 
स्वया संक्षोम्यमाशा सा महतत्त्यं प्रसूयते । 
मदहतत्त्वावृदंकारस्व्वया सब्बोदितादभूत्‌ू ॥ 
झ्टकारो मद्दत्तस्वतंदृतित्चिविधो5भवव्‌ । 
सार्विको राजसश्येव तामसश्येति भण्यते ॥ 


१, शिवोपलिषत्‌ १५४ । (अप्रकाशिता उपनिषदः ; मद्रास १६३३, पृष्ठ ३२६ | 
२. वायु पुराक्ष अ० १०२ . २१(आनन्दाभ्म संर तम्न्यावाल: ; पूना, शाके १८२७) ईै० १६०४ । 


१०६ भारतीय प्रतीकविधा 


तामसात्‌ सूच्षम तन्मात्राण्यासन्‌ भूतान्यतः पदस । 
स्थृज्ञानि क्रमशो. राम क्रमोत्तरगुशानिह ॥ 
राजसानील्ियाण्येव सात्विका देवता मनः । 
वैउ्भ्योडभवव्‌ सूत्ररूप ल्िड् संगत महत्‌ ॥ ' 

सृष्टि के पूवं, निविकल्प और निरुपाधि केवल आप थे। आप पर आश्रित, 
और आपका ही विषय माया, आपकी शक्ति कही जाती है। आपको निगुंण रूप में 
शक्ति जब आवृत करलेती है, तब वेदान्तनिष्ठ लोग उसे अव्याकृत कहते हैँ । कोई इसे मूल 
प्रकृति और कोई इसे माया कहते हें, इसे अविद्या, संसार, बन्ध इत्यादि नाना प्रकार से 
कहा जाता है। आप से क्षोभित (अनुप्राणित) होने पर यह महत्तत्त्व उत्पन्न करती है। 
आपसे प्रेरित महत्तत््व से अहंकार हुआ। महत्तत्त्व से ढेंका हुआ (संवृत) अहंकार तीन 
प्रकार का हुआ। यह सात्त्विक, रागस और तामस कहा जाता है। तामस से सूक्ष्म 
तन्मात्राएं हुईं, जिनसे, गुणों के उत्तरोत्तरक्रम से, स्थूछ तत्त्व, राजस इन्द्रियाँ, सात्त्विक 
देवगण और मन हुए । उनसे सूत्ररूप, सवंगत, महत्‌ लिज्भ हुआ । 

अध्यात्मरामायण में ही अन्यत्र ऐसे ही विवरण पाये जाते हें। नारद राम से 
कहते हैं-- न 
त्ववाभासोद्ताश्ञानमन्याकृतमितीयते । 
तस्मान्मदॉस्तत: सूत्र त्िड्न' सर्वात्मक॑ ततः ॥ 
इझहह्ूरश्र बुद्रिश्व पद्चप्राणेन्द्रियाणि थ । 
क्ि्मित्युच्यते प्राज जन्मरूत्यु सुखादिमत्‌ ।॥।* 

“तुम्हारे प्रकाश से प्रकाशित अज्ञान, अव्याकृतकहलाता है। उससे सूत्ररूप सर्वात्मक 
लिजू, उससे अहंकार, बुद्धि, पञ्चप्राण ओर पाँच इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हें। बुद्धिमान 
लोग इन्हें लिड्भ कहते हैं । जन्म, मृत्यु, सुख इत्यादि इनके साथ लगे हुए हैं ।” 

बुदढ्ीम्ियाविसामीष्यादृत्मनः संसतिबश्धात्‌ । 
झाप्मास्वक्षिक् तु मनः +रु॑ुरूज्थुआजान्‌ । 
कामान्‌ जुपन गुणैबंद्ः संसारे वतते5वशः ॥* 

“अपनी सृष्टि बुद्धि, इन्द्रिय इत्यादि की समीपता के कारण आत्मा अपने लिज्ज भन का 
ग्रहण करके कामोपभोग करता हुआ गुणों के वश में पड़ जाता है।” अभिनवगुत्त ने 
तंत्रालोक में लिज्भ शब्द की व्याख्या इस प्रकार की है -- 

बिक्लशब्देन विद्वांसः धश्टिसंद्ाारकारणः । 
शयादागमनास्यादुर्मावानां पद्मभ्ययम्‌ ॥ 
पुकस्य स्पन्दुनस्थेषा प्रैधं मेदुन्यवस्थितिः । 
कन्न लिंगे यदा तिष्ठेत्‌ पूजाविश्ञान्ति तपर: ॥ई 

१०. भरणय काण्ड--सर्ग ३, । श्लोक २०-२६ | 

२. अध्यात्मरामयय भ्रयोध्याकाण्ड । सर्ग १ । श्लोक २०,२१ 

३. तज्रेव ( किप्किन्धाकाएड ) सर्ग ३। श्लोक २३,२४ 

४. तंम्जालोक (काश्मोर, १९२२)००आाहिक ४, कारिका १३१ | 


व्यवद्यार-प्रकरण १०७ 


यदुकतम्‌ -- रंप्दैज्षघातुरत्नाविभवं॑ लिज्न' न पूजयेत्‌ । 
यजेदाध्याध्मिक ख्िढ् यत्र लीन चराचरम्‌ | 
क्‍ यहिलिक्षस्प द्िज्वत्वमनेनाधिष्ठित यत; ॥ 
“विद्वान कहते हैं कि लिज्भ शब्द से सृष्टि और संहार के कारण का ज्ञान होता है । 
'ल' से लय और 'ग” से आगमन अर्थात्‌ विकास का बोध होने के कारण यह सृष्टि के अव्यय 
पद का बोधक है। पूजा में स्थिर होकर जब लिजड्भ पर मन स्थिर होता है, तब (बोध 
होता हैं) कि एक ही स्पन्दन के तीनों भेद इसमें स्थिर हैं। मिट्टी, पत्थर, धातु, रत्न 
आदि के बने हुए लिज्भ को न पूजे, आत्मिक लिज्भ को पूजे जिसके अन्तगंत चराचर हैं । 
इसी लिड्भ के आधार पर बाहर के लिड्ड बने हुए हैं ।" 
अत: मनीषिगण कहते हैं :-- 
लय गच्छुन्ति भूतानि संहारे निखिल यतः | 
सृष्टिकाले पुन: रष्टिस्तस्माल्लिन्रमुदाहतम ॥ 
“प्रलयकाल में सारी सृष्टि जिसमें लीन हो जाती है और पुनः सृष्टिकाल में जिससे 
सृष्टि होती है, उसे लिड्र कहते हैं ।” 
इससे सिद्ध होता है कि लिज्ज शब्द का व्यवहार, बोधक चिह्न के अथ में होता है और 
जब यह ब्रह्मगोधक चिह्न माना जाता है तब शिवलिड्र, ब्रह्मलिज्भू, विष्णुलिड्रि, ज्योति- 
लिज्भ, बोधलिज्ू, गगनलिज्भ आदि नामों का प्रयोग किया जाता है । 
पुराणों में शिवलिड्भ के सम्बन्ध में एक कथा पाई जाती है। अपने महत्त्व को लेकर 
ब्रह्न और विष्णु में विवाद होने लगा । उन दोनों के बीच भयद्धुर ज्वालाओं बाला 
अग्निस्तम्भ प्रकट हुआ। उसमें प्रकट होकर शिव ने कहा कि जो मेरे आदि अथवा अन्त 
का पता लगा लेगा, वही बड़ा समझा जायगा। पता लगाने के लिए विष्णु नीचे चले 
ओर ब्रह्मा ऊपर। किन्तु दो में से किसी को पता नहीं लगा यह कथा कम, शिव, 
वायु (अ० ५५), लिड्र (अ०१७), मत्य (६०.४), नीलमत (अ० १३५) और सौर 
पुराण (अ० ६६) में पाई जाती है। इससे मालूम होता है कि लोग ब्रह्म (शिव) के 
संकेत चिक्न (लिज्भ) को किस रूप में देखते थे । 
दूसरी कथा है कि एक बार तपोवन में शिव के नग्न रूप को देख कर मुनिपत्नियाँ 
काम पीड़ित हुईं। ऋषियों ने ऋद्ध होकर शाप दिया जिससे शिव का शिश्न गिर गया। 
यह काम की प्रबलता और मदनदहन की कथा का रूपान्तर है। इससे यह भी उद्िष्ट हू कि 
कामुक का पतन अवश्य होता हैं चाहे वह शिव-जेसा ही क्‍यों न हो। जो शिव सत्तामात्र 
निराकार ब्रह्म है, उसका शिवन ओर शिष्न का गिरना कैसा ! * 


२, तन्नोब-अभहिक ५, कारिका १२० । 

२... लिंगपुराण--६€.५। 

है काम की सावंभौम सत्ता ओर भ्रजेय शक्ति के विषय में पुराणों में मोहिनी और शिव को कथा 
पाई जाती है। समुद्रमन्थन के बाद शिव ने विष्णु के मोहिनोरुप को देखा। उन्होंने काम को 
भ्लाया था किन्तु स्वयं विहल होकर मोहिनी के पीछे दौढ़ पढ़े । 


श्ण्दद भारतीय प्रतीकविया 


लिजु और वेदी के विषय में निम्नलिखित विवरण मिलता है-- 

शानकमन्त्रियैज्ञानविषयैः प्राश्ाविषन्‍्चवायुमनोबुद्धिचित्ताहंकारैः स्थृद्धकल्पिते: सोअपि स्पूद 
प्रकृतिरित्युच्यते ।. ज्ञानकम न्द्रियेशानविषयैः प्रा णाविपक्रवायुमनोबुद्धिमिश्व सूचमस्थो5पि किल्न- 
मेकेध्युय्यते ।। 

“ज्ञान प्राप्त करने के साधन ज्ञानेन्द्रिय, कर्म निद्रय, प्राणादि पश्चवायु, मन, बुद्धि, चित्त 
और अहंकार उसकी स्थूल कल्पना करने पर वह (ब्रह्म) भी स्थूलप्रकृति कहलाता हे । 
ज्ञानप्राप्ति के साधन ज्ञानेन्द्रिय, कर्मेन्द्रिय, प्राणादि पज्चवायु, मन, बुद्धि द्वारा (ज्ञात) 
सूक्ष्मस्थ को लिड्भ कहते हैं ।” यहां स्थूलप्रकृति को वेदी और सूक्ष्मस्थ को लिज्भ कहा 
गया है । 

विष्णु के रूप में ब्रह्म के प्रतीक लिड्र की उपासना होती है और इसे विष्णुलिज्ध 
कहते हैं । 
कम किशतिक़ दिषा प्रोक व्यक्तमब्यक्मेव च । 
तयोरेक्मपि त्यकस्था पतत्येव न संशयः ॥ 
त्रिव॒ण्ड वेदणयं लिक्न' विप्राणां मुक्तिसाधनम्‌ । 
निर्वाणं. सर्वर्धर्माणांमिति वेदानुशासनम्‌ ।।* 

“विष्णुलिज्भ दो प्रकार के होते हैं - व्यक्त (माया) और अव्यक्त (ब्रह्म)। उनमें से 
एक का भी त्याग करने से निश्चय पतन होता है। त्रिदण्ड वेष्णव लिजू है। इससे 
ब्राह्मणों को मुक्ति मिलती है। इसमें सभी धर्म समा जाते हैं । यही वेद की आज्ञा है ।” 

किणुल्षिक्ञा यथा तावदसोी स॑ बहुधा स्थ॒ताः । 
जीवाःसव तथा शर्वा: परमात्मा च सः स्छतः ॥" 

“अग्नि (की ज्वालाओं) में नाना प्रकार के विष्णुलिड्ध माने जाते हैें। उसे ही सभी 
प्राणी अप्राणी (शर्ब) तथा परमात्मा भी कहते हैं । 

तन्त्रशास्त्र में भी वेष्णवलिज्र का विवरण मिलता है-- 

चतुरवबंशमय वापि._वेष्यवं शायेतअ्पत: । 
वेब्णयं शह्कुतक्राइगवाब्जादिविभूषितम्‌ ॥ 

अीवस्स कौस्तुमाइ च॒ सर्वेतिदासनाहिलस । 
बैनतैयसमाझहु वा तथा. विष्णुपवाइितम्‌ ॥ 
वदैष्येवं नाम तओक्त'  सर्वेश्वयफत्षप्रवम । 
इवि वैष्णवालगंलचयद-ः । 

गाव्यप्रामादेसंस्थ्तु. शशाकर अ्रोषिवर्धनम | 
पञ्माहु स्वस्तिकाइू वा भ्रीवत्साकु विभूतये | 
इत्यपि है. ्एइअणस | 

१, योगचूढामण्युपनिषद--७२ । 

३२, शाट्यायनीयोपनिषतु--श्लोक ७,८ | 
३. ललितासइलनाम (सोभाग्यमास्करभाष्य, बम्बई, १६३४) ५० १३१ में ढद्ृत । 
४. प्रायतोषणों (बंगापर, कलकता, १३३५ साल)--१० ३२१ | 
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॥७.६ 


“चारों वर्णवाला वेष्णव लिज़ू देखते ही पहचान में आ जाता है। वैष्णवलिज्र में 
दहह्ड, चक्र, गदा, पद्म, श्रीवत्स, कौस्तुभ, विष्णुपद, गरुड तथा सभी सिंहासनों के चिह्न 
रह सकते हैं । इसका नाम वेष्णव है। यह सभी ऐश्वर्यो' का फल देनेवाला है।” यह वैष्णव- 
लिजू का लक्षण है। 

“शाल्ग्रामादि में चन्द्रमा का आकार धनसम्पत्ति का बढ़ानेवाला होता है। पद्म, स्वस्तिक 
और श्रीवत्स के चिह्न वाले से विभूति होती है। यह भी वेष्णव लिड्भ का लक्षण है।” 

लिड्भवेदी, ब्रह्ममाया, हरगौरी आदि एक ही तत्त्व के रूपान्तर मात्र हैं । 

स्वरगंपाताललोकास्तत्रह्माणडावर णाष्टके । 
मेयं सवसुमारूप॑ माता देवों महेश्वर: ॥" 

“स्वर्ग से पाताल लोक तक ब्रह्माण्ड के आठों आवरणों के भीतर सभी चालित वस्तुएं 
(मेय) उमा के रूप हैं और देव महेश्वर चालक (माता) हैं । 

लिंगवेदी समायोगादधनारीश्थरो भवैत्‌ ।' 

“लिज्ज और वेदी के एकस्थ होने से अद्ध नारीश्वर बनते हैं ।' 

जो नटेशमूर्ति में मायाचक्र है, हरपावेती विग्रह में पावंती है, अद्ध नारीइबर में 
अद्ध नारी है, सीताराम में सीता है, राधाकृष्ण में राधा है, वही लिड्वेदी में वेदी है । 
साकार जगत्‌ को प्रवत्तित और संचालित करनेवाले कूटस्थ निराकार ब्रह्म की तरह, भीतर 
से मायाचक्र का संचालन करनेवाला नटेश ही वेदी के भीतर का शिवलिज्भ है। विभु 
का यह प्रतीक शरीर के भीतर स्वयंभूलिड्र, बाणलिड्भ और इतरलिज्ज की आकृति के 
आधार पर ब्रह्मलिड्रों का निर्माण होता है। ब्रह्म का यह आन्तरिक और बाह्य प्रतीक 
एक-सा होने के कारण बाह्य प्रतीक का अवलम्बन कर आन्तरिक तेजोमय प्रतीकों में 
मनालय करने में साधकों को कठिनता नहीं प्रतीत होती । ब्रह्म का यह प्रतीक अत्यन्त 
सरल होने के कारण ध्यान के लिये अत्यन्त सुगम और योगीजनों का भ्रिय है । 

ब्रह्मोपासना का प्रधान साधन होने के कारण पुराणादिकों में लिज्भ की नाना प्रकार 
से प्रशंसा की गई है और इसके द्वारा उपासना का विधान किया गया है । 

झाविमध्यास्तरदित भेष॒ज॑ अवरोगिणाम्‌ ।' 

“लिज्भु का आदि मध्य और अन्त नहीं है। यह संसार--रोग के रोगियों के लिये 

भेषज है ।” 
प्रशवेनेव मन्त्रेश पूजगरेशिक्रमूघनि ।४ 

“लिछू के मस्तक पर 5 कार से पूजा करे” 

स्तुतियों में भी लिड्॒ को निराकार ब्रह्म का साकार रूप और परमात्मा का बोधक 
प्रतीक कहा गया है-- 


१. ललिता सहस्तननाम (सौमाग्यभास्करसाध्य, बम्वई, राके १८५४७)--ए० १३१ में ढद त। 
२७५ लिंगपुराण--€€ ष्द 

३, सौरपुराय--४२.४१ (आनन्दाश्रम संस्कृतप्रन्थावलि पूजा, शांके १८११) | 

४, प्रभ१--४२,४२ | 
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११० भारतीय म्रतीकविधा 
लिक्ाममक हर चराचर विश्वरूपिन्‌ ।' 


“हे हर ! चर और अचर रूप संसार ही आपका सांकेतिक प्रतीक (लिज्ु) है।” 
परात्परं परमात्मककिक्षय । ेु 
“लि कारण का भी कारण और परमात्मा का रूप है।” ब्रह्म स्थिरलिड्भ 
अर्थात्‌ कुटस्थ (निविकार त्रिकाल स्थायी सत्ता) है। इसलिए यह स्थायी या 
स्थाणु है। 
वृहत्यूध्च॑ स्थितो यथ्थप्राणान्‌ प्रेरयते थ यः | 
स्थिरत्षिक्न'च यश्षित्यं तस्मात्‌ स्थाशुरिति सख्त ।॥।' 
“ऊपर रहकर जलाने के कारण, प्राण को प्रेरित करने और नित्य कूटस्थ* (स्थिर) 
रहने के कारण इनका नाम स्थाणु है।” 
उपनिषत्‌ और वेदान्त की तीन ग्रन्थियों के अधिष्ठाता, तांत्रिकों के तीन लि हैं । 
ब्रह्मग्रन्थि या मूलाधार में स्वयंभूलिज्भ, विष्णुग्रन्थि या अनाहत में बाणलिज्र, और रुद्रग्रन्थि 
या आज्ञाचत्र में इतरलिड्भ । स्वयंभूलिज्भ का विवरण इस प्रकार है :-- 
तम्मध्ये लिब्ररूपी व्रतकनककद्ाकोमज़ः पश्चिमास्यो 
क्ानध्यानप्र काश: प्रथमकिसस्धयाकारूप:. स्वयंभू : । 
विधत्यूयृग्दुबिग्बप्र करचय स्निग्धसन्तान दासी 
काशीवासी विज्ञासी विज्ञसति सरिदावत्तेरूपप्रकार : ।४ 
“उसके (मूलाधार के) बीच लिजुरूप, गलाये हुए सोने की तरह कोमल, ऊपर की 
ओर मुख (छिद्र) वाला, ज्ञान-ध्यान से प्रकट होनेवाला, नृतन पत्र जैसा आकार वाला, 
स्वयंगू है। उसका हास, अनेक बिजली ओर पृण्णचन्द्रबिम्बों के समूह जैसा है। यह 
काशी वासी (शिव) जल के भंवर की तरह है और (मूलाधार में) शोभायमान है ।” 
यहाँ स्वयंभूलिड्र को जलावत्तरूप कहा है। किडज्चित्‌ उन्नत शिलाखण्ड को 
देखकर शिश्न की क्लिष्टकल्पना की भी जा सकती है, किन्तु सलिलावत्तं के रूप में यह 
कल्पना भी असम्भव है। बाणलिजड् का विवरण इस प्रकार है :-- 
पतशीरजकर्णिकान्तरत्सय्छुक्तिस्चिकोणामिधा 
विधुत्कोटिसमान छोमत्वपु: सास्ते तवृन्तगंत: । 
बाक्षाू्यः शिवलिंग को पि कनकाकाराद्गनरागोज्ज्वल्ो 
मोक्षों सूच्म विभेदयुरुमणिरिव प्रोश्चासक्षकय।ल्षयः ॥० 
बेदसारशिवस्तोत्रम्‌ | 
ण लिक्लाष्टकस्तोत्रमू | 
महामारतम्‌ । अनुशासन पव॑ । १५१. १० । 
'टचक्रनिस्पण' श्लोक €। 
बटकऋनिरुपश--श्लोक २४५ | 
कूटस्थ-कूट - निहाई। निहाई पर रखकर सोने, लोहे आदि को पीटकर नाना रूप दिया जाता 
है; पर निदाई ज्यों-को-त्यों मिविंकार बनी रहतो है। ठसी प्रकार सृब्टिकश्पना का निर्विकार 
मूल तरव कूटर्थ कहा भाता दे । 


की #द 66 था ४ 
छ पड छ है. 


ध्यवद्दार-मकरणे १११ 


“इस कमल (अनाहत) के भीतर शक्ति पड़ी हुई है जिसका नाम त्रिकोण है। यह 
कोटि विद्यृत्‌ के समान कोमल शरीर वाली है। उसके भीतर बाण नामक छोटा-सा 
लिज्भ भी है जो सोने की तरह जगमगाता रहता है। इसके मस्तक पर छोटा-सा छिद्र मणि 
की तरह है। यह उल्लास की शोभा का आलय है।” 

पृतत्पञ्मान्तराले निवसति थ मनः सूचमरूप प्रसिद्ध 
योनी तत्कविंकाय।मितर शिवपद लिक्नचिहममकाशम्‌ । 
विधुन्माल्ाविज्ञास॑ परमकुजप॑ ब्रह्मसूत्र ' प्रवोध 
वेदानामादिबीज स्थिरतरहृद्यशिचिन्तयेत्तत्क्रमेण ॥'* 

इस कमल (आज्ञाचक्र) के भीतर सुक्ष्मरूप में प्रसिद्ध मन: शक्ति है। उसकी कर्णिका 
की योनि (मध्यभाग या त्रिकोण) में इतर शिव का स्थान लिड् चिह्न के रूप में स्पष्ट 
है। यह बिजली की माला की चमक-जंसा है, परमा शक्ति (कुल) का निवास है, 
ब्रह्मजान का बोधक है और वेदों का आदि बीज (अशकार) है। क्रमशः स्थिर चित्त से 
इस पर ध्यान करे ।” 

ब्रह्मगाचक लिज्भ के ये ही मूलरूप हैँ, जिनके आधार पर प्रतिमादि के रूप में 
बाह्यलिज्र की कल्पना की जाती है । 


इन लिड़ों के अतिरिक्त निम्नलिखित लिड्ों का भी निर्देश, विवरण और प्रयोग 
मिलता है--इन्द्रलिज्र, आम्नेयलिज्ज, याम्यलिज्ज, नेऋतलिजू, वारुणलिड्भ, वायुलिद्ध, 
कृवेरलिजू, रोद्रलिज्भजू, वेष्णवलिड्र, शिवनाभिलिड्भ, देवलिज्र, गोललिझ्ण, आपषंलिज्ठ 
और पाथिवलिज्भ ।* 
'योगवासिष्ठ' में देहलिज और बोधघलिड्भ का विवरण मिलता है -- 
बाह्यार्थपरिकर्तार सवकायस्वरूपवम्‌ ।॥। 
देदक्षिक्न पु शार्तस्थं त्यक्षद्षिज्ञान्तशादिकम । 
यथाप्राण्यथंसंवित्या बोधक्षिक्ष प्रपूजयेव ।। 
प्रवाहपतिताथस्थ:. स्ववोधस्नानबुदिमान्‌ । 
नित्याववोधाहणया वो धक्षिक्न' प्रपूजयेत्‌ ॥।४ 
सभी कार्यों को स्वरूप देने वाले, बाहरी विषयों के करने वाले, शान्त बोधलिज्भ को, 
जैसा विषय का ज्ञान हो, उसीके द्वारा पूजे। अन्य लिज्ों का त्याग कर दे। (जगत्‌ 
के) प्रवाह में पड़े हुए विषयों को देखते-सुनते, अपने ज्ञान में स्नान से छुद्ध होकर, नित्य 
ज्ञान के लिये बोधलिड्भु की पूजा करे ।” 
१. अक्षतृत्र-सूच-बोषक, पता लगानेबाला । अद्धासृ्र--मक्य का पता देनेवाला, महाक्ान 
का बोषरू । 
२... तश्रेब--श्लोक शे३ । 
3. प्रायतोषणी (बंगाबर, कलकत्ता ; १३३५ साल) काणड १, परिच्छेद १। 
४. योगवासिष्ठ (अमन, शाकः १८४६, सन्‌ १६३७) निर्वाथ करण, (पूवांदं) सगे ३६, 
श्लोक ५-७ | 


११२ मोरंतीय प्रतीकविधां 


उपयु क्त षष्ठ श्लोक पर तात्पय॑ प्रकाशव्याख्या इस प्रकार है -- 

स्वदेदत्वदणेपु लिक्षबु। तथादि पद्माद्यासनस्थःपुर: प्रसारितपाणियंदाम्जलबिदृहः 
शिवल्षिक्राकारो भवतीति प्रसितस। अतपुव व्यक्त झद्दारशित्ञाविक्तिक्ान्वर॑ आविपदाद 
प्रतिमान्तरं च झत्र । शास्ते निर्वित्षेपल्वभावे स्थित बोधलिज्ञम्‌ । 

“अपने देहरूपी लिज़्ो में। जैसे पद्म इत्यादि आसन पर बैठकर हाथ आगे फलाकर 
अजलि बांधने से शरीर शिवलिज्राकार हो जाता है, यह सभी जानते हें। अत एव 
मिट्टी, लकड़ी, पत्थर आदि के लिज्ों को छोड़तर । आदि शब्द से दूसरी प्रतिमाओं से' 
भी यहाँ उद्देश्य है। शान्‍्त अर्थात अचंचल भाव में स्थिर होना बोधलिज् है ।” 

सुप्तानां प्रबुद्धानां व ब्रेल्लोक्यस्थसवंधाणिनां हृदि भनाहतनावात्मना भकारादिमात्रात्रयशून्यत्य 
प्रशवनावुभागध्य॒ शब्बुबह्माख्यत्य नित्य सर्वदे वोधारणाव्‌क् व्यपरिमितहत्पुण्डरोकच्चितेजिक्ा- 
कारेश स्थितत्व दृदराकाशाख्यस्य शिवस्य मून्धि भूषयभूता बिम्दुरूपा इन्दुकत्ा उमेत्युव्यते। 
तथा चोक्त' वायवीय संद्वितायास्‌ -- 

3 हत्येकाचरं ब्रह्म ब्रह्मणः प्रतिपादकम्‌ । 
झा डउ मेति ब्रिमात्रामि: परस्ताद्धमात्रया ॥। 
तत्राकार: स्थितो भागे ज्वाल्लिकज्षस्य वृद्िणे । 
उकारश्थोत्ते तदहन्मकारस्तस्थ मध्यतः ! 
अधमात्रात्मको नाव: अयते किज्नमूधनि | दृति 

इंसोपनिषदि च 'पूवंदुल्ले पुण्यमति:” इत्यादि हृतयपुणडरीकदल्लेषु जीवस्थ मतिसेद- 
मुक्तवा क्िल्ले सुपु्तिः पञ्मत्यागे तुरीयं यक्षा हंसो नादे विज्ञीनो भवति तत्त रीयातीतम्रिति 
ब्िक्रमृूधस्थे नादे सर्वोपाषि विद्वयेन अ्मप्र तिष्ठा तुरीयातोतावस्थेत्युकरमिति भावः ।' 

'सोये हुए और जगे हुए त्रिलोक के सभी प्राणियों के हृदय में अनाहत नाद 
के रूप में अकारादि तीनों मात्राओं से शुन्य 5४ नादभाग रूप शब्द ब्रह्म नामक नित्य सबंदा 
उच्चारण के कारण, अगूठा भर, हृदय कमल के छिद्र में लिज्भाकार से स्थित हराकाश 
नामक शिव के माथे पर भूषण रूप, बिन्दुरूप चन्द्रकका उमा कहलाती हे । वायबीय 
संहिता में कहा है-& यह एकाक्षर ब्रह्म, ब्रह्म का प्रतिपादक है। अ उ म इन तीन 
मात्राओं के परे अधंमात्रा के साथ, ज्वालालिज्भ से दक्षिण अकार स्थित है। उकार उत्तर की 
ओर और मकार उसके (ज्वालालिड्भ के) मध्य में है। अद्ध मात्रारूपी नाद लिड् के 
माये पर सुनाई पड़ता है । इति । 

“हंसोपनिषत्‌ में भी पूर्व दले पुष्यमति:, इत्यादि द्वारा हृदयकमल में जीव के बुद्धि- 
भेद को कहकर लिझ्भ में सुषुसि और पद्मत्याग में चतुर्थ (कहा है) । जब हंस, नाद 
में विलीन हो जाता है, तब तुरीयातीत है। लिजू के मस्तक पर स्थित नाद में सभी 
उपाधियों के विलीन हो जाने पर ब्रह्मप्रतिष्ठा (ब्रह्म में मन का स्थिर हो जाना) 
तुरीयातीतावस्था कही जाती है। यही भाव है । 


१ योगवातिष्ठ (बम्बई, सन ! ६३७)--निर्वाख प्रकर ण॒ (उत्तराद )--०४. १३ को टीका । 


ध्यधद्वार-अकरया ११३ 


लिजुनिर्माण और स्थापना की पद्धति से भी इसके यथाथं रूप का बोध होता है। 
लिज़ुनिर्माण की विधि इस प्रकार है -- क्‍ 

भागमेक न्यसेद् मौ हितीय॑वेदिमध्यतः । 

तृतीयभागे पूजा स्याविति ल़िक्न' त्रिघा स्थितम्‌ ॥ 

भूमिस्थं चतुरण' स्पादृष्टाओं वेविमध्यतः । 

पूजाथ वत॑लं कार्य देर्घान्त्रिगुणविस्तरम ॥ 

भ्रधोभागे स्थित: स्कन्वृः स्थिता देवी च मच्यतः । 

उ्ध्य रत क्रमादापि ब्रद्माविष्णुमदैश्वराः ।। 

एृत एथ श्रयो खोका एुत एवं त्रयो गुणा: । 

एवं एव श्रयो वेदा एसश्चान्यस्स्थितं श्रिधा ।।' 

“लिज्धभ की स्थिति तीन भागों में होती है। एक भाग भूमि में रहे, दूसरा वेदी में 
और तृतीय भाग पर पूजा हो । भूमि में चतुष्कोण रहे, वेदी में अष्टकोण और पूजा के 
लिए गोल बनाना चाहिए। (यह गोल अंश) जितना ऊंचा हो उससे तीन गुना इसका 
घेरा होना चाहिए । निम्नभाग में स्कन्द रहते हैँ, बीच में देवी रहती है और ऊध्वंभाग में 
रुद्र हैं अथवा ये भाग क्रमश: ब्रह्मा, विष्णु और महेश्वर हें। ये ही तीनों लोक हैं, ये ही 
तीनों गुण हैं, ये ही तीनों वेद हें तथा और जो कुछ तीन रूपों में वतमान है।” .. 

इससे स्पष्ट है कि यह अ उ म रूप में ३४कार ब्रह्म का स्थल रूप है। लिज्ु के गे तीनों 

भाग ब्रह्मा, विष्णु और शिव के प्रतीक होने के कारण समस्त रूप में 5“कार के प्रतीक हैं 
इसे बराबर दुहराया गया है-- 
रसमुनिवसुभागे धृत्तके <ष्टाश्रके 5ग्ते 
परि घिरथनवांशे किज्तुंगे तु भूयः । 
श्रिभिरथ गुशभागेश्च त्रिभिस्तंगमान 
हाजदरिदरमागे तत्त ग्रैराशिकस्पात्‌ ॥। * | 

“लिजझु की ऊंचाई में (ऊपरवाला) गोल अंश आठ भाग, (मध्यवाला) अष्टकोण अंश 
सात भाग और (नीचे वाला) अन्तिम अंश छ: भाग और (लिड्भ की) परिधि नौ. भाग 
होना चाहिये । यदि ऊ चाई ब्रह्मा, विष्णु, महेश के तीन (समान) भागों में विभक्त हो तो 
यह त्र॑ राशिक लिड्भ हुआ ।” 9. 

बिक्लेत्सेपे तु नन्‍्दांशे पट्सपतवसुभागकेः । 
ब्रह्मविष्यवीशभागानां क्रमास्नाद्याः प्रकीतिंता: । 
किक़्' गैराशिकं नाम भवेत्सवसमे तु तत्‌ ॥* 

“लिझु की ऊचाई में छः, सात और आठ अंश क्रमश: ब्रह्मा, विष्णु और ईश ऊचाई 
कही गई है। यदि सभी भाग बराबर हों तो उसे त्र राशिक लिजझु कहते हैं ।” 

१, शिवोपनिषत्‌ । अध्याय २, श्लोक ३-६ । 

२... एवशलशा।8 ०१ परांगप ॥००००४४ए४४ ०, वा 7 वा, ॥(8०78६ 96 
&97०705 हे एृ० २६ मैं *मयमत” से उद्धुत । ्््ि 

है. तत्रेब--'शिक्ष्परत्न' भ्रष्याव ३१ से उद्ध त। 


११४ भारतीय प्रतीकषिया 


शिवलिड्ध के अग्रभाग का आकार कैसा होना चाहिये, इसका विधान इस प्रकार 


किया गया है | 
किज्शिरोवर्त गम्‌ -- 
शिरसो वतनमधुना खिक्कानां. वदपते क्रमशः । 
छुत्रामा त्रपुपाभा. कुक्कुटकाणडाधचत्रसदशामा । 
:. पण्चेवोदिष्टा.. बतना. सुनिर्ि: ॥" 

“अब क्रमश: लिजु के मस्तक के निर्माण के विषय में कहा जाता है। मुनियों ने पाँच, 
प्रकार की शिरोवतेना निश्चित कर दी है- छत्राकार, ककड़ी-जेसी, कुक्कुट के अण्डे-जैसी 
अर्ध्चन्द्राका २ और पानी के बुल्ले-जसी ।” 

कुर्वीव. श्रपुसीफल्ञाप्रसच्शर छत्नोपम॑मस्तकम्‌ । 
बालेन्द्राकृतिकुक टाण्डसचश विप्राविवर्णक्मात्‌ ॥* 

“लिखु के मस्तक को ककड़ी-फल के अग्रभाग - जसा, छत्राकार, बालचन्द्राकार, और 
सजुराण्डाका र क्रमश: विप्रादिवर्ण के विचार से बनावें ।” 

छुत्रामं श्रपुषाढारं कुक टायडनि्भ॑ तथा 
लर्घेन्दुसदशं चाथ बुदुब॒दाभं तु पल्चमम्‌ ॥' 

“छत्नाकार, ककड़ी-- जैसा, कुक्‍्कुट के अण्डे--जैसा, अर्धचन्द्राकार और पाँचवाँ बुद्बुद- 
जैसा ।” 

यदि लिज्र से शिशष्न अभीष्ट रहता तो शिश्नाकार लिखने में कोई बाधा नहीं थी । 
स्त्रीपुरुषों के अज्भों के अद्भुन और चित्रण में प्राचीन शिल्पियों ने जैसी निद्वं न्दवृता दिखाई है, 
उस दृष्टि से शिश्नाग्रभाग लिखने में उनको जरा भी शद्भा नहीं होती । इसके नहीं लिखने 
का यही अर्थ है कि यह भावना वहाँ थी ही नहीं । 

बेदी से भी लोगों को स्त्रियों के गोप्याड़ू का भ्रम होता है। वेदी का नाम पट्ट, 
पीठ और आसन भी है। शिवलिज्भर की उपासना अभिषेक द्वारा होती है। इसलिये 
जलाधार और जलमार्ग का बनाना आवश्यक हो जाता है। इससे प्रतिमा को अपने 
स्थान पर बनाये रखने में स्थिरता आती है। अन्यथा इसके गिर जाने का डर रहता है। 
नीचे और ऊपरवाले भागों को स्थिर रखने के लिये मध्य में वेदी का निर्माण किया जाता 
है । इसके बनाने की विधि इस प्रकार दी गई ह--- 

त्रिगुणं॑ लिक्षविस्तारं श्रिगुनाथं चतुगु णम्‌ । 
ज्रिविधस्थघमादिस्सु पीठविस्तारमुय्यते ।॥ 
विष्णुभागस्य चोध्वेंघं पीठोत्सेघ॑. विधीयते । 
छाथवा ब्रह्ममागस्य चाष्टांशेन समब्वितम्‌ ॥ 
पह्पीठ॑ अवपीटंवेविका. पारमंणएढत: । 
पीठ चतुर्विष प्रोक्त खक्षं शणु साम्मतत्‌ !| 
१. सजेब--प० २८--“मयमते अ्यस्थिशाध्याये (! 
२. तजेब--पू० रेश शिक्षरते।.... 
३० तबेब--१० ३२ । 
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कृत्या पोडशचोस्सेधं हुयंशेन व तु पट्टिकां । 
पव्चभागग तदृर्ष्याष्ज दल: पोडशमियंतम । 
वृल्यमर्धाहुलोत्सेघ॑. पश्मपीठमिहोच्यते । 
जलमार्ग त्रिमागैक कुर्मात्‌ तन्न विशेषत: । 
पुव॑ तु पश्मपीठ॑ दि भव्॒पोठमथ शरण ॥ हत्यावि' 

“पीठ का घेरा तीन प्रकार का कहा गया है--अधमादि अर्थात अधम, मध्यम और 
उत्तम । लिज़ के घेरे से तिगुना अधम, त्रिगुण का आधा मध्यम और चतुगुण उत्तम 
है। विष्णुभाग (मध्यभाग) जितना ऊँचा हो, आसन उतना ही उंचा हो । अथवा 
ब्रह्ममाग (निम्नभमाग) का आठवाँ भाग सहित (विष्णुभाग के बराबर) आसन हो । 
पीठ अर्थात्‌ आसन चार प्रकार के कहद्दे गये हें--पतद्मपीठ, भद्रपीठ, वेदिका और परिमण्डल । 
अब इनके लक्षण सुनिये । (लिज् का) ऊँचाई का सोलह भाग करके उसके दो 
अंशों की पट्टका (पीठ) बनावे । उसके ऊपर पाँच भागों का कमल बनावे जिसमें 
१६ दल हों। दल आधा अंगुल ऊंचा हो । इसे पद्मपीठ (अर्थात पद्मासन) कहते हैं । 
(आसन के घेरे के) तीन भाग में से एक भाग का जलमार्ग बनावे । यह पप्मपीठ हुआ । 
अब भद्रपीठ के लक्षण सुनिये ।” इत्यादि । 

पीठभेदा:-- मयमते । चतुस्व्रिशाघ्याये । 
चतुरस्त च* वस्वक्ल पढ़क्ं दादशाभ्रक | 
द्विरष्टाअं सुदृत्तंथ तैषामेवायनान्यपिं ॥र 
“पीठों के आकार हों--चतुष्कोण, अष्टकोण, षट्कोण, द्वादशकोण, षोडदकोर्ण, 
और सुन्दर गोलाकार ।” 

त्रिकोशमधचन्द्ंन.। चले ंटादिवै | 
समानि यानि किज्ञस्य चाहु: पीटंच संशकम्‌ ।। 
आयतान्यासनानीति निष्कलानां वव॒न्तिवे । 
त्रिकोशमधचन्दंच निष्कक्षे सकते क्रमाव ॥। 
भव्रपीठ च चरठं व वजपीद महदाम्बुजम्‌ । 
भीकरं (विकरं) पश्मपीठ च महावज्‌' च सोम्यकम्‌ 
भ्ीकासार्थमिति प्रोक्ता नाम्नेता नवपीठिका: । 
स्वनामाकृतियुक्ातु.. त्रिकोणाद म्दुसंयुते । 
०ज््एरसंकारं क्रशों वच्यतेःथुना। 
गृह्दीस्सेघमानांशवशेन विविधेन च ॥४ 


१. तत्नेव--पृष्ठ ३४०३४ | सुभभेदागम से उद्ध त। 

२. चतुष्कोण-प्रतीक का विवरण प्रासाद-पुरुष-प्रकरण में देखिये। शिवलिज्ञ में लिश्न, बिन्दु स्थान 
मूलस्तग्म है, और चतुष्कोण, कारण नह की स्थिरता का प्रतीक हे । 

३. तन्नेब-- पृ० ४१ । 

४५ तश्रेब---पू० ४२-४३ | 


६ मोरंतीय प्रतीकविद्या 


“चौदह प्रकार के, एक से त्रिकोण और अध॑चन्द्र लिज्र के आसन कहलाते हैं । 
विस्तृत आसन निष्कल (निराकार) के आसन कहलाते हैं। त्रिकोण और अधंचन्द्र क्रमशः 
निष्कलक (निराकार) और सकल (साकार) कहे जाते हैं। भद्रपीठ, चन्द्र, वज्ञपी5" , 
महापझ, श्रीकर, पद्मपीठ, महावज्ञ, सौम्य- ये सम्पत्ति देने वाले नौ पीठ कहे गये हैं । अपने- 
अपने नामानुसार आकृतिवाले त्रिकोण और अधंचन्द्र के साथ तथा उँचाई की नाप के 
विभागों के अनुसार, आसन की नाना प्रकार की सजावट का अब वर्णन किया जाता है।' 

इससे स्पष्ट हो जाता है कि वेदी अथवा पीठ का क्‍या अर्थ है। इस पर भी यदि कोई 
इसका अथं 'स्त्री का उपस्थ' करे तो इस पर तक॑ करना व्यर्थ है । 


मुखलिड् 


निराकार ओंकारस्वरूप ब्रहा के कल्पित रूप को और भी अधिक स्पष्ट करने 
के लिए इस पर मुख बना दिया जाता है। कभी इस पर एक, कभी तीन और कभी 
पाँच मुख बनाये जाते हैं । ब्रह्म क्य का प्रतीक स्वरूप एक मुख बनाया जाता है। तीन 
मुख . त्रिगुणात्मक स्वरूप के प्रतीक हैं। इनमें सामने वाला एक मुख कुछ खुला रहता 
है या ओज से जगमगाता रहता है। यह रजोगुण है जो सत्त्व और तमोगुण को 
जगाये रहता है। इसके बाई ओर वाला मुख प्रशान्त मुद्रा में दिखाया जाता हैं। यह 
सत्त्वगुण का प्रतीक है। दाहिनी ओर वाला करार रूप में दिखाया जाता है। यह 
संहारक तमोगुण का चिह्न हे। विना शिवलिज्भ के यह मूति त्रिमूत्त कहलाती है । 
पाँच मुखवाले शिवलिज्भ में चार मुख चारों ओर बने रहते हैँ और पाँचवाँ मुख प्रायः नहीं 
बनाया जाता हें। इसका वर्णन इस प्रकार दिया गया हे-- 

मुखलिक़' त्रिवकत्र स्थादेकवक्‍त्र चतुमु खम्‌ । 
सम्मुख चेकवक्श्नं स्थात्‌ श्रिवक्त्र एष्ठके नहि ॥ 
पश्चिमाध्य॑ स्थितंशुअं. कुंकुमामे.. तथोत्तरे । 
याम्य कृष्णकराद्ष स्पात्‌ प्राच्यां दीक्ताग्सिसस्निभम्‌ ।। 
सथधो वाम तथाघोरं ततल्युरुसक्ञष॒ चतुर्थथम । 
पत्चमंण तथेशानं योगिनामष्यगोचरम्‌ ॥ ' 

“भुखलिड्भ, तीन मुखवाला, एक मुखवाला और चार मुखवाला होना चाहिये । एक 
मुख वाले में मुख सामने रहेगा । तीन मुख वाले में मुख पीछे की ओर नहीं रहता । पीछे 
वाला मुख उजला होना चाहिए। उत्तरवारा लाल, दक्षिणबाला काला भयंकर, और 
सामने वाला ज्वाला वाली आग को तरह हो । सद्योजात, वामदेव, अघोर और चौथे तत्पुरुष 
हें। पाँचवें ईशान हें जिन्हें योगी भी नहीं जानते ।” 


१. बज्पीठ, बुद्ध के वज्ासन को स्मरण कराता है। 


२, जिल्य8॥0 0 जवांगआ07 70070978979, १४४०788 ]96, ४० ॥ 7 ॥ एड २७ 
में सुपमणडन से ढद्भधुत । 
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लिड् भावना का आधार शंव और शाक्त दरश्ंन हैं। इन दर्शनों के अनुसार स्वे- 
व्यापी अविनाशी तत्त्व में क्षोभ या स्पन्दन होता है जिससे जलराशि में जलावर्त्त और 
वायुमण्डल में बातावर्त की तरह शब्द के साथ-साथ बिन्दु बनता है और जल के ऊँचे 
तरंग की तरह यह ऊपर उठकर सृष्टि का रूप ग्रहण करता है। बिन्दु से चेतना के इस 
ऊपर उठने का नाम मूलस्तम्भ' है। इसी मूलस्तम्भ से सृष्टि का विस्तार होता है और 
मूलतत्त्व में लीन होने के पहिले सृष्टि इसी में लीन होती है। यही मूलस्तम्भ शवों और 
शाक्तों का महाशिवलिज्भ और बौढ़ों के स्तूप और स्तम्भ हैं जिन पर सृष्टि-शक्ति धर्म के संकेत 
वृषभ, सिंह, धर्ंचक्र और छन्र के रूप में रहते हैं । 


ज्योति का सिद्धान्त वेष्णव, शेव, शाक्त और बौद्धों को समान रूप से मान्य है। 
वेष्णवों के विष्णु ज्योति:स्वरूप हैं। शवों का मूल स्तम्भ शुद्ध चेतना का ज्योतिःस्तम्भ है। 


१. क. गि0ठा 8 (थात ० पराशक्ति 00765 (॥९ 708 सदाशिव ठत्त्व, शिव सादाख्य, 
घा0एण) 83॥:0 927 (06 70876 ० सदाशिव; 06०४०$6 7( 75 0077 | पराशक्ति 
8॥0 45 एप्ा९ 7 5 28॥60. शिव; 8॥0 |0. ९5५588 ९५४८7५एा676 88 & 5:0॥]6 
0ए76 गंशा। 9शा। 85 006 ॥809॥60778 8॥0 907५80|02 (06 80806 
]0 (॥6 ए॥967'86; 
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“प्राशक्ति के दशांशा से सदाशिव तत्त्व अयवा शिवसादाख्य उत्पन्न होता है। इसे सदाशिव भा 
कहते दे। शुद्ध ओर पराशक्ति से उत्पन्न होने के कारण इसे शिव भी कहते हैं। यह बिश्व 
के भवकारा मै बिजलो को तरह सूह्म दिव्य ज्योति के रुप में तवंत्र ब्याप्त रहता दे । 

भादिशक्ति के दर्शाशा से सदारिव तत्त्व, अमूर्त सादाख्य उत्पक्ष होता दे, जिसे ईशान भी कहते 
हैं। पराशक्ति को तरह आादिशाक्ति भो निराकार है, श्सलिये यद द्वितीय तश्य अमूते अर्थात्‌ 
'निष्कल' है। यह सादाख्य ज्योति स्तग्म को तरह दे जिसका प्रकाश कोटिसूथ को तरइ 
है। एस स्तम्भ का नाम दिव्यलिज्ञ झथवा मूलस्तग्म हे। सभो वस्थुएः मुलस्तम्भ से 
रत्न होता ५. और इसी में समा जाती हैं, इसलिए श्से लिंग (ल ० लय, य» गच्छुन्ति, 
निकल ना) कहते है ।” 


“स, श्रंलोबयानग रार्म्म मूलस्तम्भाय शम्भवे नम।। बाशमट्ट “इर्षचरित' प्रस्तावना तीनों 
लोकरुपी मगर की रयना के मूलस्तम्म शम्सु को मयाम । 


क्‍ १शै८ भारतीय प्रतीकविधा 


पव॑ताकार पुजीभृत ज्योति से देवी प्रकट होती है' और बौद्ों के बुद्ध महाज्योति के पुण्जी- 
भूतस्वरूप स्तृप और स्तम्भ हैं । 

ब्रह्म विद्या के और प्रतीकों की तरह शिवलिड्भ ब्रह्मोपासना का एक अत्यन्त सरल ब्रह्म 
प्रतीक है । 

लिजभरूप में परब्रह्म की पूजा भारत में कब से प्रचलित हुई, यह कहना कठिन है । 
श्रीलंका से लेकर अमरनाथ और कैलास तक तथा सिन्धु देश से लेकर असम भ्रदेश 
तक इसका सावंभौम प्रचार है। कहा जाता है कि हजरत मुहम्मद के पहिले अरब देशों 
में भी इसका प्रचार था। ऐसी स्थिति में इसकी पूजा के प्रारम्भ काल को निष्चित करने 
के लिए यथेष्ट सामग्री का नितान्त अभाव है। इतना अवश्य कहा जा सकता है कि 
अत्यन्त प्राचीन काल से ब्रह्मोपासना का यह स्वरूप भारत में प्रचलित है । 

'बौधायन गुह्सूत्र* और “निरुक्त'' में इसका निर्देश पाया जाता है। कहा जाता है कि 
भगवान्‌ श्री रामचन्द्र ने समुद्र पर सेतु बनाकर उस पर शिवलिज्भजु की स्थापना कर उसकी 
पूजा की थी और उसका नाम रामेश्वर रक्खा था। संताल परगना (बिहार) के वेद्यनाथ 
धाम के ज्योतिलिज्भ की कथा के साथ रावण का नाम सम्बद्ध है। कहा जाता है कि 
रावण ने इसकी स्थापना की थी। भगवान्‌ श्री रामचन्द्र के समय में लिज्भरपूजा का बहुत 
व्यापक प्रचार रहा होगा । इसलिये भगवान्‌ और रावण--दोनों ने ही इसकी स्थापना 
की होगी । 

अनेक यूरोपीय विद्वानों ने शिहनपूजा पर खोज की और अपना-अपना मत दिया। 
उन्होंने देखा कि यूरोप के देशों में, शिशन की आकृति के सामने लोग टोना-टोटका करते 
ये और कुछ लोग अब भो करते हैं। आयरलड, इगलेण्ड, ग्रीस, मिस्र, जापानादि सभी 
देशों में शिश्नपूजा का प्रचार था। 

वेस्ट्रोप का कथन है कि ग्रीस, रोम, असीरिया, प्राचीन अमेरिका, जमंनी, स्लावोनिया, 
फ्रांस आदि देशों में इनके नाम पेरियापस, (?७8908) फसाइनम ([78$8707)) अथवा 
प्राइप (?79०) गाला (58]8) आदि हैं । 

सर विलियम जोन्स का कथन है कि मिस्रदेश में ओसिरिस (0878) ईसिस (88) 
की पूजा परमेश्वर और पराशक्ति के रूप में होती है। यह भारत के ईइवर अथवा ईह 
और ईशी का रूपान्तर है और केनेडी का कथन है कि ओसिरिस (0»/॥8) की पूजा शिश्न 
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के रूप में होती है। इन्होंने लिजरु शब्द देखा और स्वयंसिद्धि की तरह मान लिया कि भारत 
में भी लिजपूजा के नाम पर शिश्नपूजा और वेदी के रूप में स्त्री-उपस्थ की पूजा होती है। 

इसी मत को प्रामाणिक मान कर श्री गोपीनाथ राव ने प्राणपन से यह सिद्ध करने की 
चेष्टा की कि शिवलिज्भू शिश्न का प्रतिरूप हैं। उन्हें लखनऊ संग्रहालय में भीटा नामक 
स्थान में पाई गई एक मूर्ति मिली जिसे श्री राखाल दास वन्द्योपाध्याय ने ईसा पूर्व प्रथम 
या द्वितीय शताब्दी का बताया । दूसरी शिवनाकार एक मद्रास के गुडीमछम्‌ नामक ग्राम 
में राव महोदय को मिली जिन्हें इन्होंने शिवलिड्र का आदि रूप बताया और शिवोपासना 
को शिवनपूजा सिद्ध करने की यथासाध्य चेष्टा की । हम इन दोनों की परीक्षा करंगे । 

भीटा वाली मूर्ति एक पत्थर का टुकड़ा है। इसका नीचे का भाग बेढंगा कटा हुआ 
है और ऊपर के भाग पर चारों ओर मनुष्य का शिर बनाने की चेष्ट की गईं है। शिरों 
के ऊपर मालूम होता है कि ककड़ी की आकृति बनाने की चेष्टा की गई है। ऐसा मालूम 
हांता है कि शिवलिड्भ के नियमानुसार ऊध्वंभाग को त्रपुषाकार बनाने की शिल्पी ने चेश्टा 
की, किन्तु पत्थर टूट गया । इसलिए बेदी और भूमि के भीतर रहनेवाले भाग को उसने 
चतुष्कोण और अष्टकोण बनाया ही नहीं ओर साधारण पत्थर की तरह उसे फेंक दिया। 
राव महोदय त्रपुषाकार ऊध्वेभाग का शिश्त का अग्रभाग कहते हैं और सारे पत्थर के टुकड़े 
को शिश्न की अनुकृति मानते हैं और कहते हैं कि शिश्न प्रतिमा का यह प्रारम्भिक रूप है। 
किन्तु यह तो शिश्न की आकृति है ही नहीं। यह तो अधूरा शिवलिज्ध हैं। ( देखिये 
चित्र ५५ और ५६ ) | 


गुडीमहुम्‌ वाली मूर्ति शिश्न की मूर्त है। इसकी वेदी का भाग न चतुष्कोण है और 
न षघटकोण । इसमें सात कोण हैं । मूर्ति के साथ लगी हुई एक पुरुष मूर्ति है। एक 
मोटे-तगड़े मनुष्य के कन्धों पर इसके पेर हें। वह मनुष्य बहुत ही प्रसन्न मुखमुद्रा में 
मुस्कुरा रहा है। इसे आप शिव की मूर्ति कहते हैं । शिव को कहीं भी नरवाहन नहीं 
माना गया है। आपका कथन हे कि नटराज के अपस्मार पुरुष की तरह यह भी अज्ञान 
या मोह पुरुष है। नटराज की मूर्ति में मोहपुरुष की कमर, शिव के पर के भार के नीचे 
टूटती-सी है और मोहपुरुष का नाश हो रहा है, इसलिये वह कष्ट में हे। कभी 
उसकी आँखें बन्द और कभी कष्ट में निकलती हुई-सी दिखाई जाती हैं, किन्तु इस मूर्ति में 
तो वह बड़ा प्रसन्न दिखाया गया हं। इसलिये यह मोहपुरुष हो नहीं सकता। यह 
पुरुष मूति, नीचे वाले नर के कन्घे पर खड़ी है और इसके गुप्ताज़ू प्रकट हैं । ब्रह्मा, विष्णु 
और महेश की, नग्नरूप में कहीं भी पूजा नहीं होती है । इस पुरुष के यज्ञोपवीत नहीं है, 
और केवल दो आँखे हैं और हाथ में गदा-जेसी कोई वस्तु है। यह शिव के प्रसिद्ध, त्रिशुल 
डमरू, मग, परशु आदि अस्त्रों में से कोई भी नहीं है। न इसके तीन नेत्र हैं और न इसमें 
यज्ञसूत्र और सपं है। यह शिव की मूर्ति तो किसी-भी प्रकार नहीं हो सकती ह। यह 
किस देवता की मूर्ति है, जिसकी शिदनरूप में पूजा हाती थी, यह कहना कठिन हूं । 
रावमहोदय का कहना है कि यह छिव का बहुत प्राचीन रूप हैं। ये अनायों के देवता थे । 
इसलिए पीछे इन्हें जनेऊ दिया गया और शायद तीसरी माँख भी बना दी गई। यह 


१२० भारतीय प्रतीकषिधा 


युक्ति और तकंहीन हठ-कल्पना है। जब मोहनजोवड़ो की खुदाई में भी तीन आँखोंवाली पशुपति 
की मूर्ति मिली है, और वेदों में भी त्यम्बक दब्द आया हे, तब कसे कहा जाय कि ईसा पूर्व 
दूसरी या पहिली शताब्दी के बाद शिवजी को ब्रह्मसूत्र दिया गया और इनकी तीसरी आँख 
का निर्माण किया गया ।- यजुरवेंद के १६वें अध्याय के 'शतरूद्विय' सूक्तों से रूद्राभिषेक किया 
जाता हैं। इसमें शिश्न की कहीं चर्चा भी नहीं है। इसलिए यह मूर्ति शिव की मूर्ति हं, ऐसा 
कहना ठीक नहीं मालूम होता है। यह किस देवता की मूर्ति ह, जिसकी शिवनरूप में पूजा 
होती थी, यह अनुसन्धान का विषय हैं। (देखिये चित्र ५३ और ५४) । 

ऋग्वेद में शिश्नदेव शब्द का व्यवहार हुआ है। इसका लोग शिइनपूजक अर्थ लगाते हैं । 
निरुक्ततार और सायण--दोनों ने ही इसका अर्थ “शिहन को ही आराध्य मानने वाले 
भोग विलासी” किया है और पूर्वापर परम्परा, संस्कार और साहित्य पर विचार करने 
से यही अर्थ ठीक मालूम होता है । 

शिइन के बहुत से पर्यायवाची शब्द हैं। बोलचाल में लोग कभी उनका व्यवहार नहां 
करते । किन्तु ऋषियों ने लिड्भ पुराण की रचना की। यह ब्रह्मपुराण का दूसरा 
नाम है। मालूम होता है कि लिज्भ पुराण की रचना के पूर्व ब्रह्मपुराण की रचना हो 
चुकी थी। इसलिये उस नाम का दोबार व्यवहार न कर ब्रह्मवाची लिज्ु शब्द का 
व्यवहार किया गया। जिस शिह्न और उसके पर्यायवाचरी छब्दों का साघारण बोल- 
चाल और लेख में भी व्यवहार करने में लोग कुण्ठित होते हैँ, उसका व्यवहार कर जनता 
के लिये ऋषियों ने एक पुराण की रचना कर डाली ! यह भी विचारणीय है । क्‍ 

शिश्न की यह मूर्त केसे और कहाँ से आई और इसके लानेवाले कौन थे,--यह 

विचारणीय है । यूरोप के कुछ लेखक यह सिद्ध कर चुके हैं कि यूरोप और यूरोप के 
बाहर बहुत से देशों में शिएन पूजा प्रचलित थी और है। यह सिद्ध हो चुका है कि 
सिकन्दर के भारत में आने के बहुत पहिले से ही रोम, ग्रीस, मित्र, अरब आदि देशों से 
भारत का व्यापारिक सम्बन्ध था। ऐसा हो सकता है कि शिश्न पूजक देश से ऐसे छोग 
आये होंगे, जिन्होंने अपने व्यवहार के लिये ऐसी मूर्तियाँ बनाई होंगी । 

इटली का पम्पिआई नगर, इस्वी सन्‌ से ७८ वर्ष पूर्व विसवियस ज्वालामुखी के स्फोट में 
बहते हुए लावा (]998) में दब गया था। उसकी खुदाई हुई है। उसमें एक सड़क के 
किनारे एक ताक में एक चित्र है जिसमें एक पुरुष हाथ में तराजू लिये बंठा है। 
उसके एक पलरे में सोने की सीले हें और दूसरे में एक पुरुष की कमर से लटकता हुआ 
उसका छिश्न है। सोने वाला पलरा ऊचा है और शिश्नवाला भुका हुआ है। प्रदर्शक 
ने समझाया कि इस चित्र का यही अथं है कि मानव जीवन में शिश्न सोने से भी अधिक 
मूल्यवान है।* मानव जीवन में सोने की तुलना शिश्न से नहीं हो सकती । ऐसे लोगों 


१०. कलिरुप का वर्णन इस प्रकार किया गया है-- पिशाचवदन: कूर: कलिश्च कलह प्रिय; । 
बामहरते धृतः शिश्नो दक्षे मिहां च नृश्यति । 
... भ्र्थात्‌ कलि के बायें हाथ में शिश्न और दाहिने में जिहा रहती है। 
२, यह चित्र मैंने १६२३ के सितम्बर में देखा था । 


ध्यवेहार करण? १२१ 


के लिये यह स्वाभाविक होगा कि शिहन की उपासना करें। हाल में ऐसा प्रमाण भी 
मिला है कि दक्षिण भारत में बहुत से रोमन आ बसे थे या रहते थे। उनकी कब्र भी 
पाई गई है । * यदि उनके साथ शिष्नमूर्ति भी पहुँच गई हो तो इसमें क्या आदचर्य है । 
इस प्रकार की अब तक केवल एक मूर्ति पाई गई है। हो सकता है कि कुछ और भी 
मिलें। इसका यह अर्थ नहीं हो सकता कि जिस शब्द को लोग मुह से निकालने 
में भी लज्जित होते थे और हैं उसको मूति बना कर उसकी उपासना का सारे भारत के 
कोने-कोने तथा घर-घर में प्रचार कर दें और लोग इसे मानने भी लगें। 


भारतीय सभ्यता के विषय में यूरोपीय विद्वानों का मत बहुत समभ बूक कर ग्रहण 
करना चाहिये । इसके अनेक कारण हैं। आरम्भ में भारतीय सभ्यता पर लिखने 
वाले अधिकतर पादरी थे । ये अपने कट्टर धामिक विचारों से चिपके रहते हैं। दूसरे 
धर्मावलम्बियों को उपहासास्पद देखने और बनाने में उन्हें स्वाभाविक आनन्द आता 
है। दूसरे, यूरोप के लोगों का संस्कृतज्ञान अत्यन्त साधारण होता है। बहुत से संस्कृतज्ञ 
नागरी अक्षर जानते तक नहीं, पढ़ना तो दूर की बात है। तीसरे, ये लोग जहाँ तहाँ 
पूछताछ कर सुनी-सुनाई बात लिख मारते हैं । हमलोगों में---विशेष कर अंग्रेजी पढ़े-लिखों 
में, ऐसी प्रवत्ति देखी जाती है कि वे इसे अकाट्य प्रमाणस्वरूप मान लेते हें। यह 
प्रवृत्ति अशुद्ध है। चौथे, इनके संस्कार और विचार हम से सवंथा भिन्‍न हें। इस 
लिये अपनी दृष्टि से ये केवल हमारे विकृत रूप को देख सकते हें, प्रकृत को नहीं । 
विचार की भिन्‍नता के कारण इनके और हमारे व्यवहार भी इतने भिन्‍न हैं कि जो इनके 
लिये शिष्ट है, वह हमारे लिये उपहासास्पद है और जो इनके लिये उपहासास्पद है, वह 
हमारे लिए शिष्ट और संयत है। अपने समाज, दर्शन और जीवन के गम्भीर 
तत्व जो इनकी समझ के बाहर की चीजें हें, उन पर, विना परीक्षा किये, इनके मत को 
मान लेना ठीक नहीं है । 


भारतीय सभ्यता और संस्कार का आधार इन्द्रिय संयम, ब्रह्मविद्या और ब्रह्मचयं है। 
शिइनपूजा सवंथा इसके विपरीत और घृणास्पद है। श्री ई० मी० हेवेल का यह कथन बहुत 
यथार्थ हें कि असभ्यों की शिश्न पूजा को शिवलिजु से मिलाना अनुचित है ।* 

उत्तर भारत में लिझ्ु शब्द का शिशष्न के अथं में व्यवहार होने का एक कारण 
मालूम होता है। उत्तर भारत की बोलचाल की भाषाएं सस्कृतमूलक हैं। बोलचाल 
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११२ भारतीय मरतीकविधा 


की भाषा में शिश्नवाची मेहन, उपस्थ, शेफ आदि शब्द अत्यन्त लज्जाजनक समझे 
जाते हैं। प्रसंग आने पर शिद्दन के लिये लोग पवित्र ब्रह्मवाची लिज्भु शब्द का सांकेतिक 
व्यवह।र करने लगे जेसे इन्द्रिय शब्द का भी शिश्न के लिये व्यवहार करते हैं। कालान्तर 
में यह सांकेतिक प्रयोग रूढार्थ बन गया और मूल शब्द प्रयोग से बाहर हो गये और लोग 
उन्हें भूल से गये। इसलिये मेदिनी कोषकार को लिखना पड़ा कि लिज्ु शब्द का 
व्यवहार मेहन के अर्थ में भी हो सकता है--(मेहने5पि) । 

दक्षिण भारत में लिज्ध शब्द का व्यवहार परमात्मा के अथं में ही होता है। उड़ीसा 
में भुवनेश्वर में लिज्भूराज का मन्दिर प्रसिद्ध है। लोगों के नाम लिज़ूराज, महालिज्, 
लिड्भस्वामी आदि हुआ करते हैं और इसमें किसी प्रकार की कुण्ठा का भाव नहीं है। 
बोध होता है कि दक्षिण भारत में बोलचाल की भाषा में शिश्न के लिये लिज्भ शब्द का 
व्यवहार नहीं होने के कारण इसका अपना अर्थ ज्यों का त्यों बना रहा । 

शिवलिज्भ के स्वरूप और पूजा का जो विधान, शास्त्र पुराण और देनिक व्यवहार 
में देखा जाता है, उसमें शिश्नभावना की कहीं आशद्भा तक नहीं है। ऋग्वेद से 'एक 
सद्विप्रा बहुधा व्दन्‍्ति” की जो धारा चल पड़ी, शिवलिज्ज उसी का एक अत्यन्त सरल 
और मनोहर रूप है । 

अपने वेद, शास्त्र, सिद्धमहापुरुष और ब्रह्माज्ञानियों को देखते हुए शिवलिज् के 
सम्बन्ध में हमारे आचार-विचार और व्यवहार स्पष्ट हें। इस विषय में अटकल लगाने 
वाले देशी ओर विदेशी लोगों का मत मान्य नहीं हो सकता । इसका शुद्ध और मनोहर 
रूप हमारे बीच अपने ज्वलन्त रूप में वर्तमान है । 


१८ श्री राम 
राम भारतीय जीवन और भारतीय सभ्यता के मूलस्तभ्भ और विशालस्तम्भ हैं । 
राम नाम लेते ही भारत की प्रत्येक कोपड़ी से भी इसकी प्रतिध्वनि सुनाई पड़ने लगती 
है। इस नाम ने कितने युगों से और कितने रूपों में भारत को नित्य नूतन जीवन और 
बल दिया इसका लेखा करना कठिन है। 
भारत में राम दो रूपों में वत्तमान हें->नारायण रूप में और नररूप में । पहिले हम 
नारायण रूप पर विचार करेंगे। 


नारायण राम 
भगवान राम पूर्णब्रह्म हैँं। संसार में अधमं' बहुत बढ़ गया और भय होने लगा कि 
धर्म उठ जायगा। तब सृधष्टि और सज्जनों की रक्षा के लिये प्रभु ने मनुष्य रूप धारण 
किया और अधमभियों का नाश कर धर्म की रक्षा की और सब का कष्ट दूर किया। जब- 
जब ऐसी विपत्ति उपस्थित होती है, तब तब प्रभु नाना रूप धारण कर धर्म की रक्षा 
और धर्म के बाधक अधम का संहार किया करते हैं और अपनी लीला, इस सृष्टि को 
बनाये रखते हैं | 


१. थमाषर्म के रुप के लिये षर्म प्रकरण देखिये 


व्यवह्ार-मकरण (श्इ्‌ 


अपनी इच्छा से रूप ग्रहण करने के लिये प्रभु कोई निमित्त और साधन चुन छेते 
हैं और उन्हीं के द्वारा रूप ग्रहण करते हैं। रामावतार में अधमंमूरति रावण का संहार 
कर सृष्टि के नियमों की रक्षा करना निमित्त था और दशरथ तथा कौशल्या को पिता- 
माता बनाकर इन्होंने रूप ग्रहण किया ।' मनु-सतरूपा रूप में दशरथ कौशल्या ने 
पूव॑जन्म में प्रभु को पुत्र रूप में देखने के लिये बड़ी तपस्या की थी और उनकी इच्छा पूर्ण 
हुई | धन्य हैं वे प्राणी, जिन्हें प्रभु अपनी इच्छा की सिद्धि के लिये साधन बना कर सत्कमं 
करने का सामथ्य प्रदान करते हें, और उन प्राणियों के सौभाग्य का क्या कहना जिन्हें वे 


अपने माता पिता के रूप में ग्रहण करते हैं । 

प्रभु जब मनुष्य रूप ग्रहण कर प्रकट होते हें तो उनके यथार्थ रूप को, ब्रह्मविद्या 

के जानने वाले ब्रह्मज्षानी लोग ही पहचान सकते हैं । 
खतुध्मस्तो नुपश्यस्ति नेतरे-तद्विदों जनाः ।* 

“केवल आँखों वाले लोग ही उन्हें देख पाते हैं, उनको नहीं जानने वाले और लोग 
उन्हें नहीं जान पाते ।” 

वाल्मीकि, भरद्वाज, अगस्त्यादि ब्रह्मजश्ञों ने इन्हें तुरत पहचान लिया और इनकी 
पूजा की किन्तु ओरों ने इन्हें साधारण मनुष्य समझा और कुछ ने अपशब्द तक का भी 
व्यवहार किया । 

बेद, शास्त्र, पुराण और सम्पूर्ण संस्कृत साहित्य तथा भारत की लोक भाषाओं में 
फैले हुए राम के ध्येय और उपास्य ब्रह्मरूप का विस्तृत विवरण, संग्रहरूप में अध्यात्म 
रामायण में मिलता है -- 

सोउयं॑ परात्म। पुरुषः पुराण पृष स्वयंज्योतिरनन्तराद्य: । 
मायातनु -):::::।ऊटीटा घस परानुप्रह एव रामः ॥ 
हाय दि विश्वोतवर्तंधमानामेकः स्वमायागुणविम्बितो यः । 
विरण्थिविष्टवीश्वरनाममे- न घत्त स्वतस्त्र: परिपूर्ण आत्मा ॥* 

“वही ये परात्मा, पुरुष, पुराण, स्वयञ्ज्योति, अनन्त, आद्य, राम, दूसरों पर अनुग्रह 
करने के लिये, संसार को मोह लेने वाला मायाशरीर धारण करते हें। यही विश्व के 
विकाश और संयम के (कालस्वरूप) एक आत्मा हैं, जो अपनी माया और अपने गुणों पर 
बिम्बित होकर स्वतन्त्र और पूणंत्रह्म होने पर भी ब्रह्मा विष्णु और ईहवर के भिन्‍न नाम 
को धारण करते हें ।' 

जगतामावियूता या सा माया गृदिणी तव । 
स्व॑ विष्णुर्जानकी चमीः शिवस्त्थं जानकी शिवा ॥ 
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॥._ प्रकृति स्वामविष्ठाय सम्मवाम्यात्ममायया ॥ गी० ४. ६ ॥ “मैं भपनो प्रकृति का अवलम्बन कर 
झापनी माया से प्रकट होता हूँ।' 


२. दुर्गासप्तराती प्राधानिक रहस्य (श्लोक २४ | 
६, भदृस्वाकुतरामस्तुति; | अध्यात्मरामायण । बालकाणड | सगे ५, श्लोक ४६, ५० 


११२७ भारतीय प्रतीकतरिशा 


भ्रह्मा ध्ये जानकी वाणी सूयेस्ट्थं जानकी प्रभा। 
भवान्‌ शशाहू: सीत। थ रोहिणी शुभव्क्षणा ॥ 
शकस्व्वमेव पौज्ञोमी सीता स्थाह्ाइनक्ो भवान। 
यमस्तव कालरूपरय सीता संयमिनी प्रभो।॥। 
निऋ तिध्वयं॑ जगन्नाथ तामसी जानकी शुभा। 
रामस्व्वमेव वरुणो भागवी जानकी शुभा । 
वायुसथ॑ राम सीता तु सदागतिरितीरिता ॥ 
कुबेरस्त्व॑रामसीता सब वम्पत्भकीतिंता । 

र्ाणी जानकी प्रोक्ता ख्स्वं छोकनाशकझंत ॥ 
लोके स्त्रीशभाय्कयद्यत्‌ तरस जानकी शुभा | 
पुस्नामवाचक॑ यावशत्सव त्यं हि राघव । 

तस्माल्क्ोकश्नये देव थुवाभ्यां नास्ति किण्वन ॥' 

“जगत्‌ का प्रारम्भ माया आप की गृहिणी हैं। आप विष्णु हैं जानकी लक्ष्मी हें, 
आप शिव हैं जानकी शिवा हैं, आप ब्रह्मा हैं जानका वाक्‌ हैं, आप साय हैं जानकी प्रभा हें, 
आप चन्द्र हैं जानकी शुभलक्षणों वाली रोहिणी हैं, आप इन्द्र हें सीता शी हैँ, आप अग्नि 
हैं सीता स्वाहा हैं, आप कालरूप यम हैं सीता संयमिनी हैं, हे जगन्नाथ ! आप निऋ"णि 
हैं सीता शुभलक्षणों वाली तामसी हैं, आप वरुण हैं जानकी भागंवी हैं, आप वायु हैं सीता 
सदागति है, आप कुबेर हैं सीता सर्वेसम्पत्‌ हैं, आप लोकसंहारक रूद्र हें सीता रुद्राणी हैं, 
संसार में जितने स्त्रीवांचक हैं वे जानकी हैं और पुवाचक सब कुछ आप हैं। इसलिये 
प्रभो ! तीनों लोकें में आप दोनों को छोड़ कर और कुछ नहीं है ।” 

अयोध्याकाण्ड में वामदेव कहते हें--- 

पृष॒रामः परो विष्णुराविनारायणथः स्(छतः । 
पृषा सा जानकी सखच्तमी योगिमायेति विश्वता ॥। 
असी शेपस्त्रमस्तेति लच्मशात्यश्व साम्मतम । 
पृष॒मायागुण यु कस्ससदाकारयानिव ।। 

एप पुव रजोयुको ब्रह्माउमृद्विश्वभावन; । 
सर्वाविष्टस्तथा विब्णुस्त्रिज गठ्मतिपात्षक ॥ 
एप रुद्रस्तामसे >ते जगधक्षयकारणम्‌ । 
एवपा सीता हरेमाया सृबष्टिस्थित्यन्तकारियी ॥ 

“ये राम, पर, विष्णु और आदिनारायण हैं और ये वही जानकी लक्ष्मी और योगमाया 
है। अभी ये लक्ष्मण नाम से शेष उनके पीछे-पीछे चल रहे हें माया और गुण से युक्त 
होने के कारण इन्होंने ये रूप ग्रहण किये हैं। रजोयुक्त होने से ये ही विश्वस्रष्टा ब्रह्मा बने, 
सत्त्वाविष्ट होने से जगत्प्रतिपलक विष्णु और तामस होने से अन्त में जगत्संहारक रुद्र बने । 
यह सीता, सृष्टि, स्थिति और अन्तकारिणी भगवान्‌ की माया हैं ।” 

१. नारददूंत रामस्तुति:। अध्यात्मरामायण । अयोध्याकाणड | १, १०, १३-१६ 
२, तत्रेव। २. ५. ११-१४ , २३। 


व्यवहार-भकरण १२५ 


भरत ने जब राम के लौटने के लिये बड़ा हठ किया तब वसिष्ट ने राम का संकेत 

पाकर एकान्त में भरत को समझाया - 
रामो तारायणः साक्षाद्‌ ब्रह्मणा याचितः पुभ | 
रावशस्य वधाथाय जातो वुशरथात्मजः ।। 
योगमायापि सीतै लि जाता जनकनब्विनी । 
शेषो पि छच्षमणों जातो राममन्वेति सबंदा ॥।' 

“राम जो साक्षात्‌ नारायण + हैं उनसे रावण वध के लिये ब्रह्मा ने प्राथंना की । वे 
दशरथ के पुत्र बने हें। योगमाया भी जनकपुत्री सीता बनी हैं। शेष भी लक्ष्मण बने हैं 
और सवंदा राम के पीछे लगे रहते हैं ।" 

रषरे। प्रगेक पएुवाप्रीनिविंकल्पोइनुपाधिकः । 
स्वव/श्रया त्वद्धिषया माया ते शाक्तिरुथ्यतै ।। 
त्वामेंब निगु एं शक्तिरावृणोति थदा तदा। 
अध्याकृमिति प्राहुवँदा-तप रिनिष्ठिताः ॥। 
मूल: कृतिरिस्येके. प्राहुमयेति. केचन । 
अविद्या संसतिबंन्ध हत्यादि बहुधघेव्येत | 
सब्टिलीज्ञां यवा कतु मीदहसे रघुनरु्दवन । 
अज्नीकरोषि मायां त्यं तदा वे गुणव।निव ॥* 

“सृष्टि के पहिले कल्पना (रूप) और उपाधि (नाम) रहित केवल आप थे । आप पर 
आश्रित और आपका विषय माया शक्ति कहलाता है। निगुण आप (ब्रह्म) को जब माया 
ढंक लेती है तब वेदान्तवित्‌ आपको अव्याकृत (नामरूप से पूर्ण ) कहते हैँ । मूल प्रकृति, माया, 
संसृति, बन्ध इत्यादि नाना प्रकार से (यह) कहा जाता है। रघुनन्दन ! जब आप सृष्टिकीला 
करना चाहते हैं, तो गुणवान्‌ (सगृुण, साकार) के रूप में माया को अद्भीकार कर लेते हैं ।” 

कबन्धरूपी गन्धवं राम से कहता है - 

सूचम ते रूपमब्यक देहहयविजत्तणम । 
हमर पमितरत्सवंं दृश्य॑ जड़मनात्मक्म्‌ ॥ 
है तत्कृथं सवा विज्ञानीयादू ब्यतिरिक्त मनः प्रभो । 
दिरिणयगर्भस्त सूचमं देहं स्थूल विराट स्टूतम्‌ ॥। 


१. अध्यात्मामांवथ । अयोध्याकार्ड । २,६€,४२, ४४ । 
२,क, नर(जीव)का समूह नार। नारशब्देन जीवानां समूह: प्रोच्यते बुध: (पारमात्मिको पनिषत्‌ | प्रपाठक १ )। 
ढसका अयन भ्रर्थात्‌ आवार । जिसमें जबों की उप्तति स्थिति और लय दो उसे नारायण कहते हैं। 
ख, आपो नारा इति प्रोक्ता । आपको नारा कहा गया है। आप शब्द का यहाँ वेदिक भर में प्रयोग 
हुआ है। वेद में आप का इतने अर्थों' में प्रयोग होता हे--भापो ज्योतीरसोषुमृतं अक्ष 
भूभृवःस्वरोम्‌ - भाप ज्योते रस, अमृत, अद्मा भू भव: रब: और 5” है। यह अरोषकारणाणंव हैं! 
यह जिसका अयन प्र्थात्‌ निवासस्थान है। बिध्तु के समगुणरूप का स्थित्याधार उसका 


. आरेषकारण रुप है| 
३, छाष्यात्मरामायणश । भरण्यकाएड | ३. २०-२२,३१ । 


१५६ भारतीय प्रतीकषिया 


भावनाविषयो राम सूक्तम॑ ते ध्यातुमज़ल्म। 
भूत भध्य भविष्यक्ष यश्रेद॑ रश्पतै अगब्‌ ।॥।'" 

“आपके दो रूप अव्यक्त और सूक्ष्म अवर्णनीय हैं। और जो कुछ दिखाई पड़ता है 
वह जड़ है आत्मा नहीं। इसलिये प्रभो ! मन को छोड़ कर आप और कंसे जाने जा 
सकते हैं। आपका सूक्ष्म शरीर हिरण्यगर्भ और स्थूल शरीर विराद * कहलाता है। 
राम ! आपका सूक्ष्म शरीर भावना का विषय है और ध्यान करनेवाले के लिये 
कल्याणकारी है। वही भूत, वतंमान और भविष्य रूप है जिसमें यह जगत्‌ दिखाई पड़ता है।' 

राम के विराट रूप का वर्णन इस प्रकार किया गया है-- 

स्मेव सवकेवल्य लोकास्ते वयवाः समता: । 
प!ताक्ष॑ ते पावृमूलं पाव्णिस्तव महातलम्‌ | 
रसातक्ं॑ ते गुर्फौ तु तल्मातद्वमितीयते । 
जानुनी सुतल राम उरू ते वितल तथा ॥ 
झततलं च मद्दी राम जधने नामभिंगं॑ नभः | 
उरु स्थक्ष ते भ्योतीषे ग्रीवा ते मह डच्यते ॥ 
बदन जनल्ोकस्ते तपत्ते शब्देशगम । 
सत्यक्षोकी रघुश्रेष्ठ तरषाण्यास्ते सथा प्रभो ॥ 
हस्द्ावयों क्ोकपाज़ाः बाहवस्ते विशः श्रुतरी ' 
अश्विनो नासिके राम वक्त्र तैउप्िस्दाहुतः । 
चचु८ते सविता राम मनश्यन्त्र उदाहवः । 
म्र॒ भंग एव कालस्ते बुढ़िस्ति वाक्यतिभवेत्‌ ॥ 
रखो 5हंकाररूपस्ते. वाचश्छुम्दांसि तैउध्यय । 
यमस्ते दंव्ट्रदेशस्थो नज्षत्राणि द्विजालय: ॥ 
दासो मोहकरी माया शप्टिस्तेजपांग मोद्रणम्‌। 
धर्म: पुरस्वै्घमंश्च  पृष्ठभाग टवोरितः ॥ 
निमेषोन्मेषणे रातज्रिदिवा चेव. रघूत्तम , 
समुदा: सप्तते कुषिर्नाब्यो भधस्तव प्रभो ॥ 
रोमाशि वृद्दोषधयों रेतो दृष्टिस्तव प्रभो । 
महिमा उू+«+> पर पथ स्थृत्बं वपुस्तव ॥ 

“केवल आप ही सब कुछ हैं और लोक आपके अवयव कहे गये हैं। पाताहू आपका 

चरण तल है, आपका पा््णि (गुल्फ के नीचे का भाग) महातल और रसातलर हैं, रसातरूू 


१५ तत्रेव । €, दे१०३४ ! 

२. बिराट्‌ शब्द वि उपसर्ग के साथ राज (राज दीप्तो) धातु से बनता हे। इसका अर्थ हे बिराजमान्‌ 
अर्थात जो विशेष रुप से दमकता हुआ रुप भ्रदुण कर आँखों के सामने उपत्यथित हो । जगत के रुप में 
विभु के रुप का नाम विराट है | विशेष विवरण के लिये बाक्प्रबरण देखिये । 

३. भध्यात्मामायण | ३०६, ३६-४४ | 


वयैषद्वारे-करयों १४१७ 
आप के गुल्फ (छुट्टी) हैं। सुतरू जान्नु, वितल और अतल उरु पृथ्वी जघन, आकाश नाभि 
ग्रहनक्षत्र उरस्थल और मह ग्रीवा है। जनछोक मुख, तप ललाढ और हे प्रभु रघुश्रेष्ठ ! 
सत्य छोक आपका मस्तक है। इन्द्रादि लोकपाऊ आपकी भुजाएं और दिशाएं कान 
हैं। दोनों अश्विनी कुमार नाक और अग्नि आप का मुख कहा गया है। सूर्य आँख 
और चन्द्रमा मन है। आपका श्र भज्ध कार और बृहस्पति बुद्धि हें। है अव्यय ! 
रुद्र आपका अहंकार और वेद वाणी हैं। यम दाढ, तारे दाँत, मोहिनी माया हंसी और 
अपाज़चालन सृष्टि है। सामने का भाग धर्म और पश्चाड्भाग अधर्म है। हे रघ्त्तम ! 
आँख का खोलना और बन्द करना दिन और रात हैं। प्रभो ! सात समुद्र आपका 
उदर और नदियाँ नसे हैं। प्रभो ! वक्ष और बूटे रोम और वृष्टि आपका वीय॑ है। 
शानशक्ति आपकी महिमा है। ऐसा आपका स्थूलरूप है ।” 

इस स्थुल रूप की कल्पना का उद्देश्य इस प्रकार बताया गया है -- 

यवृस्मिन्‌ स्थूल्वरूपे ते मनः संघायते नरेः । 
अनायासेन मसुक्तिः स्थादतोन्यन्नदि किल्नन ॥ 
झतो5ह राम रूप तै स्थूलमेवानुभावये । 
यस्मिख्याते. प्रमरसः सरोमपुलको भवेत्‌ ॥ 
तदेव मुक्तिः स्थाद्राम यवाते स्थृज्ञभावकः । 
तद्ष्पास्तां तवैवाइमेतद प॑ विचिन्तये ॥ ' 

“आपके इस स्थूलरूप में मन लगाने से लोग अनायास मुक्ति पा छेते हैं। इससे 
आगे और कुछ नहीं है। अतः राम ! में अःपके स्थूछ रूप की चिन्तना करता हूँ 
जिसके ध्यान से प्रमरस की उत्पत्ति और रोमाञ्च होता है। आपके स्थुलरूप की 
भावनामात्र से मुक्ति होती है। वह भी दूर रहे, में तो आपके जिस स्थुलरूप की 
चिन्तना करता हूँ वह इस प्रकार है-- 

घनुर्वादघर॑ श्याम॑ अठावल्कलभूषितम | 
८८. से सोतों विविश्स्तं पत्न दम णम्‌ ।॥। 
सव ते मायया मूढाल्वयां न जानन्त तत्वतः । 
नमस्ते रामभव्राय. वेधसे परमात्मने ।। 
अयोष्याधिपते तुम्यं नमः घोमिन्रि सेवित । 
प्राहि प्राहि अगन्नाथ मां माया माइशोतु ते ।। ९ 

“घनुर्बाण, जटा और वल्कल धारण किये हुए सीतालक्ष्मष्ण सहित आपका में ध्यान 
करता हूँ। सभी आपकी माया के कारण मोह में पड़े हुए हैं और आपको तत्त्वत: 
नहीं जानते हैं। रामभद्व को प्रणाम । स्रष्टा परमात्मा को प्रणाम । लक्षमण से सेवित 
आपको प्रणाम । जगन्नाथ ! मेरी रक्षा करो, आपकी माया मुझे ढंक न ले ।” 


२, तभैष | ३. €. ४१, ४४ । 


श्श्ट भारतीय प्रतीकषियां 


किष्किन्धाकाण्ड में वटुरूपहनुमान कहते हैं-- 
मायया मानुषाकारी चरन्ताविव लीलया | 


नरनारायणों लोके चर्न्ताविव में मतिः ॥ 
“मुझे मालूम पड़ता है कि माया द्वारा मनुष्य रूप धारण कर नर (जीव) और 


नारायण (त्रह्म) लीला के लिये घ॒म रहे हैं । 
ये ही भाव अध्यात्मरामायण में बार-बार दुहराये गये हैं । * ग्रन्थकार ने स्पष्ट शब्दों में 
कह दिया है शिव ही राम हैं और सीता काली हैं--- 
रामो ज्ञानमय: शिवः | * 
कालो राधवरूपेश जातो वृशरथ|्षये । 
कादी सीतामिधानेन जाता जनकनन्विनी ।। 
“राम ज्ञानमय दहिव हैं। (महा) काल रामरूप में दशरथ के घर उत्पन्न हुए हैं 
और काली सीता नाम से जनकपुत्री के रूप में उत्पन्न हुई हैं ।” 
राम शब्द >कार का ही रूपान्तर है-- 
कामरूपाय रामाय नमो मायामयाय च | 
नमो वेदाद्रस्पाय 5“काराय नमोनमः ॥ 
रमाधराय रामाय श्रोरामायात्ममूतेये ॥ 
“इच्छारूपधारी मायामय राम को प्रणाम। वेदादिख्प अलकार को नमोनमः । 
आत्मस्वरूप श्रीधर राम को प्रणाम ।” 
कार के समस्त रूप 5» और व्यस्त रूप अ, उ, म की तरह राम और इसका व्याकृत 
रूप र, अ, म ब्रह्म के समस्त और व्यस्त रूप के वाचक हैं। अनकार का रामशक्तिव्यूह 
के रूप में विवरण इस प्रकार है-- 
अकारादुभवद्व॒ह्या जाम्बवानिति संशक: । 
डकाराक्रसम्भूत ठपेन्द्रों. दरिनायक: ॥ 
मकाराक्षरसम्भूत शिवस्तु हनुमान्स्खत: । 
बिन्दु रीश्वरसश्षस्तु शत्र॒ध्नश्रकराट्‌ स्वयमर्‌ ॥ 
नादो मद्दाप्रभुशंयों भरत: शह॒नामकः । 
कलाया: पुरुषः साताज्चमणों धरणीधर:ः || 
इ्त्तार्तता भगवती स्वयं सीतेति संशिता । 
तत्पर: परमात्मा चर भीराम: पुरुषोत्तम: ॥ 
झोमित्येत्द्ररमिदं. सम ॥ ९ 
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१, तत्रैव | ४. १, १४, १६ । 

२. सम्रैव | किव्किन्धाकारड | ७. १६. १८ |, युद्कायढ । ०.३४, ३५; ४.४० । 
३० तत्रेव | ९.७.६५८ । 

४. ततेब | ६.२.३४, २४ | 

५०. राम पूवतापिन्युपनिषत्‌ । श्लोक १२, १३ | 

६. तारसारोपनिषत | 


व्यवहार-मकरण श्य्् 


“अ“कार के अकार से ब्रह्मा जाम्बवान्‌ नाम से हुए, उकार अक्षर से विष्णु सुग्रीव बन 
कर उत्पन्न हुए, मकाराक्ष- से शिव हनुमान रूप से उत्पन्न हुए, ईश्वर नामक बिन्दु स्वयं- 
चक्रराट्‌ शत्र घ्न हुए । नादको महाप्रभु शद्भध नामक भरत जानना चाहिए । कलापुरुष धरणी 
धर (शेष) साक्षात्‌ लक्ष्मण हें। कलातीता स्वयं भगवती का नाम सीता है। इन सब के 
कारण (तत्पर:) परमात्मा पुरुषोत्तम श्रीराम हैं। अविनाशी ३ यह सब कुछ है ।” 

इसी भाव को आगे इस प्रक्रांर रपष्ट किया गया है «- 

अकारवाध्य: ब्रह्मस्वरूपा जाम्बवान्‌ $, उकारवाच्य उपेन्द्रस्वरूपो हरिनायक: २, मकार- 
वाध्य: शिवस्वरूपो हनुमान्‌ ३, बिन्दुस्वरूपशत्र घ्न: ४, नादस्वरूपो भरत: ५, कलास्वरूपो 
लक्ष्कषण: ६, कलातीता भगवती सीता चित्स्वरूपा ७, 5» यो ह वे श्री परमात्मा नारायण: स 
भगवॉास्तत्पर: परमपुरुष: पुराणपुरुषोत्तमो नित्यशुद्धबुद्धमुक्ततत्यपरमा:एत्नात्टशघ्छूए : 
परमात्मा ब्रह्म वाहं॑ रामो5स्मि भूभु वः सुबस्तस्म नमोनम: ।' 

अकार से जिनका बोध होता है वे ब्रह्म जाम्बवानु हैँ, उकार ।: ७६८८७० कपिनायक सुग्रीव का 
बोधक है, मकार शिवस्वरूप हनुमान्‌ का बोधक है । बिन्दुरूप शत्र घ्न हें, नादरूप भरत हैं, कला 
(प्रकृति-सृष्टि) रूप लक्ष्मण हैं, कला से भी आगे चेतना रूपी भगवती सीता हैं । ३* जो श्री परमात्मा, 
नारायण, भगवान, तत्स्वरूप, परमपुरुष, पुराण पुरुषोत्तम नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, सत्य, परम, अनन्त, 
एक (अद्य), परिपूर्ण, परमात्मा, ब्रह्म राम में हु । भू: भुवः स्व: स्वरूप उसे अनेक प्रणाम । 

राम पञ्चायतन भी कार का स्वरूप है-- 

झकाराचरसम्भूत: घोमित्रिविश्वभावन: 
उकाराकरसम्भूतः. श्र ध्नस्तेजसात्मक: ॥ 
प्राशाध्मकरसु भरतो मफाराइरसम्भवः | 
अधमात्राप्मकी रामो अक्षानन्देकबिप्रह: || 
श्रीरामसाअष्यदशांजग पधारकारिणी । 
उत्पत्तिस्थिति संदह्ारकारियी सर्वदेदिनाम्‌ है| 
सा सोता भवति शेया मूलप्रकृतिसंज्िता । 
प्रदवत्वातकृतिरितिवदुन्ति ब्रह्मवादिन: ॥ १ 

अकार से विश्वरूप लक्ष्मण, उकार से तेजस्‌ रूप शत्र घ्त और मकार से प्राज्ञ रूप भरत 
उत्पन्न हुए। ब्रह्मानन्दरूप राम अधंमात्रा हैं। श्रीराम के निकट रहने के कारण, जगत्‌ के 
आधार स्वरूप, सारी सृष्टि की उत्पत्ति स्थिति-संहार करनेवाद्बी मूल प्रकृति सीता हैं। प्रणव 
रूप होने के कारण ब्रह्मवादी इन्हें प्रकति भी कहते हैं ।” 

मानस रामायण के बालकाण्ड में तुलसीदास ने भी इसी भाव को व्यक्त किया है-- 

क्यों राम नाम रघुवर के । हेतु कृशानु भानु दिसमकर के ॥ 
विधि हरिहरमय वेदप्राथ से । अगम अनूपम गुण निधान से ४ 
__ महामन्‍्त्र ओोइ अपत मदेशू। काशी मुक्ति हेतु डपदेशू ॥' 
१०. तारसारोपनिषत । 
२. रामोत्तरतापिन्युषनिषत्‌ । 
है. तुलसीकृत मानस रामायण । वालकाण्ड । 


१३० भारतोय प्रतीक-विद्या 


रघुवर के राम नाम की में वन्दना करता हूँ जो अग्नि, सूर्य और चन्द्रमा का हेतु है । 
यह ब्रह्मा, हरि और हर है और वेद का प्राण है। यह अगस्य ( अज्ञेय) अनुपम और सभी 
गुणों (सत्त्व, रज, तम) का आश्रय है। यह वह महामन्त्र है जिसे महेश सवेंदा जपते 
रहते हैं और उपदेश देते हें कि काशी मुक्ति का कारण है।' 

उन्होंने राम को ब्रह्म, सीता को माया और लक्ष्मण को जीव कहा है-- 

श्रति सेतु पात्क राम तुम जगदीश माया जानकी । 
जो सूञति पालति दरति पुनि रुख पाह कृपानिधान को ॥ हु 

“बेद के सेतु का पालन करनेवाले राम ! आप जगदीश हैं और जानकी माया हैं, जो 
कृपानिधान का रुख देखकर सृष्टि, पालन और हरण करती रहती हैं ।' 

क्‍ उसय बीच सिय सोद्दति कैसी । ब्रह्म जीव बिच माया जैसी ॥।* 

“दोनों (राम लक्ष्मण) के बीच सीता कसी शोभा पाती हैं जैसे ब्रह्म और जीव के बीच 
में माया हो ।* 

कदत सुनत सुमिरत सुठि नीके । राम लखन सम प्रिय तुलसी के ।। 
बरणत बरण प्रीति बिलगाही। बहा जीव सम सहज संघाती ॥ 
नर नारायण सरिस सुश्राता। जनपालक विशेष अनत्राता ॥' 
“राम और लक्ष्मण तुलसी दास को एक-से प्रिय हें। इनके विषय में कहना, 
सुनना, स्मरण करना सुन्दर और अच्छा लगता है। अक्षरों का वर्णन करने में प्रंम 
बढ़ने लगता है। ब्रह्ममजीव की तरह इन दोनों का स्वाभाविक साथ है। नर- 
नारायण की तरह दोनों प्रिय भाई हैं। लोगों के पाठक और विशेष कर भक्तों 
के रक्षक हैं । 
तुलसीकृत सम्पूर्ण रामायण राम की ब्रह्ममावना से ओतप्रोत हैं। वे राम को 
नि्गुण ब्रह्म और सगुण रूप में राजा राम को अपना उपास्य मानते हैं और साकार 
निराकार रूप में कोई भेद नहीं मानते । 
उपनिषत्‌ में शिवोमाराममन्त्रद्दारा शिव और राम के एक ही रूप ं पुरश्चरण का 
विधान है। उसमें राम का ध्यान इस प्रकार है -- 
राम॑ श्रिनेत्र सोमाद घारिणं शूक्षिनं परम्‌। 
भस्मोद लितसवोड कपरद्दिनमुपास्मद्दे ॥ 
रामाभिरामां सीम्द॒यंसीमाँ श:६0:ैपम । 
पाशाडू शधनुर्वाय्घरां. ध्यायोल्थिलोचनाम्‌ ॥४ 
“ज्िनेत्रवाले, अद्ध चन्द्र और शूलधारी, पर (कारणस्वरूप) भस्मभूषित सर्वाज्भ 
राम-कपरी की में उपासना करता है । 
9. तत्व | अयोध्याकाड |... 
२. तश्रेव | भ्रयोध्याकाणड । 


३० तुलसीकृत मानस रामायस्ध । बालकाएड । दोहा १६ । 
४ रामरहस्योपनिषत्‌ । भ्रष्याय २ ! 
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सौन्दर्य की सीमा, चन्द्र का कर्णामूषणवाली, पाश-अड्भू श-धनुर्बाण-धारिणी, तीन 
नेत्रोंवाली रामप्रिया (सीता) का ध्यान करे ।”” 
रामशक्तिव्यूह के प्रसंग में एक कथा कही जाती है कि शद्भू और चक्र विष्णु के हाथ 
में रहते हें। उन्हें गवबं हुआ कि भगवान हमारे ही बल से राक्षसों का संहार करते हैं । 
माया परों के पास बेठी रहती हैं और शेष को पैर की ठोकर लगती रहती है। 
इसलिये उनके मन में ऐसा अहंकार नहीं हुआ । इसलिये रावणादि के वध के लिये वन 
जाते समय भगवान ने शद्भू (भरत) और चक्र (शत्रु न्न) को साथ नहीं लिया । 
प्रतीक रूप में राम ब्रह्म हें, सीता माया हैं, लक्ष्मण जीव हैं, भरत शद्भु (शब्दब्रह्म) 
और शत्रुघ्न चक्र हें। विष्णुवत्‌ पीताम्बर दिक है, धनुष काल है और इससे जितने बाण 
निकलते हैं वे घड़ी, घंटा, पल, दिन, रात आदि हैं । 
लव॒ निमेष  परमाण युग, वर्ष कक्प शर चण्ड । 
भजसि न मन तैहि राम कहेँ, काज्न जासु कोदण्ड ॥' 
“लव, निमेष भर, युग, वर्ष, कल्प ये जिनके भयड्भुर बाण हैं, हे मन ! उन राम 
का भजन क्‍यों नहीं करते, काल जिनका धनुष है ।” 
इतना विवेचन करने के पद्चात्‌ रावण का स्वरूप आप से आप स्पष्ट हो जाता है। 
रावण शब्द रु धातु से बनता है। इसका अर्थ है शब्द करना। जो हल्ला वा 
घोरशब्द करता हो वह रावण है। जो स्वयं शब्द करे वा दूसरों से शब्द करावे वह 
रावण है। जो गव॑ से उन्मत होकर स्वयं शब्द करता है और अपने साथियों में दम्भ 
भर कर उनसे, अथवा कष्ट पहुँचा कर दूसरों से शब्द कराता है वह रावण है । 

: सृष्टि के आदिझरूप माया के दो रूप कहे गये हें--विद्यामाया और अविद्यामाया। 
विद्यामाया आनन्द और मोक्ष प्रदान करती है और अविद्या माया कष्ट तथा बन्धन का कारण 
है । मोह, मदादि इस अविद्या के नाना रूप हैं। प्रभु इनका नाश कर जगत्‌ वा बद्ध जीवों 
का उद्धार करते हें। जगत्‌ के सभी रूपों के अन्तगंत यही सिद्धान्त हेैं। जीव के 
बन्धन का कारण मोह है और विश्वव्यापी अविद्या वा मोह का नाम महामोह है। 
ब्रह्म प्रतीिकों के थ यही महामोह नाना रूप से सम्बद्ध रहता है। जो महामोह विष्णु 
का हिरिण्याक्ष-हिरण्यकशिपु, शिव का त्रिपुर, अन्धक और गजासुर, तथा दुर्गा का महिष, 
चण्ड-मुण्ड, शुम्भनिशुम्भादि है वही राम का रावण-कुम्भकर्ण, कृष्ण का कंस-शिशुपाल 
और भगवान्‌ बुद्ध का मार है। अविद्या अर्थात्‌ प्रचण्ड महामोह की विश्वव्यापी शक्ति 
और प्रभाव ही रावण के दशमुख हैं जो दशों दिशाओं में व्याप्त हें। यह महामोह के 
सर्वव्यापित्व का लक्षण है ।' 

राजा राम और ब्रह्म राम का सामज्जस्थ इस प्रकार दिखाया गया है-- 
राम सकुक्ष रण रावण मारा । सीप सद्दित निज पुर पु धारा । 
सेवक सुमिरत नाम सप्रीती। बिनु भ्रम प्रथल्ल मोह वृक्ष ओती ॥' 
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१०. मानस रामायद | लंकाकाण्ड । मन्न॒ताचरणश । 
२. रावस के पेतिंद|[सिक रुप का विवेचन नर-राम प्रकरण में आगे किया जायगा। 


है, मानस रामायण । गालकाण्ड । 


१३२ भारतीय प्रतीक-विद्या 


“राम ने कुल समेत रावण को मार डाला और सीता जी के साथ अपनी नगरी में 
लौट आये । सेवक प्र मसहित नाम का स्मरण कर अना/यास मोहसमूह को जीत लेता है ।” 
मानस रामायण में राम कथा के प्रतीकों का विवरण इस प्रकार दिया गया है-- 
राम एक तापल तिय तारो। नाम कोटि खत्ल॒कुमति सुधारी ।। 
ऋषि द्वित राम सुकेतु सुताकी । सहित सेन सुत कोन्द विवाकी ।। 
सद्दित दोष दुख वास दुराशा । वृद्ध नोम जिमि रविनिशि नाशा ॥ 
संज्यों राम आप अब आपू | भव्य अंजन नाम प्रतापू ॥ 
वृण्डक वन प्रभु कीन्द्र सुद्दावन । जन मन अमित नाम किय पावन ॥ 
निशिधर निकर वृले रघुनस्वृून। नाम सकल कल्षिकलुष तिकल्तन ॥ 
शवरी शीध सुसेवकरनि, सुगति दीन्द रघुनाथ । 
नाम उधोरे अमित खत, वेद विदित गुणगाथ ॥ 
राम भालु कपि कटक बटोरा । सेतु द्वेतु श्रम कीन्द्र न थोरा ।। 
नाम ल्ेत भवसिनन्‍्धु सुखाहीं। करहु विचार सजन मन मांदी ।। 

एतदनुसार अहल्या दुष्ट दुबुंद्धि है, तड़का, मारीच, सुबाहु और उसकी सेना, दोष दुख 
और दुराशा है, महादेव का धनुष संसार का भय है, दण्डक वन भक्तों का हृदय है, राक्षसों 
का दल कलिकलुष है, शवरी जटायु आदि असंख्य पतित जीव हैं और सागर, जिस पर 
सेतु बनाया गया है, भवसिन्धु है । 


नर रास 


इतना विवेचन हो जाने पर यह प्रश्न उठता है कि राम केवल काल्पनिक पुरुष हैं 
अथवा दशरथनन्दन अयोध्यापति राम कोई राजा हुए हैं । यदि ये कोई राजा हुए तो फिर 
ये ब्रह्म कैसे हुए । 

हम कह चुके हैं कि भारतीय धमंग्रन्थों और परम्परा में ऐसा 'ड्वति है और लोगों का 
विश्वास है कि ब्रह्म अपनी इच्छा से कोई भी रूप धारण कर सकते हे । साधारण जीवों 
जैसा रूप रहने पर भी, जीवों की तरह उन पर कमंबन्धन नहीं रहता । अपनी इच्छा से 
वे प्रकट होते हैं और तिरोहित हो जाते हैं। माया का आवरण अपने ऊपर डाल कर वे 
रूप ग्रहण करते हैं। जो मायाग्रस्त अर्थात्‌ काम -क्रोधादि के वह में हैँ, वे उसके उस 
आवरण के भीतर वाले सच्चे रूप को देख नहीं सकते, किन्तु जो आत्मशक्ति के विकसित 
रहने के कारण माया के भीतर देख सकते हैं वे उन्हें पहचान कर जीवन को सार्थक समभते 
हैं। कैकेयी मन्थरादि ने राम को घर से निकाल दिया और राक्षसों ने मारडालने की चेष्टा 
की, क्योंकि उन्होंने उनके यथार्थरूप को नहीं पहचाना । किन्तु ऋषिमुनिगण उनके इस 
माया के आवरण वाले रूप को देख कर चकित और मुग्ध हो गये और इनका ध्यान और 
पूजन कर उन्होंने अपने को कृतकृत्य समकझा। सभी अवबतारों के अन्तगंत ये ही 


सिद्धान्त हैं । . 
शतुयकततो अलुपश्यन्ति नेतरेइसट्टियों जगा: । 
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“आँखों्राले देख सकते हैं, अन्य अज्ञ लोगों को सूभता ही नहीं है ।” 

भगवान्‌ श्री रामचन्द्र के ऐहिक अस्तित्व के विषय बहुत से युरोपीय विद्वानों ने नाना 
प्रकार की अटकलें लगाने की चेष्टा की है और सिद्ध करना चाहा है कि श्रीराम नामक 
कोई ऐतिहासिक पुरुष हुए ही नहीं, और उनसे सम्बन्ध रखनेवाली सारी बातें काल्पनिक 
और निराधार हैँ । अपने-अपने समाज और सभ्यता के अनुसार किसी वस्तु 
को देखने की, प्रत्येक जाति और व्यक्ति की अपनी-अपनी आँखें होती हैं। कोई विदेशी, 
जिसका भारतीय सभ्यता से कोई सम्बन्ध नहीं है, वह भारतीय विचारधारा की सूक्ष्मताओं 
को समभ लेगा, ऐसा सोचना बेठंगी बात है। संस्कृत साहित्य से पूर्ण परिचय नहीं रहने 
से, भारतीय सभ्यता की गृढ़ता नहीं समझ सकने के कारण, उनमें ऐसी भ्रान्ति का होना 
स्वाभाविक है। उनकी तीसरी कठिनाई है उनके पठन-पाठन की विचित्र पद्धति । किसी 
वस्तु को तोड़-फोड़ कर विश्लेषणात्मक रीति और आधुनिक इतिहास की पद्धति से छान 
कर वे “विशेष अध्ययन” द्वारा सत्य तक पहुँचने की चेष्टा करते हैं। इस पद्धति से उन्होंने 
राम कृष्णादि को ही नहीं, ख्रिस्त के अस्तित्व को भी उड़ा दिया ।' जड़ विज्ञान के अध्ययन 
में यह पद्धति काम कर सकती है, पर विचार और सभ्यता के अध्ययन के लिये यह घातक 
है। यह उनका नहीं, उनकी दूषित पठन-पाठन की पद्धति का परिणाम है। सारांश 
यह, कि भारतीय विषयों में उनके कथनों को जाँचने की आवश्यकता है। उन्हें वेदवाक्य 
की तरह स्वीकार कर लेना ठीक नहीं | 

रावण के दह्ममुख और बीस भुजाएँ, हनुमान का समुद्र लाँधना, बन्दरों का पहाड़ 
उठाना, समुद्र पर पुल बनाना, आदि को पढ़ कर, ऐसा भ्रम होना स्वाभाविक है कि ये 
कविकल्पनाएँ हैं और इनके भीतर कोई ऐतिहासिक तथ्य नहीं है । 

रामकथा इतनी पुरानी है कि इसके काल का अब तक निर्णय नहीं हो सका है और 
न इसकी सम्भावना है। वाल्मीकिरामायण रामकथा पर आश्रित आदिकाव्य है। 
जमंन विद्वान्‌ हमंन्‌ याकोबी का कहना है कि इसका भी रचना कार विक्रम से पूर्व 
६०० वर्ष से इधर नहीं हो सकता। इतने दीर्घकाल में रामकथा का अवलूम्बन कर 
कितनी रचनाएँ हुई अथवा वाल्मीकि रामायण में ही कितने भ्रक्षेप हुए और मूलकथा में 
कितने परिवर्तन हुए इसका निर्णय करना असम्भव है । इतना होने पर भी रामकथा के 
ऐतिहासिक तथ्यों का सर्वधा लोप न हो सका है। वे अब भी वाल्मीकिरामायण में पाये 
जाते हैं । 


रावण 


इस पर विचार हो चुका है कि ब्रह्म र.- सवंव्यापी प्रबल अविद्या और उसके परिवार 
का किस प्रकार नाश करते हैं। किसी [स्तु के सर्वेग्यापित्व का बोध कराने के लिये 


१५ एनतसाशक्लोप!डिया नि८ निका » है धवाँ संर ण। यीसज़िस्त पर लेख देखिये । लेखक ने 
सिद्ध करने को पेष्ट' की है कि ख़िस्त नामक कोई पुरुष हुए दी नहीं। यीसूखिस्त किसी का 
नाम नहीं है यह ज्ञानो ऋषि जेसा उपाधिमात्र हे | 


१३७ भारतीय प्रतीक-विद्या 


उसको चतु:शीर्षा, दशशीर्षा वा सहस्रशीर्षा कहना स्वाभाविक है । रावण का दशमुखत्व 
इसी सर्वव्यापित्व का बोधक है। जब मुख दश हुए तो भुजाएं स्वतः: बीस हो जाती हैं । 
यह रूपकल्पना साधकों ने परमाथथसिद्धि के लिये की । 

रामकथा के लोकिक रूप में रावण के एक ही मुख और दो भुजाओं आदि का स्पष्ट 
उल्लूख मिलता हें। रामकथा के आदिय्रन्थ वाल्मीकि-रामायण में द्रावण के एक शिर, 
दो आखें, दो कान, दो भुजाओं आदि का उल्लू ख है । 


एक मुख 
हनुमान्‌ सीता को खोजते हुए रावण के शयनगह में गये । वहाँ उन्होंने देखा-- 
तस्य राक्सराजस्थनिश्चक्राम महामुखात्‌ । 
शयानस्य विनि:श्वासः पूरयन्निव तद्गृहम ।। 
मुक्तामणिविचित्रेण. काहनेन.. विराजता । 
मुतुटेनापश्रता न कुण्डलोज्जल्विताननभ्‌ ॥ ' 

“उस सोये हुए राक्षसराज के बहुत बड़े मुख से निःश्वास निकला जिससे सारा कमरा 
भर-सा गया । कुण्डलों से उसका मुख चमक रहा था। विचित्र मुक्तामणि वाला उसका 
मुकुट उससे हटा लिया गया था ।” 

यहाँ मुखात्‌, मुकुटेन और आननम्‌ शब्दों का प्रयोग एक वचन में किया गया हे । 

राम का जब रावण से युद्ध होने लगा तब राम ने कहा-- 

अरथ ते मच्छरेश्लिन्न॑ श्रोज्वालत्कुणएडलम्‌ | 
क्र्यादा व्यपरुपन्तु विकीणरणपांसुसु ॥ ' 

“आज मेरे बाणों से कटा हुआ और कुण्डलों से चमकता &6५। तेरा शिर रणभूमि में 
मांसभक्षी जीव घसीट ।” 

यहाँ शिर: और उसके विशेषण छिन्नम्‌ और ज्वलितकुण्डलम्‌ का एक वचन में प्रयोग 
हुआ है । 

रावण के मारे जाने पर उसकी स्त्रियों में से कोई मूछित हो गई और कोई 
अपनी गोद में उसका शिर रखकर मुख देख-देखकर रोने लगी-- 

दृतस्थ बदन दृष्दा काचिन्मोहसुपागमव । 
काचिव् शिरः कृत्या रुरोद मुखमीछती ॥ ' 

यहाँ वदनम्‌, शिर: और मुखम्‌ का एकवचन में ही प्रयोग हुआ हे । 

मरे हुए रावण को विभीषण ने देखा कि सूर्य क्री तरह चमकता हुआ उसका 
मुकुट गिर गया है-- 

मुकुटेनापबृत्त न भास्कराकारवर्चसा ॥४ 
रामायण | सुन्दरकाणड | १०, २४, २४. 
रामायण । युद्धकारड | १०३. २० 
रामायण । युद्धकाए्ढ । ११०.१० 
४, तज्नेव | युद्धकायड । १०६०३ 
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यहाँ मुकुटेन और उसके विशेषण अपवृत्तेन का प्रयोग एक वचन में हुआ है । 
मृत रावण को देखकर मन्दोदरी कहती है -- 


हा राजन्‌ सुकुमारं ते सुञ्र सुत्वकसमुस्नतम्‌ । 
कान्तिश्रीद्यतिभिस्तुल्य 7:-छुए |: ९: ॥ 
किरीटकूटोज्ज्वलितं. ताम्नारय॑ दीघरकुण्डलम । 
मः:इ%ऋएटेलाक्ष भुव्वा यत्पानभूमिसु ॥ 
विविधजक्तग्थरं चार. वल्युस्मितकर्थं शुभम्‌ । 
तदेवाथ तवैव॑ हि वक्‍त्र' न अआजते प्रभो॥ 
रामसायकनिर्मिन्नं... रक्त. रुघिरविश्नवे: ॥ 
विशीणंमेदोमस्तिष्के॑ रूत्व स्थन्वुनरेशुलिः ।।ऐ 
“हा राजन्‌ ! आपका सुकुमार, सुन्दर भौंह और चमंवाला पुष्ट कुण्डल और 
मुकुट से जगमगाता हुआ मुख, जो कान्ति श्री और दा ति में चन्द्र, प्म और सूयंतुल्य 
था, पानगृह में जिसकी आँखें मद से व्याकुल होकर घमती थी, जिस पर नाना प्रकार 
की मालाएं पड़ी रहती थीं और मन्द मुसकान के साथ जिससे सुन्दर बातें निकलती 
थीं, प्रभो! आज आपका वह मुख शोभाविहीन हों गया। आज वह राम के 
बाणों से छिन्न-भिन्न हो गया है, उससे रक्त स्राव हो रहा है, उससे मेद और मस्तिष्क 
निकल पड़े हें और रथों की धूल से वह रूखा हो गया है ।” 
इसमें मुखवाची आस्यम्‌ और वकत्र का तथा इनके विशेषणों का सर्वत्र एकबचन 
में ही प्रयोग हुआ है । 


द्विनेत्रत्व 


अशोकवन में रावण के प्र मप्रस्ताव करने पर सीता ने रावण को कठोर वचन कहे । 
इस पर क्र होकर रावण ने उनकी ओर देखा । 


सीताया 4चन श्रत्या रावणों राउसाधिपः । 
विवृत्य नयने क्ररे जानकीमस्ववे़्त 
यहाँ 'नयने' और इसके विशेषण ऋरे' का द्विवचन में प्रयोग हुआ है । 


महावीर ने अशोकवन का ध्वंस कर दिया। यह समाचार जब रावण को मिला 
तो वह आग में डाले हुए घी की तरह क्रोध से जल उठा । क्रोध के मारे उसकी आँखों 
से आँसू की बूँदें टपकने लगीं। मालूम होता था कि दीप से तेल की जलती हुई बूदें 
टपक रही है-- 
राचसीनां वचः शअ्रत्वा रावणो राचसेश्वरः । 
हुताग्निरिंधव लज्याज् कोपलवततस ; ॥ 


'सा%4० एयघका१४धव३ बहन ८२-९० >क भानक (० प्न+ ' “री 3वयनम-स ॥ सवा परम --+- ->«& ५४ 8ननीयाएफ्यतानन हक 


१० तंत्र व | युद्धकाए्ड । १२१.३४-३२७ 
२. तब व। सुन्दरकायढ | २२.२३। 





१३६ भारतीय प्रतीकविदा 


तस्य क्रदस्प नेत्राम्यां प्रापतस्नश्रुविन्तव: 
वीपाभ्यामिव वीपाम्यां धार्चिषः स्नेहबिन्द्वः 
यहाँ विशेषण समेत नेत्राभ्याम्‌' के द्विवचन भ प्रयुक्त होने 7 स्पष्ट है कि रावण की 
दो ही आँखें थीं | 


6 
द्विकरण तत्व 
अशोकवन में सीता के ककंश बचनों को सुनकर रावण अशोकवन में क्रोध से तनकर 
खड़ा हो गया--- 
तरुणावित्यवर्णा म्यां कुण्डल्ाभ्यां विभूषितः । 


रक्तपञ्चवपुष्पाभ्यामशोकाम्यामिवाचल्ध, ॥ * 
“बालसूर्य के वर्णवाले कुण्डलों से वह विभूषित था। वह उस पव॑त-जैसा मालूम 
होता था जो लाल फूल और पत्तों वाले दो अशोक से विभूषित हो ।” 
यहाँ 'कुण्डलाभ्याम' का और इसके विशेषण 'तरुणादित्यवर्णाभ्याम्‌' का द्विवचन में 
प्रयोग हुआ है। इससे उसके दो कानों में दो कुण्डलों का होना स्पष्ट है । 


द्विश्रुजत्व 


सीता की खोज में हनुमान्‌ ने रावण के शयनगृह में प्रवेश किया और सोये हुए रावण 
को देखा-- 
काब्ननाज्दसन्नदी दृवुश स मद्दात्मन: । 
विषिततो राचसेनल््रस्थ : जाविन्दृष्वज्ञोपमी ॥ 
दृदृशं स कपिस्तस्थ बाद शयनसंस्थितों। 
मन्द् रस्यात्तरे सुप्तो महाहद्वी रुषिताविव ॥ 
ताम्यां से परिपूर्ण म्यामुभाभ्यां राकसेश्वर; । 
शुशुभे चल्लसंकाशः श्क्षभ्यामिव मस्दर: ॥ * 
“उन्होंने महात्मा राक्षसेन्द्र की सोने के अज्भद वाली पड़ी हुई दो भुजाओं को देखा 
जो इन्द्रध्वज की तरह पड़ी हुई थीं । 
कपि ने पलूंग पर पड़ी हुई उसकी दो भुजाएँ देखीं जो मन्दर के पाइर्थ में पड़े हुए और 
फुफका रते हुए दो अजगर की तरह मालूम होती थीं। उन दोनों पुष्ट भुजाओं के कारण 
राक्षसेश्वर पवंत की तरह मालूम होता था। मानों मन्दर पहाड़ और उसके दो 
श्ज़ हों । द 
१. वाल्मीकि रामायण | सुन्दर कायठ | ४२, २२, २३ । 


२, तम्रेब | २१२,२८ | 
३ तत्रेव। १०.१५.२१, २२ । 
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यहाँ 'भमुजा' और 'बाह'ं का और सभी विशेषणों का द्विवचन में प्रयोग हुआ है । 
यदि रावण की बहुत-सी भुजाएँ होतीं तो जातिवाचक एकवचन अथवा संख्यावाचक 
बहुबचन का प्रयोग होता, द्विवाचक द्विवचन का नहीं । 

रावण के मर जाने पर शोकसंतत विभीषण ने उसकी दोनों भुजाएँ अपने 
हाथों में ले लीं-- 

उत्किप्यदीघों निश्चैष्ये भुजावज्दभूषितो ॥' 

“अद्भुद से विभूषित निश्चेष्ट लम्बी भुजाएँ उठा लीं।” 

यहाँ पर भी “भुजौ” और इसके विशेषणों का द्विवचन में प्रयोग हुआ है । 

रावण की स्त्रियों में से भी कोई-कोई भुजाओं को उठाकर भूमि पर उलट-पुलट 
रही थी । 

उत्दि्य व सुओ काचिदूस्ूमों सुपरिवतते ।।* 

यहाँ भी “मुजौ” का द्विवचन में प्रयोग हुआ है। 

वाल्मीकि रामायण पर तिरूक नामक सुप्रसिद्ध टीका लिखी गई है। 'ददर्श स 
कपिस्तस्य' इत्यादि पर टीका करते समय टीकाकार ने लिखा है-- 

झत्र द्विसुजत्यकंथनाथदादि काख एवं विशतिशुजत्यं वृशशोष॑त्वप्चेति बोध्यम्‌ । 

“यहाँ दो ही भुजाओं के कथन से केवल युद्धकाल में ही दशा शिर और बीस भुजाएँ 
जाननी चाहिए ।” 

रावण के दशशिरत्व और विशतिभुजत्व का इतना प्रचार हो चुका था कि तिलक 
टीकाकार घबड़ा गया और उसने इस प्रकार व्याख्या की। पर यह व्याख्या भी ठीक 
नहीं बैठी । युद्धकाल में भी राम ने रावण के एक ही शिर का निर्देश किया । यदि 
रावण के दश शिर रहते तो राम कहते कि तुम्हारे सभी मस्तकों को काट डालूँ गा, केवल 
एक को कार्टूगा ऐसा नहीं कहते । 

ऐसा मालूम पड़ता है कि जन साधारण में राम के नर-रूप का प्रचार था और ब्रह्मज्ञानी 
परमार्थसिद्धि के लिये उनके नारायण-रूप का ध्यान करते थे जिसमें बिश्वव्यापी महामोह 
को महापराक्रमी और अधर्मी दशमुख रावण कहा जाता था। पीछे जब रामकथा के दोनों 
ही रूपों का प्रचार होने लगा और चमत्कारपूर्ण पौराणिक शली चल पड़ी, तब नर-नारायण 
रूप को एक कर देने का प्रयत्न किया गया और नर-नारायण राम तथा एकमुख और 
दशमुल रावण को मिलाकर एक कर दिया गया । जब तक पुराणों का समाज पर प्रभाव 
रहा तब तक किसी के हृदय में कोई सन्देह नहीं उज, किन्तु आज की आलोचना पद्धति 
से अध्ययन करनेवालों को रामकथा मनगढ़न्त गप्प-जेसी मालूम पड़ती है। किन्तु भारतीय 
जीवन में और साधना-पद्धति में राम का नर-नारायणत्व और रावण का एकमुलत्व और 
दशशमुखत्व ज्वलन्त सत्य है, जिसके द्वारा लोग लोक और परलोक दोनों को हो सुधारते हूँ । 
२. वाल्मीकि रामायण । बुदकाणड । १०६०६ 
२, तत्रेव। ११०५९ 





१३८ भारतोय प्रतीकबषिधां 
सागर संवरण 


हनुमान्‌ समुद्र को तैरकर लंका गये थे लांघ कर नहीं । वाल्मीकि रामायण में इसेकां 
विस्तृत विवरण है। लंका के लिये हनुमान्‌ के प्रस्थान करने के समय लोग कहते हैं-- 
एव पवेतसंकाशों हनूमान्‌ मारुताव्मज: । 
तितीषेति महावेग: समुद्र' वरुणालयम्‌ ॥ 
य॑ं य॑ देश समुद्ृस्य जगाम स महद्दाकपि: । 
स तु तस्पाड्ववेगेन सोन्‍्माद हव ल्च्यते ॥ 
सागरस्पोर्मिजालानाभुरसा  शेक्षवष्मंणा । 
अभिष्न॑स्तु मह्ावेग: पुप्लुबे स मद्दाकपिः ॥ 
विकषन्नुमिजालानि वृददन्ति ज्ञवणाम्भसि । 
पुप्लुवे कपिशादू क्ञो विकिरकश्षिव रोद्सी ॥ 
येनासी याति बल्धवान्‌ वेगेन कपिकुअरः । 
वैन मार्गंण सहसा द्रोणीकृत हवाणवः ॥ 
झआापाते पद्चिसंघानां पद्चिराज हव ब्रजन । 
हनूमान्‌ मेघजातलानि प्रकषन मारुतो यथा ॥ 
प्रविशन्नम्रजालानि निपतंश्र पुनः पुन: । 
प्रव्छु्श्न प्रकाशश्व चत्द्रमा इव त्क््यते ॥ ' 
यह पर॑ताकार और बड़े वेगवाले मरुत्पुत्र हनुमान्‌ वरुणालय समुद्र को तर जाना चाहते 
हैं। महाकपि समुद्र के जिन भागों से होकर गये वे उनके अज्भ के वेग से पागल जसे 
मालूम होते थे । चट्टान की तरह चौड़ी छाती से सागर के तरज्भों पर आघात करते हुए वे 
बड़े वेग से तेरकर जाने लगे । लवण महासागर में सागर के तरड्रों को खींच कर आकाश 
की ओर फेंकते हुए-से कपिशादू छ तेरने छगे । ये बलवान्‌ कपिकुण्जर वेग से जिस मार्ग से 
जाते हैं उसमें समुद्र, सहसा, दोने की तरह बन जाता है। जिस तरह आकाह्य मार्ग 
में पक्षिराज चलते हैं अथवा मेघसमूह को छिन्न-भिन्न करता हुआ वायु चलता है उसी 
तरह हनुमान्‌ जा रहे थे । वार-वार छिपते और प्रकट होते हुए हनुमान, बादल में छिपते 
और प्रकट होते हुए चन्द्रमा की तरह मालूम होते थे ।” 
जब हनुमान्‌ रड्भा से लौट आये तो लोगों ने कहा-- 
हनुमान्‌ पुष्छुवे तू सद्ानोरिव सागरम । 
झपारमपरिशाम्तभामुधि समगाइत ।॥। ' 
“हनुमान्‌ अपार सागर को, महानौका की तरह, भट से पार कर गये और कुछ भी 
नहीं थके ।” 


१. वास्मोकि रामायण | सुन्दरकाएड : १, २६, १.६६, ७०, ७२, ७३, ८१, ८३ | 
२. तत्रेब | ५७०४ । 
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हनुमान्‌ जब किनारे लग रहे थे तब उनके हाथों और जंघाओं के वेग का पानी में शब्द, 
और उत्साह का गजंन सुनकर बन्दर बड़े प्रसन्न हुए और जहाँ-तहाँ उछलने-कूदने लगे-- 
तस्य बाहुरुवेग थ निनादं च महात्मनः । 
निशम्य दरयो हृष्टा समुस्पेतुयंतस्ततः ।| 


लड्भा से लौटकर हनुमान श्रीराम से मिलने गये । उस युग के वीराग्रणी महापराक्रमी 
योद्धा भगवान्‌ श्रीरामने भी कहा -- 


कृत हनुमता कम सुमदृद्भुवि दुल्लंभन्‌ । 
मनसापि यवृन्‍्येन न शक््यं धरणीतले ॥ 
न हि त॑ परिपश्यामि यस्तरेत मद्दोवृधिम । 
झन्यत्र गरुहाद्वायोरपश्र॒ व हनूसतः ।।* 
“हनुमान ने ऐसा काम किया जो इस भूमण्डल पर दुलंभ है .। इस पृथ्वी तल पर 
कोई इस बात को मन में भी नहीं ला सकता है। गरुड़, वायु और हनुमान को छोड़कर 
ऐसा तो कोई नहीं दीख पड़ता जो समुद्र तर जाय ।” 


श्रीराम-जेसे महापराक्रमी वीर भी हनुमान के दुःसाहसिक कार्य को देखकर चकित 
हो गये। तिमि, तिमिड्रिल, मकर (शार्क ), अष्टापद (औक्टोपस), समुद्री सप॑ आदि 
भयंकर जीवों से भरे हुए समुद्र में तरना, मृत्यु के जबड़े में घूमने के समान था। महावीर 
हनुमान्‌ ने इसकी कोई गणना न की और समुद्र तेर गये। संसार के इतिहास में समुद्र 
संतरण - जैसे महासाहस के काम की यह सर्वप्रथम घटना है जो भारतवषं में हुई और 
जिसे महाबली वज्ञाड्र वीर ने किया । 


सेतु निर्माण 


समुद्र का तर जाना या उस पर पुल बाँधना सम्भव था या नहीं यह भी 
विचारणीय है । 


लंका और भारत के बीच ५८ मील समुद्र हे । ३५ मील तक मनार और रामेश्वर 
के टापू हैं और केवल २३ मील समुद्र बच रहता है, जिसका जल बहुत छिछला है। 
समुद्र के इस अंश में मूंगा की चट्टानें हैं, जिनसे भारत लंका से प्रायः मिला हुआ है। उक्त 
चट्टानों के बीच कहीं भी इतना जल नहीं है, जिससे कोई बड़ा जहाज निकल सके । लंका 
को रेल हारा भारत के साथ जोड़ देने के लिये अंग्रेजों ने सर्व॑ (नाप जोख) की थी, 
जिसके अनुसार ३५ मील रेल मनार तथा रामेश्वर के टापुओं पर, २२ मील रेल उक्त 
मूंगा वाली चट्टानों पर और केवल १ मील रेल मनार की खाड़ी पर, जिसमें बहुत कम 
जल रहता है, अर्थात्‌ कुल ५८ मील रेल बनाने की योजना की गई थी । 
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१४० भारतीय प्रतीकविधा 
इस पर निम्नलिखित उद्धरण पठनीय है-- 
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जब आज लोग इस भूभाग पर रेल बनाने की योजना कर रहे हैं, तब इस पर श्रीराम 
का पुल बांधना असम्भव नहीं कहा जा सकता । 

आज जब २१ मील इ गलिश चेनेल की खाड़ी को स्त्रियां भी तेरकर पार कर जाती 
हैं तो हनुमान २३ मील छिछला समुद्र यदि तर गये तो इसमें कौन-सी विचित्रता है । 

रामायण में सेतु बनाने की प्रक्रिया का भी विवरण है-- 

हत्तिमात्रान्‌ मद्दाकायाः पाषायांश्व महाबलाः । 
पव॑तांश्॒समुत्पाव्य यन्‍्त्रेः परिवहन्ति व ॥ 

“विज्ञाल शरीरवाले महाबली (योद्धागण), जितना बड़ा हाथी होता है, उतने बड़े 
पत्थरों को पवेतों से उखाड़कर यन्त्र से ढोते थे ।” 

इससे बन्दरों का पहाड़ों को लेकर उड़ना, पीछे के कवियों की कल्पना की उड़ान सिद्ध 
होता है । 

श्रीलंका 

कुछ लोगों ने यह सन्देह प्रकट किया था कि वर्तमान लंका रावण की लंका नहीं है । 
इस पर, १६४८ ई० में ओरिएन्टल कान्फरेंस के उद्घाटन के अवसर पर श्रीमाधव श्रीहरि 
अणे महोदय का भाषण पठनीय है। लंका से सम्बद्ध उसका कुछ अंश इस प्रकार है-- 

रामायण के सुन्दर तथा लंकाकाण्ड में वणित लंका आज की लंका से ठीक-ठीक 
मिलती है। 

सीलोन का नगर उरुवेछ और रामायण का सुवेल सम्भवत: एक ही है । इसके उत्तर 
तीन ऊँचे पहाड़ हैं जिनको रामायण में त्रिकूट कहा है। लंका त्रिकूट शिखर पर स्थित 
'थी यह सच है। बन्दरबेला, तोतापलला, किनिंगल पोता और आदम, ये तीनों शिखर एक 
साथ देखे जा सकते हैं । 

न्यूरेलिया से ६ मील पर एक परम रम्य उद्यान है जिसे आजकल हेगेल गार्डन कहते 
हैं। पहाड़ी प्रान्त तथा न्यूरेलिया के लोग इसे अशोक वन कहते हैं। सारा प्रान्त छारू 
फूलों वाले अशोक वृक्षों से भरा है । 
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न्यूरेलिया से चार मील पर सीता एलिया है। यहाँ एक धारा पहाड़ी से निकली है 
जिसे लोग सीताधारा भी कहते हैं । लंकाप्रवास में सीताजी यहीं रहती थीं। एक हिन्दू 
महिला ने वहाँ मन्दिर बनवा दिया है, जिसमें राम, सीता और लक्ष्मण की मूर्तियाँ स्थापित 
हैं। उस महिला को ये मूर्तियाँ यहीं मिली थीं । 

स्वर्गीय सर पी. रामनाथम्‌ ने नमनकूल पर्वत के विषय में विशेष अध्ययन और 
अनुसन्धान कर यह निश्चय किया कि नमनकूल पंत ही रामायण का हनुमानकूल पव॑त 
है। यह उन्हीं पहाड़ों की श्रणी है जहाँ हनुमानजी ने डेरा डाला था । यहीं पर इला 
पव॑त है जिसे रावण पवत कहते हैं । 

अविसावेला के निकट सीतावका है। सीतावका का अर्थ है सीता का कटा शिर । 
मोम की सीता का शिर काटकर मेघनाद ने यहीं रक्खा था। यहीं कल्याणी गंगा नामक 
एक धारा बहती है । 

कल्याणी के निकट बिहार में बिभीषण की एक सिहासनस्थ मूर्ति स्थापित है, जिसकी 
सभी पूजा करते हैं । 

रावणादि पुलस्त्य के वंशज थे। लंका के पुलियनखा नगर का नाम, प्राचीन तथा 
अर्वाचीन ग्रन्थों में पुलस्त्य नगर है । 

लंका के दक्षिणपूर्व किनारे पर हमवनतोता नामक पोताश्रय है। इसे छोग हनुमान्‌ 
तोता का अपश्र श मानते हैं । 

गौल पोताश्रय से ४ मील पर समुद्र में एक पंत है जिसे आजकल संजीवी मलाइ 
या मारुति मलाइ कहते हें। तामिल में मलाइ पवत को कहते हैं। कहा जाता है कि 
लक्ष्मण के लिये लाई हुई संजीवनों बूटी का बचा हुआ अंश वहीं फेक दिया गया था । 
अब भी उस पर बहुमूल्य औषधियाँ पाई जाती हैं और दूर-दूर से वेद्य लोग वहाँ औषधि 
के लिये जाया करते हैं । 

वहाँ के ग्रामगीतों में रामायण की कथा पाई जाती है। कंबूकगम नदी के किनारे 
एक स्थान का नाम होमग्राम है। कहा जाता है कि इन्द्रजित्‌ यहीं पर होम किया 
करता था । 

लंकानिवासी रामायण को श्रद्धा की दृष्टि से देखते हें और इसके लंकाकाण्ड की 
टीका भी सिहलभाषा में है। " 

इससे कोई सन्‍्देह नहीं रह जाता कि वतंमान लंका ही रामायण की लंका है । 


वानर 


श्रीराम के मित्र सुग्रीवादि और उनकी सेना के योद्धाओं को वानर और भालू कहा गया 
है। यह इतिहास नहीं कविकर्म मालूम होता है। बन्दरों और भालुओं को आजतक किसी ने 
_ घोंसछा तक बनाते नहीं देखा है। फिर वे किष्किन्धा जेसी नगरी का निर्माण और समुद्र 
पर सेतु बनाने में यंत्र चालत कैसे कर सकते थे। अब तक बन्दरों को तोते की तरह भी 


१. इसको विशेष जानकारी के लिये देखिये--शिवनन्दन सहाय कुत “लंका” पटना, १९४२। 


१७२ मारतीय प्रतीकषिया 


मनुष्य के कण्ठरव का अनुकरण करते नहीं देखा गया है, किन्तु हनुमान्‌ को ब्रह्मज्ानी महापण्डित 
कहा गया है जो खूब संस्कृत बोलते थे। मालूम होता है कि इस सभ्य और सुशिक्षित जाति 
के योद्धाओं की चुस्ती और फुर्ती देखकर लोगों ने इन्हें बन्दर कहना आरम्भ किया होगा । 
जापानियों की फुर्ती और कृद-फाँद देखकर रूसी उन्हें पीले बन्दर (एलो मंकी) कहते थे, 
युरोप के लोग रूसियों को रूसी भालू (रसियन बीयर) कहते हें और अंग्रंजों का नाम 
जौनबुल (श्रीमान्‌ बेल) था और वे अपने को बृटिश सिंह (लायन) कहा करते थे । इनमें 
से कोई न बन्दर है न भालू, और न बेल और न सिंह है। ये केवल गुणानुरूप उपनाम 
मात्र हैं। बन्दर और भालू शब्दों का प्रयोग भी ऐसा ही मालूम होता है । 


गरुढ़, वायु ओर हनुमान 
रामायण की पंक्तियों और विवरणों से मालम होता है कि भगवान्‌ राम के समय गरुड़ 
और वायु नामक दो महाबलवान्‌ पुरुष थे जिनके साथ भगवान्‌ ने हनुमान्‌ की गणना की, 
जब उन्होंने कहा कि--- 
न द्वि त॑ परिपश्यामि यस्तरेत महोवृधिम । 
झन्यनश्न॒ गरुडाद्वायोरन्‍्यश्न च हनूमतः ॥ 
मालूम होता है कि पीछे पौराणिकों ने जब चमत्कारपूर्ण अत्यन्त अलंकृत शैली का 
प्रचार किया, तब गरुड़ को विष्णु के बाहन पक्षी गरुड़ के साथ और वायु को वायुतत्त्व के 
साथ मिला दिया । क्‍ 
लंका में नागपाश से बद्ध होने पर, राम-लक्ष्मण को उस अस्त्र के बन्धन से मुक्त करने 
के लिये गरुड़ बुलाये गये । भगवान्‌ ने गरुड़ से कहा-- 
यथा वात दुशरथं यथाजं च पितामहम । 
तथा भवस्तमासाथ हृव॒यं में प्रसीदृति ॥" 
“आपसे मिलकर मेरा हृदय प्रसन्न हो उठा है मानो मेंने पिता दद्दरथ और 
पितामह अज को पा लिया है।” क्‍ 
यह अपने वाहन पक्षी गरुड़ के लिये विष्णु की उक्ति नहीं है । ये एक आदरणीय 
पुरुष के लिये विनम्र वचन हैं। मालूम होता है कि भगवान से मिलते समय गरुड़ की 
अवस्था अधिक हो गई थी। इसलिये भगवान ने उन्हें पिता-पितामह की तरह सम्बोधन 
किया । 
वायु हनुमान्‌ के पिता थे और उनकी स्त्री का नाम अज्जनी था । 
हनु वा हनू का अर्थ ह जबड़ा, टुड्डी नहीं। मालूम होता है कि महावीर का जबड़ा 
साधारण लोगों के जबड़ों से अधिक बड़ा था। इसलिये लोग इन्हें हनुमान अर्थात्‌ विशिष्ट 
जबड़ावाला कहते थे । 


१. वाल्मीकि रामायण । युद्धकाएड | ५४,३ 


व्यवहर-मकरण १४३ 


राज्स 
राक्षसों के विषय में भी कुछ ऐसी ही बात मालूम होती है । रामायण, महाभारत 
और पुराणों के राक्षस भी किसी अद्भूत अथवा अस्वाभाविक सृष्टि के द्योतक नहीं हैं । 
रावण ब्राह्मण था और पुलस्त्य ऋषि का नाती था । स्वयं बड़ा विद्वानू, नीतिज्ञ और 
पूजा-पुरश्वरण में निपण था। उसके परिवार में देव, नर, गन्धर्वादि परिवार की स्त्रियाँ 
थीं। कंस भगवान्‌ कृष्ण का मामा था। भगिना भगवान्‌, मामा राक्षत और उसके 
पिता उम्रसेन परम धामिक राजषि थे। शिक्षुपाल्ल भगवान्‌ कृष्ण का मौसेरा भाई होने पर 
भी राक्ष था। जरासन्ध कंस का श्वसुर और राक्षस था किन्तु उसका पुत्र सहदेव सुशील 
और धार्मिक क्षत्रिय था। इससे यही सिद्ध होता है कि राक्षस नामक ब्रह्मा की कोई 
विचित्र सृष्टि नहीं थी। जीवन के आदर्श और देनिक व्यवहार में भेद होने से ही छोग 
मनुष्य और राक्षस कहलाते थे । 
मनु ने राक्षस की परिभाषा इस प्रकार दी हे-- 
यक्षरत्तः पिशाचान्न मय मांधं सुरासवम्‌ ।' 
“मद्य, मांस, सुरा और आसव को अन्न की तरह व्यवहार करनेवाले लोग यक्ष, राक्षस 
और पिशाच हैं ।' 
मनु ने राक्षस विवाह का विवरण इस प्रकार दिया है-- 
हित्त्वा छित्ता व भित्ता च॒ क्रोशन्ती रुवृतों गृहात्‌ । 
प्रसह्या कन्याहरणं राशसो विधिरुच्यते ॥ * 
“मार-काट कर रोती-चिह्लाती कन्या को जो घर से निकाल लावे, यह राक्षस विवाह 
की विधि हैं ।” 
रावण ने सीता को समकाने-बुकाने के लिये कहा-- 
स्वधर्मो रछसां भीरु | सर्वधैव न संशय: । 
गमने वा परखीयां दरण सम्प्रमथ्य वा ।।* 
“ हे भीरु ! परस्त्री गमन वा बलपूवबंक उन्हें उठा लाना, यह तो सदा राक्षसों का 
स्वधर्म रहा है। इसमें उन्हें हिचकिचाहट (संशय) नहीं होती ।” 
आज भी जो लोग धर्माधर्मं का विचार नहीं करते, घोर कम करने से नहीं हिचकिचाते, 
बहुत खाते-पीते हें और हेय जीवन व्यतीत करते हैं उन्हें लोग घुणा से राक्षणत और पिशाच 
कहते हैं । 
पिशाच विवाह के विषय में लिखा है--- 
सुपतां मरा प्रमतां था रहो यत्नोपगण्छति । 
स पापिष्ठो विवाद्यानां पेशाचश्राध्टमो5धमः ॥ 
१. मनुस्मवि:। १.२७ 
२. तभेव। ३.३३ 
है. वास्मीकि रामायण । सुन्दरकायड । २०.५ । 


१४४ भारतीय प्रतीकविधा 
“सोई हुई, मद्यपान किये हुई, मद्यपान से अचेत स्त्री से एकान्त में संगम कर जो 
उसे घर में रख ले वह पापिष्ठ (नीचतम ) पेशाच और अधम विवाह है ।” 


मालूम होता है कि ऐसे ही पतित और पशुप्राय लोगों को लोग राक्षस और पिशाच 
कहते थे। उनकी सींग, पूछ, बड़े-बड़े दाँत, विकृत मुखादि के जो विवरण वा चित्र दिये 
गये हें वे उनके नीच और विकृुत कम के प्रतीक मात्र हैं । 


द्राविड़ रामायशकथा 


तामिल भाषा में एक रामायण है। उसमें दी हुई राम-कथा इस प्रकार है-- 

“द्राविड़ देश के राजा जीमूतवाहन ने शत्र ओं के डर से लंका और पाताल लंका के 
प्रतापी और बलवान राक्षस राजा भीम की शरण ली। राजा भीम वृद्ध हो गये थे और 
उन्हें पुत्र नहीं था। राजा भीम ने उसे दत्तक पुत्र बनाया और एक राक्षस कन्या से विवाह 
कराकर लँका और पाताल लंका का राजा बना दिया। प्रसिद्ध है कि लंका आज का 
सिलोन है और कन्याकुमारी से लेकर गोकर्ण तक और पश्चिम घाट तथा समुद्र के बीच के 
प्रदेश का नाम पाताल लंका था । अर्थात्‌ त्रावणकोर, कुर्गं और कानडा जिलों के कुछ 
भाग का नाम पाताल लंका था। लंका राज्य केवल सिलोन में ही नहीं था, वरन्‌ उत्तर 
पूव॑ दिशा में आधुनिक त्रिचनापल्ली तक और उत्तर-पश्चिम में समुद्रतट तक फेला हुआ था। 


इस जीमूतवाहन के वंश में माली, सुमाली और माल्यवान तीन पराक्रमी राजा हुए । 
विद्याधर देश के राजा इन्द्र ने उनका राज्य छीन लिया था और उन्हें पाताल लंका में 
आश्रय लेना पड़ा था। 

इनमें सुमाली के पुत्र का नाम रत्नश्रवा था। और रावण इस रत्नश्नवा का पुत्र था । 
राक्षस कुल में यह रावण अत्यन्त प्रतापी और दिग्विजयी राजा हो गया है। इसने विद्याधर 
देश के राजा इन्द्र को जीतकर लंका के आधिपत्य में सम्मिलित कर देने के लिये, फिर इसने 
किष्किन्धा राज्य को जीतकर उसके राज्यपद पर ऋक्षज और सूर्यंज को स्थापित किया। 
सूयंज के वाली ओर सुम्रीव, दो पुत्र थे। रावण ने किष्किन्धा राज के साथ सम्बन्ध के 
लिये, इसके बदले में, उनसे पारितोषिक रूप में बाली और सुग्रीव से उनकी बहिन की मंगनी 
की । बाली इस पर सहमत नहीं हुआ और सुग्रीव से उसका मतभेद हो गया। इस पर 
सुप्रीव ने अपना राजपाट अलग कर लिया और रावण के साथ अपनी बहिन का विवाह कर 
निर्विध्न राज्य करने लगा । वाल्मीकि रामायण में (सुन्दर काण्ड सग॑ ५१) * हनुमान्‌ रावण 
के दरबार में गये थे । उस समय उन्हों ने रावण को सम्बोधन कर कहा है कि--हे राक्षस- 
राज ! तुम्हारे सम्बन्धी सुग्रीव ने तुम्हारा कुशल पूछा है ।” इससे बोध होता है कि इस 
वाक्य में सम्बन्धी” शब्द उपयुक्त सम्बन्ध का बोधक है । 


१... राज्सेश हरीशस्त्वा आता कुशलम अबीत। आआतुः श्रेणु समादेश सुम्रीवरयथ महात्मनः। 
सुन्दरकाणड ५१-२, २ । 
यहां रावण को सम्बन्ध में सुमीव का भाई (मेरा, फुफेरा श्त्वादि) कहा गया हे | 


व्यवह्ारअअंकरण १४४६ 


एक समय अपनी स्त्री 'सुतारा' के साथ सुश्रीव का अनबन हो गई। घुणा के मारे 
राजधानी से दूर किसी स्थान पर (बहुधा ऋष्यमूक पर्वत पर) वह अज्ञातवास करने 
लगा । इस बीच में एक दुष्ट मनुष्य, सुग्रीव का वेष धारण कर, राजधानी में आकर राज्य 
करने लगा । 

जब सच्ची बात सुग्रीव को मालूम हुई, तब वह चिन्तातुर होकर अपने प्राणप्रिय मित्र, 
हनुवर देश के राजा और पवनजय के पुत्र हनुमान की सलाह लेने गया। राजा 
हनुमान्‌ को अपने दूत द्वारा खबर मिली थी कि कोसलदेश के सूर्यवंशी रामचन्द्र नामक कोई 
एक अति बलवान वीर अपने पराक्रमी बंधु लक्ष्मण के साथ, किसी कारण से वनवास 
स्वीकार कर, पाताललूंका के सामने अरण्य में घूम रहे हैं। इस पर स्वयं वहाँ जाकर 
उन्होंने रामचन्द्र से भेंट की और अग्नि साक्षी रखकर सुग्रीव क साथ उनकी मित्रता कराई । 
इन्होंने परस्पर एक दूसरे की सहायता करने की प्रतिज्ञा की। दोनों के बीच यह निश्चित 
हुआ कि वेषधारी सुग्रीव को मारकर, सुग्रीव की राज्य-प्राप्ति क॑ पश्चात्‌ वह 
रामचन्द्र की पत्नी सीता की खोज करने में और उन्हें प्राप्त करने में रामचन्द्र की सहायता 
करेगा । सच्चे सुश्रीव और वेषधारी सुभ्रीव में बहुत समता होने के कारण पहचान के लिये 
रामचन्द्र ने सच्चे सुग्रीव के गले में एक माज्ञा पहिनाई और वेषधारी सुग्रीव के साथ युद्ध 
करके और हनुमान्‌ की सहायता से उसे मारकर असली सुग्रीव को राज्य पर स्थापित 
किया। पीछे सुग्रीव ने सीता की खोज में चारों ओर दूत भेजे । 

ये दूत चारों दिश्ञाओं में फेरा लगाकर यह समाचार ले आये कि लंका के राजा रावण ने 
सीता का हरण किया हैं । रास्ते में सीता का विलाप सुनकर राजा जटायु ने इस दुष्ट 
के पंजे से सीता को छुड़ाने की चेष्ट की थी। किन्तु इसमें उसको यश न मिला और 
रावण ने उसे मार डाला । इस प्रकार सीता की खोज हुई, फिर प्रइन उपस्थित हुआ कि 
रावण के हाथ से किस प्रकार उन्हें छुड़ाया जाय । इसमें राम, लक्ष्मण, सुग्रीव और 
हनुमान, इन सबका विचार हुआ कि राजा हनुमान दुष्ट रावण के पास जाये और सामोप- 
चार से उससे बात करके सीता को सॉंप देने की बातें करं । इस काय॑े के लिये हनुमान्‌ के 
भेजने की योजना अत्यन्त समीचीन थी, कारण कि हनुमान्‌ रावण की तरह राक्षसवंश के 
और रावण के दूर के सम्बन्धी थे । बली होने के अतिरिक्त, अत्यन्त बुद्धिशाली, असामान्य 
वीर और कुशल वक्ता थे । 

इस योजना के अनुसार वे शिष्ट कार्य के लिये निकले। जाने के पहिले पहचानने के 
लिये कुछ निशानी, सीता को बताने के लिये, उन्होंने राम से ले ली। वे महेन्द्र और दधि- 
मुख पर्वत के मार्ग से लंका जा पहुँचे। रावण से मुलाकात कर, जो बात थी, वह कही । 
किन्तु रावण उन्मत्त था। उसने वह कथन स्वीकार नहीं किया । 

शिष्ट प्रयत्न के निष्फल हो जाने पर युद्ध छोड़कर अन्य कोई मार्ग नहीं रहा । तब 
राम, सुप्रीव और हनुमान्‌ युद्ध की तैयारी करने लगे। सुग्रीव और हनुमान्‌ ने अन्य द्राविड 
राजाओं की सहायता से बहुत बड़ी सेना एकत्र कर लंका की ओर प्रयाण किया। इस 
प्रयाण के मार्ग में वेलांधपुर, सुवेलाचल, हंसद्वीप इत्यादि राज्यों का विस्तार पड़ता था। 


१७९ भारतीय प्रतीकविद्या 


उस समय वेलांधपुर में समुद्र नाम का कोई राजा राज्य करता था। उसने अपने राज्य से 
मार्ग दिया । 

इस कथा को वाल्मीकि रामायण की कथा से मिलाकर पढ़ने से बहुत-सी बातें और 
विशेष कर कवि-कल्पनाएँ स्पष्ट हो जाती हैं । मालूम होता है राजा सागर ने अपने राज्य से 
सेना का प्रयाण रोका था, जिससे भगवान्‌ राम से उसका कुछ मनमुटाव हो गया था। पीछे 
कवि वा कवियों ने राजा सागर और जलराशि सागर को एक रूप में दिखलाया । 


रामायण की मूल भावना 

नर को नारायण रूप में देखना और नारायण को नरत्व प्रदान करना भारतीय संस्कार 
और सभ्यता की मनोहर, किन्तु अड्भू त विशेषता है । पूर्णब्रह्म परमात्मा को राम-रूप में 
और राजा राम को पूर्णब्रह्म के रूप में देखकर प्रत्येक भारत-सन्तान का रोम-रोम पुलकित 
हो उठता है। जिनकी प्रतिभा और कल्पना ने इसकी सृष्टि की और जिनकी तपश्चर्या से 
उन्‍्मीलित दिव्यदृष्टि ने इस रूप को देखा, वे धन्य हैं । 

रामायण महाकाव्य, ब्रह्म और जगत्‌ अथवा परमार्थ और प्रपंच की युग्मभावना पर 
बना हुआ आपंग्रन्थ हें। इन्द्रियपरायणत। वा बहिमु खवृत्ति ही जगत्‌, अर्थात्‌ प्रपंच, का 
मूल है। मनुष्य की दक्ति की कहीं सीमा नहीं है । यदि वह अपनी सारी शक्ति को 
अध्यात्मविहीन केवल प्रपञ्च-सिद्धि में लगा दे, तो सोने का पहाड़ लग जाय, शराब की 
नदियाँ बहने लगें, मांस अथवा स्वादिष्ट भोजन का ढेर लग जाय और भोग-विलास की कहीं 
सीमा न रहे और इसका परिणाम होगा संहार । 

इन सबकी, अर्थात्‌ घोर प्रपंच-सिद्धि की, पराकाष्ठा के प्रतीक हैं रावण, कुम्भकर्ण, मेघनादादि 
और सोने की लंका और लंकानिवासियों का अधर्म और विलासमय जीवन । प्रवाद है कि 
रावण के एक लाख पुत्र और सवा लाख नाती थे, किन्तु दिया देने वाला भी कोई नहीं रहा । 


दूसरी ओर अध्यात्म-जीवन है, जिसका श्रीगणेश आत्मसंयम से होता है और 
परिणाम है जगत्‌ का अभ्युदय और कल्याण । इसके प्रतीक राम, लक्ष्मण, सीता, भरत, 
दशरथ, कौसल्यादि हैं । गुरु ने राम से कहा कि स्त्री के विना अइबमेध नहीं होगा । श्रीराम ने 
कहा---तो अश्वमेध नहीं होगा । गुरु ने व्यवस्था दी--स्त्री की मूत्ति बनाकर और उसमें 
प्राण-प्रतिष्ठा कर यज्ञ हो सकता है। भगवान्‌ ने कहा - वह मूत्ति सीता की होगी । राम और 
रावण, अर्थात्‌ आध्यात्मिक और प्रपंचमय जीवन, में यही अन्तर है। 


१. बेंगल्ा मासिक पत्र 'बंगाली' के सन्‌ १३२७ के श्रावणवाले भंक में श्रीयुत अमृतल्लाल शोल ने इस 
पर एक लेख लिखकर प्रकाशित किया था| उसके आधार पर श्रीयुत बामुदेव गोविन्द भाप्टे ने यह 
लेख मराठी 'केसरी' में लिखा था। (यद्द मूल लेख का भंश है) । 

तुलसी-कुत रामायण गुजराती भाषान्तर-सदहदित संबत्‌ (६५३ में सस्तुं साहित्य-मुद्रणालय 
से प्रकाशव हुआ। उसको प्रस्तावना के ९० ११६-११७ में इसका गुजराती रूप प्रकाशित 
हुआ है, जिसका यह हिन्दी रुप है। (प्रन्थकार का निवेदन) । 


व्यवद्दार-प्रंकरण १४७ 


आध्यात्मिक जीवन का परिणाम सावंभौम और सावेजनीन अभ्युदय और कल्याण है 
और मानव-जीवन सब प्रकार से साथक होता है । 


यह संयम और दुराचार का द्वन्द्द, विद्या और अविद्या का इन्द्र है। यह चिरन्तन है, और 
सृष्टि के साथ इसका आरम्भ हुआ और सृष्टि के साथ ही इसका अन्त होगा। भाव-जगत्‌ 
में राम-रावण का युद्ध एक अनन्त क्रिया है। इसलिये विद्या और अविद्या की भावना पर 
आश्रित यह काव्य भी चिरन्तन है । 


“यावत्स्थास्यन्ति गिरय; सरितश्च महदीतले । 
तावबद्रामायणकथा लोकेषु प्रचरिष्यति ॥?? 


श्रीकृष्ण 


राम की तरह कृष्ण भी पूर्णब्रहा के आविभूत रूप हैं। अपने आनन्द में अपने 
शक्तिमायाव्यूहू को लेकर ये जगत्‌ के बद्ध जीवों के उद्धार के लिये प्रकट हुए और जगत्‌ 
के बाधक अविद्याग्रस्त राक्षसादिकों को हटाने में अपनी लीला का विस्तार किया और 
शरणार्थी मुमुक्षुजनों के अवलम्बस्वरूप अपनी लीला की गाथा छोड़कर अन्तर्धान हो गये । 


वाल्मीकि ने भगवान्‌ राम पर नरत्व का कुछ कठोर आवरण-सा डाल दिया हैं और 
सारे रामायण में इन्हें एक सवंगुणसम्पन्न महापुरुष के रूप में दिखछाया है। इनके 
नारायणत्व के विषय में केवल यत्र-तत्र संकेतमात्र है। ब्रह्मज्ञानियों ने इनके ब्रह्मरूप 
को प्रकट किया । किन्तु कृष्ण में नरत्व और नारायणत्व इस प्रकार ओतप्रोत है कि 
इनमें विभेद करना कठिन है। जन्म लेते ही देवकी को विश्वरूप का दशंन देते हैं । 
बाल्यकाल से ही राक्षसों का नाश करते हैं । युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ में एक ओर 
शिक्षुपाल गालियाँ बक रहा है और दूसरी ओर भीष्म शद्भू में अध्यंद्रव्य लेकर प्रथम पुरुष 
का अध्यं देते हें । आरम्भ से अन्त तक, कृष्णचरित, नरत्व और ब्रह्मत्व 
से इस प्रकार अनुस्यूत है कि इसे अलग करना असम्भव है। अलग करने में, यथार्थ रूप से 
नहीं सोच सकनेवाले जीव घबड़ा उठते हैं । आध्यात्मिक भावनाओं को जन्‍्तुओं के पञ्चभूतात्मक 
शारीरिक क्रियाओं के रूप में देखने से यह महाभ्रम उत्पन्न होता है । किन्तु कृष्णचरित 
में नरत्व और ब्रह्मत्व अलग हो नहीं सकते। जिन्होंने कृष्ण को ब्रह्मरूप में देखा, उन्हें 
सिद्धि और मुक्ति मिली और जिन्होंने केवल मनुष्य रूप में देखा, उन्होंने धोखा खाया । 
ऐसे ही प्रसंग की ओर लक्ष्य करके तुलसीदास ने कहा कि-- 
“राम देखि पुनि चरित तुम्दारे । 
जड़ सोहदिं बुध होंदि सुखारे ॥” 
और 


“८उम्ता रामगुण गृह पणिडिस मुनि पावहिं विरति 
पायदहिं मोह विम्रृठ जे दरिविमुल्ष न घमरति ॥” 


९७८ भारतीय प्रंतीकंविद्या 
नारायण-कृष्ण 
श्रीकृष्णचरित से महाभारत और भागवतादि पुराण भरे-पड़े हैं। उनके शक्तिमायाव्यूह- 
सहित ब्रह्मरूप को उपनिषदों ने इस प्रकार स्पष्ट किया है-- 
“प्कमेवाहुरय ब्रह्दा मायया च चतुष्टयम । 
रोहिणीतनयो विश्व अकाराक्षरसम्भवः ॥ 
तैजसाव्मक:  प्रयकज्ष डकाराकरसम्भव: । 
प्राज्मत्मको :निरुद्रो5 वी मकाराक्षरसम्भवः ॥ 
झधमात्रात्मक: कृष्णो यस्मिन्विश्व॑ प्रतिष्ठितम्‌ । 
कृष्णात्मिका जगरकत्री मूल्लप्रकती रुक्मिणी ॥ 
प्रजल्लोजनस म्भूत: श्रतिभ्यो. ज्ञानसंगतः । 
प्रणवत्वेन प्रकृतित्व॑  वदन्ति अह्यवादिन: ॥ 
तस्मावोझ्ारसम्भूतो गोपालो विश्वसंस्थितः ॥।' ' 

“ब्रह्म एक है, दो नहीं । माया से वह चार हो जाता है। अकारात्मक वलराम विदव हैं, 
उकारात्मक विश्व तेजस हैं, मकारात्मक अनिरुद्ध प्राज्ञ हें और अधंमात्रात्मक कृष्ण हैं, 
जिनमें सबकी स्थिति है। रुक्मिणी जगत्‌ को वनानेवाली कृष्णात्मिका मूल प्रकृति हैं । 
वेदरूप गोपियों से उत्पन्न ज्ञान-संगत कृष्ण हें । प्रणवरूप होने के कारण ब्रह्मवादी प्रकृतिरूप 
भी कहते हैं। इसलिये गोपाल विश्वव्यापी ३“काररूप हैं ।” 

“यो ननन्‍्दः परमानन्दो यशोव्रा मुक्तिगेद्दिनी। 
माया सा त्रिविधा प्रोका सत्वतराजसतामसी ।। 
प्रोक्ता च सात्यिडी रुद्रे भक्त ब्रह्मशि राजसी। 
तामसी दैत्यप्तेषु माया त्रेधा ह्यवाह्मता ॥ 
झजेया वैष्णवी माया जप्येन 'व सुता पुरा। 
देवकी श्रह्मपश्ना सा था वेदेरुपगीथते ॥ 
निगमो बसुदेवो यो वेदार्थ' कृष्णरामयोः । 
स्तुववे॑ सतत थस्तु सो5वतीणों महदीतत्े ।। 
बने. ध्ृस्‍्वाबने क्रोडनू गोपगोपीसुरे: सद्द । 
गोप्यो गाव ऋचस्तस्थ यथष्टिका कमल्ासनः ।। 
वंशस्तु भगवान्‌ रः स्वामिलः सगोसुरः । 
गोकुल्ं वनवैकुण्ट॑ तापसास्तत्र ते ब्रुमा: ॥ 
दोभकोधादयो. दैत्या: कल्िकांद्वस्तिरर :त: । 
गोपरूपोी हरि: साहान्मायाविग्रदघारिणः ॥| 
दुर्योध॑ कुहक॑ शस्थ मायया मोदित जगत । 
दुजंया सा सुरै: सर्वे शिर्पो मवेद्‌द्िजः ।॥। 


१. गोपालोत्तरतापिन्युपनिषद्‌। लोक १०-१३। 
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रो येन कृतो वंशस्तस्थ माया जगत्कथम्‌ । 
बल शान सुरादणां वे तैषां शान हतत क्षणात ॥ 
शेषनागो $मवद्रामः कृष्ण! ब्रह्म व शाश्यतम । 
अ्रष्टावप्टसहल हू. शताधिक्य: ल्थ्रियस्तथा ।। 
ऋष्ोपनिषदस्ता ये ब्रहमरूपा. ऋचस्त्रियः । 
देषश्वाण॒रमझो5$यं मत्सरो  मुष्टिकों जयः ।। 
दृष: कुवक्षयापीड़ीं गर्थों रक्लः खगो वकः । 
दया सा रोहियी माता सत्यभामा धरेति वे। 
अधासुरो महाव्याधिि: कल्षिः कंसः से भूपति: । 
शो मित्र: सुदामा व सत्याक्ररोइवों वुमः । 
यः शह्हजुः स स्व4 विष्णुत्ञचमीरूपो व्यवस्थितः ।। 
दुग्पसिन्‍्वी.. समुत्पक्षी मेघघोषस्तु संस्झत: । 
दुग्धोवुधि: कृतस्‍्तैन भप्नमायडो. वृधिग्रहे ॥ 
क्रीडते बाल्यको अभूत्वा वंवत्सुमहो दृधो । 
संहाराथ च शत्रणां रतणाय ल॑ सस्थित: ॥ 
कृराथ सवभूतानां गोपारं धमंमाध्मजम्‌ । 
यर्सच्टुरीश्वेरणासीत्तस के ब्रद्मर्पए्क ।। 
जयन्ती सम्भवो वायुश्वमरो धमंसंकशित । 
यस्यासी ज्वलनाभासः खड़गरूपो महेश्वरः ॥ 
काव्यपोलूखल्)  ख्यातो रज्जुर्मावावितिस्तथा । 
पक्र' शंख च संसिद्धि बिन्दु. च॒ सर्वमूधेनि ।। 
यावन्ति देवरूपाणि वदन्ति विदुधा जअना:। 
नमन्ति देवरूपेम्य एुयमादि न संशय: ॥। 
गदा च कालिका साक्षात्‌ सबशत्रनिवहिणी। 
धनु: शाक्  स्वमाया च॑ शरत्काल: सुभोजनः ॥' 
झब्जकाण्ड जगदूबीजं €त॑ पाणों स्वक्लीलया । 
गरुड़ो बटभाण्डीर: सुदामा नारदबो मुनि: । 
बृम्दामक्ति:. कियाइुद्धि! सबजमस्तुप्रकाशिनी ।। 
तस्मास्त मिलने नाभिस्नमासिर्मिस्नो न वे विभुः । 
भूमाबुततारित सब वैेकुण्ठ स्वगंवासिनाम्‌ ॥। 
स्वतोर्थफल लगते थ एवं वेवु । देह<न्धादिमुच्यते । इत्युपनिषत्‌ ।”? * 
“परमानन्द नन्द हैं, मुक्ति उनकी गृहिणी यशोदा हैं । उनकी अजेय वेष्णवी माया 
के तीन रूप हँ--सात्त्विकी, राजसी और तामसी । सात्त्विकी रुद्र है, राजसी ब्रह्मा है और 
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तामसी असुरों में है। अजेय वेष्णवी माया, जो पहिले अक्षर से उत्पन्न हुई, वह ब्रह्म (कृष्ण) 
की माता देवकी है, वेद जिसकी स्तुति करते हैं। निगम और वेदार्थ वसुदेव हें, 
जो राम और कृष्ण की सवंदा स्तुति करते हं, जो गोप-गोषियों के साथ खेलने के लिये 
पृथ्वी पर अवतीण्ं हुए । गोपी और गाएं वेद की ऋचाएं हैं, ब्रह्म लाठी हैं, भगवान्‌ रुद्र 
वंशी हैं, इन्द्र सींग हैं, देवगण गाय और बेल हैं. वेकुण्ठ गोकुल और वन है, तापस गण 
वहाँ के वृक्ष हैँ, लोभ, क्रोधादि देत्य हैं, अपमान कलिकाल है, माया से शरीर धारण करने 
वाले साक्षात्‌ हरि गोप हैं, दुर्बोध कुहरे-जेसा यह संसार उनकी माया से मोह में पड़ा हुआ है । 
वह्‌ बड़ी धृष्ट है और देवताओं के लिये भी दुर्जय है। जिसने मायारूपी रुद्र को 
वंशी बनाया, उसके लिये जगत्‌ क्या हैं। उसने देवताओं के ज्ञान और बल को क्षण भर में 
हर लिया । शेषनाग बलराम हुए और चिरन्तन ब्रह्म कृष्ण हुए। ऋचाएं गोपियाँ हुई । 
दे ष-चाणूर महू हैं, मत्सर मुष्टिक हे, दर कुबलयापीड हाथी है और गव॑ वकासुर है । दया 
रोहिणी माता है, पृथ्वी सत्यभामा है, महाव्याधि अघासुर है और कलि राजा कंस हैं । 
शम उनका मित्र सुदामा हूं, सत्य अक्रर और दम उद्धव है। लरक्ष्मीरूप में स्वयं विष्णु 
मेघ के समान शब्दवाला शह्ड हैं, जो क्षीर समुद्र से उत्पन्न हुआ था । दधि लेने में पात्र तोड़ 
कर उन्होंने क्षीर समुद्र बनाया । दुष्टों के नाश और सज्जनों की रक्षा के लिये वटपत्रशायी 
की तरह बालक बनकर ये क्षीरसागर में क्रीड़ा करते हें। सब जीवों पर दया करने के 
लिये और अपने पृत्र-धमं की रक्षा करने के लिये ब्रह्मरूप चक्र हे। वायु, जयन्ती से उत्पन्न 
धर नामक चँवर हूं, मद्दैदवर आग की तरह जलता हुआ खड्ग है। कश्यप ऊखल हें ; 
माता अदिति रज्जु हैं। शद्ध और चक्र सब के मस्तक पर (रहनेवाले) सिद्धि के 
प्रतीक-बिन्दु हें। बुद्धिमान लोग देवताओं के जितने रूप बताते हैं, उनमें उसी 
की स्तुति करते हैं, इसमें कोई संशय नहीं। शत्रुओं का संहार करनेवाली कालिका 
गदा है और विष्णुमाया शाड्र धनुष है। शरत्काल भोजन हैं। अपनी छीला 
के लिये हाथ में लिये हुए कमल का नाल संसार का बीज है। गरुड़ भाण्डीर बट हें, 
नारद सुदामा हैं और सब जीवों को प्रकाश देनेवाली भक्ति, ज्ञान और ज़्िया वृन्दा हैं । 
इसलिये विभु (स्वंव्यापी) इनसे भिन्‍न वा अभिन्‍न नहीं हैँ। स्वगंवासियों के बेकुण्ठ 
को उतार कर उन्होंने पृथ्वी पर रख दिया। जो यह जानता हैँ, उसे सभी तीर्थों का फल 
मिलता है। देहबन्ध से वह विमुक्त हो जाता है। यही उपनिषत्‌ हैँ ।” 

“हेश्वरः परमः कृष्ण सश्िदानस्व॒विप्रह्दः । 

अनाविराव्िगोविन्दः सर्वकारणकारणम. ।। 

सदस्तपश्रं कमल गोकुछारूय॑ महत्पदम । 

तत्कर्यिकारं तद्ाम तद॒नस्तांशसम्मवल्‌ ।। 

कर्णगिकारं महयस्त्र॑ पट्कों वजकीद्षकम्‌ । 

नझण्द जाने प्रकृत्षा पृरु्षेण चल । 

प्रेमानन्दमदानन्दरसेनावस्थित हि यत्‌ । 

क्योतीरूपेण मनुना  कासबोजेन  संगतम्‌ । 


व्यवद्दार-अकरण १६१ 


तलत्किअल्क॑ तदंशानां. तप्पत्राणि श्रियामपि ! 
सतुरण तत्परितः.. श्वेवद्वीपाद्यमद्भुवम्‌ ॥। 
सतुरख' चतुम सश्यतुर्धाम चतुःकृतम्‌ । 
बतुर्भि: पुरुषाथेश्व. चतुर्मिहंतुमिद्द तम्‌।। 
शूल्षे दंशभिरानद् मूर्ध्वाधो विग्विविच्व॒पि ह 
अष्टभिनिधिमिजुष्टमष्टमि: सिद्धिमिस्तथा ।। 
मनुरूपैश्च दुशभिर्विक्पाद्द परितो वृतम्‌ । 
श्यामेगोरे श्ख॒ रक्त श्व. शुज्नौश्वपार्ष देव तम्‌ ॥। 
शोमितं शक्तिमिस्तामिरदूभुताम:. समन्‍्तत; | 
पुव॑ ज्योतिसंयो देवः सदानन्वः परात्पर: ॥ 
झात्मारामस्प तस्थात्ति प्रकृया न समागमः ।। 
मायया रममाणस्थ न विज्ञोमस्तथा सह । 
झात्मना रमथा रेमे त्यक्तकालं॑ सिसक्षया ।। 
. नियति: सा रमा देवी तत्मिया तदशंगता। 
तहिल्िड़ भगवान्‌. शम्भुज्योतीरूपः सनातन: ॥। 
या योनिः सा परा शक्तिः कामबीज महद्वरेः । 
लिक्षयोग्पात्मिका जाता इमा माहेश्वरी प्रजाः ॥। 
शक्तिमान्‌ पुरुकः सोदयं सिज़्रूपी महेश्वरः । 
तस्मिन्नाविरभूल्लिक मद्दाविषणुजं गत्पतिः ।। 
सहस्रशीर्षा.. पुरुषः सदसताक्षः. सहस्वपात । 
सहस्त्रबाहुविश्वामा सददृ्नांश! घदरतसू: ॥??! 


“सच्चिदानन्दरूप कृष्ण परमेश्वर हैं। गोविन्द, अनादि, आदि और सभी कारणों के 
कारण हैं । सहल्तदलक कमल ही उनका गोकुल नामक महास्थान है। उनके अनन्त अंशों से 
निकली हुई उसकी कणिका के दल उनके धाम हैं । कणिकार महायन्त्र है, जिसमें छः कोण हैं 
और वज्ञकीलक है। प्रकृति और पुरुष के साथ षडड्भ षट्स्थान हैं। प्र मानन्द के 
महानन्द के रस में, ज्योतिरुप कामबीज (क्लीं) मन्त्र के साथ अवस्थित हैं। उनके अंझों 
के बने हुए केशर हैं और उनकी श्रियों के बने हुए पत्र हैं। उनके चारों ओर चौकोर अद्भुत 
दवेतद्वीप है। यह चतुष्कोण *, चार मुत्ति, चार धाम, चार पुरुषार्थ और चार कारणों से घिरा हे । 
दिद्ञा-विदिशा और ऊपर-नीचे--दशों स्थानों में दस शूलों से, आठ निधिसहित आठ सिद्धियों 
से और मन्त्रूप दस दिकपालों से घिरा है। श्याम, गौर, रक्त और शुक्ल (अर्थात्‌, त्रिगुण- 
रूपी) पाषंदों से घिरा है। चारों ओर स्थित इन अद्भुत शक्तियों से सुशोभित है। 
परात्पर, ज्योतिमंय, सदानन्द देव ऐसे हें। अपने ही आनन्द में विभोर डनका प्रकृति से 


१. योगशासत्र । बहासंदिता । वंगाक्षर । बसुमती प्रेस, कलकत्ता । पृ० ३०७ । 
२, चतुष्कोण के लिये लिज्षप्रकरण और प्रासाद-पुरुषप्रकरण देखिये । 


१५२ भारतीय प्रतीकविथा 


सम्पर्क नहीं है। उस माया के साथ बिहार में उनमें कोई क्षोभ नहीं होता । कालरहित 
होकर अपने ही प्रतिरूप रमा के साथ सृष्टि की इच्छा से उन्होंने विहार किया । उनके 
वश में रहनंवाली उनकी प्रिया रमा देवी ही नियति हैं। ज्योतिरुप सनातन भगवान्‌ 
शम्भु उनके साझ्ू तिक चिह्न (लिड्भ) हैं । हरि की पराशक्ति, जो महाकाम बीजस्वरूपिणी 
(क्लीं) है, वही उद्गमस्थान (योनि) है। ' महेश्वर की यह सृष्टि इन्हीं लिड्भ-योनि 
से उत्पन्न हुई । लिज़ुरूपी महेश्वर ही शक्तिमान्‌ पुरुष हें। उसमें जगत्पति महाविष्णु 
लिज़ू-रूप * में प्रकट हुए, जिनके सहस्र मस्तक, सहस्र नेत्र, सहख्न पर, सहस्न बाहु, सहस्र 
अंश और सहस्र सन्‍्तति हे और जो विश्वात्मा हैं । 
कृष्ण पूर्णबरह्म हैं। उनकी शक्ति राधा माया हैं, जो उनकी चिरसंगिनी हैं । 
“सुन्द्र त्रयगुण रसकी सोमा 
खूर राधिका श्याम ।?”* 
“स्रदास का कथन है कि राधा और कृष्ण, सुन्दरता, त्रिगण और महारस की चरम 
सीमा हैं । 
कृष्ण की राधिका के प्रति उक्ति ह 
“श्रजहिं बसे आपुहि बिसरायो | 
प्रकृति पुरुष एके करि जानहु । 
बातनि सेद करायो ॥ ९ 
“बज में रहकर अपने को भी भूल गई । जान लेने पर प्रकृति और पुरुष एक ही हें, 
भेद केवल (दो) शब्दों का ।” 
“तब नागरि मन हरष भईट । 
नेद्द पुरातन जानि श्याम को अति झानन्वुमई ॥ 
प्रकृति पुरुष नारी में वे पति काहे भूतति गई। 
जन्म-जन्म थुग-युग यह द्यीत्ा प्यारी जान लई ।।* 
और 


“हदा एक रस एक अखंडित झावि अनादि अनूप । 
कोटि कल्प बीतत नहिं जानत बिहरत युगल्ल स्वरूप ।। 
सकल तत्त ब्रह्माण्ड देव पुनि माया सब विधि काल । 
प्रकृति पुरुष श्रीपति नारायण सब हैं श्रंश गोपाल ।।”?* 


इसके सम्बन्ध में बिज्ः ओर कामकला-प्रकरण देखना चाहिये । 

अधिक स्पष्टता के लिये लिखु- प्रकरण देखिये । 

सूरसागर | बम्बई। संवत्‌ १८६० | रकन्ध १०। पृष्ठ ३४४। पद ३१ 
तत्न व । ए० २६२ । पद २६ । 

तनश्नव १० २६२ पद २७। 

सुरसाराबली, पद १०६६--११०१ | 
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ब्यवेद्दार-मकरय १५३ 
“कृष्ण संदा संमरस, पूर्ण, एक, आदिरहित, सब के आदि और अनुपम हैं । सभी तत्त्व, 
ब्रह्माण्ड, देवगण, सब प्रकार की माया, काल, प्रकृति, पुरुष, श्रीपति, नारायण ये सभी 
गोपाल के अंश हैं । 
कृष्ण का कम्बल, माया की जबनिका है, जिससे वे आब्छन्न रहते हैं और इसके भीतर 
छिपे रहते हैं । 
स्वमायया संबृतरुद्व॒द्ट्टये ।* 


“अपनी माया से आवृत होने के कारण दृष्टि को इन्होंने अवरुद्ध कर दिया है ।” 
नमस्तस्मे भगवते कृष्णायाकुण्ठमेधसे । 
स्वथोगमाययाच्छुननम हिम्ने. परमाक्मने ।॥। 
“अकुण्ठित मेघावाले भगवान्‌ कृष्ण को नमः, जिन्होंने अपनी योगमाया द्वारा अपनी 
महानता को छिपा रक्‍खा है ।” 
निराकारं शरद सायाजवनिकाच्छुस्नम्‌ ।' 
“निराकार ब्रह्म माया की जबनिका से आवृत हैं ।” 
इसको सर ने इस प्रकार स्पष्ट किया हे । कृष्ण ने गोपियों से कहा--- 
यह कमरो कमरी करि जानति । 
जाके जितनी बुढि हृक्य में सो तितनी अनुमानति । 
या कमरो के एक रोम पर बारों चीर नील पाठम्बर । 
सो कमरो तुम निन्वृति गोपी जो तीनि लोक झभाडम्बर ' 
कमरी के बल असुर संद्वारे कमरिदहिं ते सब भोग । 
जाति पांति कमरी सब मेरी घूर धबहिं यद्द जोग ।४ 
कृष्ण का कम्बल तीन लोक का आडम्बर (त्रिगुणात्मिका माया) है, जो जात-पाँत, योग- 
भोग सब कुछ है । 
राध्‌ धातु से राधा और रम्‌ से रमा शब्द बनता हे। दोनों का अर्थ एक हे। 
राध्‌ रम्‌ का और राधा रमा का रूपान्तर हे । यह ब्रह्म की शक्ति और चिरसंगिनी माया है । 
इसी का नाम प्रकृति है ।५ 
अविद्या-माया अथवा मेह को उपद्रवी गाय भी कहा गया हे-- 
माधव जू नेकु हटको गाई । 
निसि बासर यह भरमत हत उत झगद गही नहिं जाह ।। 


भागवत । १०.५६.४८ 

तन्रेब । १०.८४५१७ 

अशुभाष्य । १.२०२६ 

सूरसागर । बम्बईं। संवत्‌ १९८०। ५० २४२ । स्कन्च १०। पद €६। 
यह उपयुक्त उदधरणों से स्पष्ट है । 
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१४५४ भारतीय प्रतीकविथा 
छुधित बहुत अधात नाहीं निगम द्र्‌ म-दृल खाह । 
अष्टद्श घट नीर श्रेचवे तुषा तड न घुझाइ ॥ 
छु्टू रसहू धरति आगे बदै गंध सुद्दाह । 
ओर अहित अभच्छु भच्छुति गिरा बरनिन जाह ।। 
व्योम नव घर शेत्ष कानन हते चरि न अघाह । 
ढीठ निठुर न डरति काह त्रिगुन हवे समुद्दाह् ॥ 
हरे खाल बल वनुज मानव सुरनि सीस चढाईह । 
रचि बिरचि मुख भों छुबीली चल्षत चितहिं चुराह ॥ 
नील खुर तिमि अरुण लोचन स्वेत सींग सुद्दाह । 
विन चतुद्द श खेल खूं दृति सु यद्द कहा समाह ॥ 
नारदादि सुकादि मुनिजन थके करत ठपाह। 
तादि कहु कैसे कृपानिधि घूर सकत चराह ॥' 

दिक पीताम्बर है। कालिय काल हैं. जिसको उपकरण बनाकर नटबर महानृत्य 

करता है ।* 

विष्णु के हाथ का शंख और शिव का डमरू कृष्ण के हाथ में वंशी का रूप ग्रहण 
करता है, जो वाक्‌ वा शब्द, ब्रह्म का प्रतीक है और सृष्टि-प्रवर्तन में महामाया का रूप ग्रहण 
करता हैं । 

शब्दृबरह्ममयं वेश वादयन्त मुखाम्बुजे । 
विज्ञासिनीगणबृत तेः स्वेरं स्वेरममिष्टुतम्‌ ॥ 
झथ वेणुनिनादुस्थ त्रयीमूर्तिमती गतिः । 
स्फुरन्ती प्रविवेशाशु मुखाब्जनि स्वयंभुवः ॥।* 

“मुखकमल से शब्द ब्रह्मस्वरूप वेणु बजा रहे हें । सुन्दरियाँ उनको घेरकर धीरे- 
धीरे स्तुति कर रही हैं। तब वेणुनाद की गति तीनों वेदों की मूर्त हुईं। वह थिरकती 
हुई ब्रह्मा के मुखकमलों में प्रविष्ट हो गई ।” 

शब्दृब्रह्ममर्य वेणु वादयन्तं॑ मुखाम्बुजे ।४ 

“कमल-जैसे मुख से शब्दब्रह्म मय वेणु को बजा रहे हें ।” 

नामक्वोलारूपं वेशुन द॑ निरूपयति ।* 

“नाम, लीला और रूप ही वेणुनाद है। इसका निरूपण करते हैं ।” 

चेतना में स्वाभाविक आनन्द का स्पन्दन ही सृष्टि का कारण हैं। यही रास है। 
उसकी विहारभूमि सम्पूर्ण विश्व का प्रतीक मथुरा और व॒ुन्दावन है । ये सब नित्य हैं । 


व शन ह जा ्ः 


१. धूरसागर । बम्बदे। संवत्‌ (६८० । पृ०३५। स्कन्च १, पद ६ । 

२. दिक्काल के विशेष विवरण के लिये विष्णु प्रकरण देखिये । 

३. योगशाज। ब्रद्ासंदिता। वसुमती प्रेत। कलकत्ता । वंगादर | ५० ३१३, श्लोक २६, ३० । 
४. मक्षसंहिता। लख्डन । संवत १६८५ । श्रष्याय ५, श्लोक ३४ । 

४५० वेशुगीतम्‌। सुबोधिनीसदितम्‌ । पृ० १७ । 





व्यवद्वार-पकरण १५४ 


सवश्रीसुभगो विष्ण॒यों वे प्रेममयो बहिः । 
श्रीसम्पत्मेमजलधिः स्त॒ एवान्तरतस्तव ।। 
ग्रष्टो प्रकृतयो बाह्या जीवभूता तथा परा । 
य एवामि: सम॑ नित्यं रासलीलापरायण: ।। 
स्‌ एवं तत्वरूपाभिः सखीमिश्र त्वया सह । 
देहवृन्दावने नित्यं रासलीलां करोति दि ॥' 

“सब प्रकार की श्री से मनोहर विष्णु हैं, जो वहिजंगत्‌ में प्रेम के रूप में हैं। वे 
श्रीमान्‌ और प्रम के सागर हैं। वे ही तुम्हारे भीतर वर्तमान हैं। आठ बाह्य प्रकृति 
और जीवरूप पराशक्ति के साथ वह नित्य रासलीला करता रहता है । वह तुम्हारे और 
तत्त्व रूप सखियों के साथ देह के वृन्दावन में नित्य रासलीला करता है ।” 

मोरपक्ष इसके महाकालत्व का लक्षण है, क्योंकि मयूर काल्सप का भक्षण करता 
रहता हूं ।* 

अष्ट बाह्य प्रकृति ललितादि सखियाँ हें और जीवभूता पराशक्ति राधा हैं । 

सोरदद सदस पीर तन एके राधा जिब सब देह ।' 
“सोलह सहसत्र गोपियाँ एक शरीर की पीड़ा की तरह हैं, और राधा जीव ।” 
नित्य धाम यरुन्दावन श्याम । नित्य रूप राधा ब्रज वाम ।! 
नित्य रास जल नित्य विद्दार । नित्य मान खरणिडितामिसार ॥ 
अदा रूप पए्‌ह॑ करतार। करन द्वार लिभुवन संद्वार ॥ 
नित्य कुज सुख नित्यहिं डोर । नित्यहिं त्रिविध समीर ककोर ॥ 
सदा वसन्‍्त रहत जहँ वात । सदा हु जहँ नहों उदास ॥ 
कोकित्न कीर सदा कत्न रोर । सदा रूप मन्‍्मथ लथित चोर ॥।४ 
अर्थात्‌ ये सभी अविनाशी ब्रद्मा की अविनाशी लीलाएँ हैं । 
रास रत रीति नहिं बरनि आावे । 
कहाँ बेसी बुद्धि कहाँ वद्द मन लद्दों कद्दाँ हृद्द चित्र जिय भ्रम भुज्ञावै ॥ 
जो कहों कौन माने भ्रगम निगम जों कृपा बिनु नहिं या रसहिं पाये । 
भाव सों भजे बिनु भाव सों यह नहीं भाव दही माँह याको बसाबे || 
यहै निज मंत्र यह ज्ञान यह ध्यान है बरस दास दृम्पति भजन सार गाऊँ। 
हदें मांग्यो बार बार प्रभू सूर के नेन वोऊ रहैं नर देह पाऊँ ॥५ 
२. वेजयन्तीतन्त्रम। कलकत्ता । १३३१६ साल। वंगाज्षर। पटल ७। श्लोक १२-१४। 
२. मोरपक्ष येदी दरसावत सपपकाल को काल | 
श्याम ज्म अस अति बोलत सो देवकि सुत गोपाल | 


याको तुम भजन करों । 
ह -काष्टजिह था स्वामी । 


हे, सुरसागर। बम्बहें। संबत्‌ १६८० | ए० ३५६। १०.२६ 
है तग्रेव । पूँ७ ढै२९। १०.७२ । 
४० तश्रेब। पृ० ३४० । १०.९३ । 


१६६ भारतीय प्रतीकविद्या 


भगवान्‌ का नटवर-रूप नटराज-रूप का प्रतिहूप है। नटराज का ज्वालमालयुत 
मायाचक्र गोपीमण्डल है, जो उसके पैरों के ताल और वंशी की तान पर थिरकता रहता है । 
यही नटवर का नित्य-विश्वनृत्य रास है, जो चिदानन्द के आनन्द के महास्फोट का प्रतीक है । 
इसके वितन और कलात्मक अनुकरण में दाशंनिक, कवि, चित्रकार, मूर्तिकार आदि 
कलाकारों ने अपनी-अपनी सारी शक्ति लगा दी है। यह भारतीय प्रतिभा की एक अनमोल 
सृष्टि है । 

भगवान्‌ ने कालिय के मस्तक पर चित्रताण्डव नामक नृत्य किया था-- 

तन्म्रूधेरत्ननिश्रस्पर्शातिताम्र-पावाम्वुज्ञो खिलकल्लाविगुरुननत । 

त॑ नत्तमुथतमवेचय तदा तदीयगर्धवंसिद्धसुर्चारणदेववष्च: ॥ 
प्रीत्या रवृक्षपणवाणकवाद्य गीतपुष्पोपद्दा रलुतिभि: सहसापसेदु: 
तथित्रताण्डवविस्ण्णफणातपत्रो रक्त मुख्ैरुरुवमन्नृपभप्नगात्रः ।।* 

“उस (कालिय) के मस्तकों पर रत्नों के स्पर्श से उनका चरण कमल प्रगाढ रक्तवर्ण- 
वाला हो गया और अखिल कलाओं के आदि गुरु नृत्य करने छगे। उनको उस समय 
नृत्य के लिये उद्यत देखकर गन्धवं, सिद्ध, सुर चारण और देववधूगण प्रेम से मुदंग, पणव, 
आणकवाद्य, गीत, पुष्पोपहार “और स्तुति के साथ सहसा घेरकर खड़ी हो गई । उस चित्रताण्डव 
में (कालिय के) फैले हुए फण पीडित और क्षत-विक्षत हुए और वह रक्तवमन करने लगा | 

रास का वर्णन इस प्रकार किया गया हैं-- 


तत्रनारमत गोविन्दो रासकीडामनुबतैः ।। 
स्त्रीरल्नैरम्वित: .प्रीते र्पोन्यावदबाहुमि: ॥। 
रासोत्सव: संप्रवृत्तो गोपीमण्डलप्तणिडितः । 
योगेश्वरेण कृष्णेन तासां मध्ये हयोद्द यो ।। 
य॑ अमन्‍्येरन्नभस्तावद्धिमानशतर्सकुलम । 
विवोकर्सां सदाराणामोत्सुक्यापहतात्मनाम्‌ ॥ 
ततो दुखुभयो नेदुनिपेतुः पृष्पदृष्टयः । 
जगुगन्यवपतथ: सस््ीकास्तथशोमलम्‌ । 
वल्ध थानां नूपुराणां किंकेणीनां च योषिताम्‌ । 
सम्याणामभूच्छुब्दस्तुसुज्ञो रासमण्डले ॥ 
तत्राति शुशुमे. तामिभगवारदेवकीसुत: । 
मध्ये मणीनां हैमानां मद्दामरकतो यथा ॥ 
पावन्यातैभजविधुतिनिः सस्मितैश्न विज्ञासे: । 
भज्यन्मध्यैश्वल्षकुचपंटै: कुणड जे गंण्डल्ोलेः ॥ 
स्विधन्मुझुय: कवरवृशनाग्रन्थय: कृष्णयध्यो । 
गायन्त्यस्त॑ लडित हव ता समेघचक्रे विरेजुः ॥ 


१. भागवत । १०, १६, २६, २७, ३०। नटबर के इस नृत्य का वर्णन नटराज के प्रदोषस्तोत में 
दिये हुए प्रदोष-नृत्य की तरह दै। 


व्ययह्यार-प्रकरण १५७ 


उच्च जेगुनूत्यमाना रक्तकण्ठयो रतिप्रिया; । 
कृष्णामिमशंमुदिता. यदुगीतैनेदुमाशृतस्‌ ॥ 
कालथित्‌ सम॑ मुकुन्देन स्वसजातीरमिश्रिता: । 
उन्निस्ये पूजिता तैन प्रीयता साधु साब्विति ॥ 
तदैव श्रुवमुन्निन्ये ठस्ये मानश्ल बहवदात्‌ ॥' 

“गोविन्द ने रासक्रीड़ा आरम्भ की। अनुरक्त सुन्दरी स्त्रियों ने हाथों में हाथ डाल 
कर उन्हें घेर लिया । गोपीमण्डल से मण्डित रासोत्सव का आरम्भ हुआ। दो-दो के 
बीच कृष्ण सम्मिलित हुए । स्त्रियों-सहित मुग्ध देवगण के सैकड़ों विमानों से आकाश भर 
गया। तब दुन्दुभी बजने लूगी और पुष्पवृष्टि होने लगी। सस्त्रीक गन्धवंपति उनके यश 
का गान करने लगे। स्त्रियों के कंकण, किकिणी और नुपुर से रासमण्डल में तुमुल शब्द 
होने लगा । उन सबके बीच भगवान्‌ इस तरह सुशोभित हुए, जैसे कनक मणि के बीच 
महामरकत शोभता है। पादन्यास, भुजविक्षेप, मुसकान के साथ श्र संचालन, कपड़ों के 
मोड़, गाल पर हिलते हुए कुण्डल, मुख पर स्वेदबिन्दु, कमर और केश बंधे हुए और गाती 
हुई गोपियाँ, बादल में बिजली की तरह चमकने लगीं । नाचती हुई प्रे ममग्ना गोपियाँ, 
कृष्ण की निकटता से मुदित होकर भावभरे उच्चस्वर से गाने लगीं और गीत से इसे ढँक 
लिया । कोई मुकुन्द के साथ स्वर और लय को न मिला कर गेय को आगे ले चली । 
कृष्ण ने साधु-साधु कह कर उसका सम्मान किया । फिर ध्र्‌वपद को आगे बढ़ाकर उसका 
बहुत मान किया ।”* 

धृन्दावन हरि यदि विधि क्रीडत सदा राधिका संग । 
भोर निम्ता कबहूं नहिं जानत सदा रहत यक रंग ॥ 

इस क्रीड। में भोर-निशा का ज्ञान नहीं है क्योंकि यह कालातीत है। शक्ति और 
शक्तिमान्‌ सदा अभिन्न और एक रस हैं। इसलिये सदा एक रंग में रंगे रहते हैं । 


स्री-पुरुप ओर जीव-बक्ष 

विश्वलीला अर्थात्‌ सृष्टि, स्थिति और लय की क्रियाओं में ब्रह्म और उसके स्व-भाव, 
नित्य आनन्द का उल्लास माया के साथ, जिस महा आनन्द अथवा महारस की कल्पना वा 
अनुभव किया जा सकता है, राधिका और श्याम के नाम-रूप उसीके प्रतीक हैं और प्रेम 
द्वारा ब्रह्मप्राप्ति के लिये प्रत्येक जिज्ञासु जीव के लिये अवलम्ब हें। भावाश्रयी भक्तों और 
योगियों ने समान रूप से इसका अवलम्बन किया । 

योगमार्ग में समाधि की छ: प्रणालियाँ कही गई हैं - १, ध्यानयोग समाधि, २, नादयोग 
समाधि, ३. लयसिद्धियोग समाधि, ४. भक्तियोग समाधि, ५. राजयोग समाधि और 
६. रसानन्द समाधि । 

१० तम्व। १०, ३३, २-१० । 

२. विद्यापति शोर सूर की रचना में आनन्दसागर का छ्षोम नहीं, आनन्द के उन्माद-सागर का 


मद्ाविप्लय हे 
३. सरसागर। बम्बई। संबत्‌ १९८० । सरसारावली, पद १०९६ । 


श्श्ट भारतीय प्रतीकविधा 


लयासिद्धियोगसमाधि का विवरण इस प्रकार हे-- 
अनिल मन्वृवेगेन अआमरीकुम्मक॑ चरेत्‌ । 
मनन्‍्द मन्द व्यजेदायु. अज़नावस्ततो भवेत्‌ | 
झब्तःस्थं आमरीनादं श्र त्वा तत्र मनो लयेत । 
समाधिजायतै तत्र श्रानन्वः सो5हमित्यतः ॥ 


“मन्दवेग वाले वायु द्वारा कुम्भक करे और धीरे-धीरे वायु को छोड़े। इससे भौरे का 
शब्द होता है। भीतरवाले भ्रामरी नाद को सुनकर उसमें मनको 'लीन करे। इससे 
समाधि लग जाती है और सो5हं का आनन्द प्राप्त होता है ।” 

यह भ्रामरी नाद कृष्ण-कथा का भ्रमर और तत्सम्बन्धी भावनाएँ भ्रमरगीत हैं । 

रसानन्द समाधियोग का वर्णन इस प्रकार है-- 

योनिमुद्रां समासाथ स्वयं शक्तिमयों भवेत्‌ । 
सुश्क्ाररसेनेव विहरेत्परमात्मनि ॥ 
रसानन्वुमये। भूत्वा ऐक्य ब्रह्मणि सम्मवेत्‌ । 
भह्दं ब्रह्म ति चाद्वेतं समाधिस्तेन जायते ॥ * 

“योनिमुद्रा धारण कर स्वयं शक्तिमय (स्त्री-रूप) हो जाय और सुन्दर श्टज्भार॒रस द्वारा 
परमात्मा में विहार करे । रस के आनन्द में सराबोर हो जाने पर में ब्रह्म हैं, इस भद्ध त 
भावना द्वारा ब्रह्म का ऐक्य सम्भव हो जाता है और इससे समाधि होती है । 

यह रसानन्द समाधि साधकों का सामरस्य है, जिसका स्थुल प्रतीक मिथुनमूर्ति है । 

ब्रह्म के पुरुष-रूप और जीव के स्त्री-रूप के विषय में आरष मत स्पष्ट हें । वेदों में ब्रह्म का 
नाम ही पुरुष हे। यह पुरुषसृक्त से स्पष्ट है। अन्यत्र भी यही भाव है-- 

केष्वन्तः. पुरुष झाविवेश कान्यन्तः पुरुषे अ्रपिंतानि। 
पुतदूशह्मन्‌ उपवल्द्यामसि त्वा किंस्विन्न: प्रति योचास्वत्र ॥ 
पत्चस्वन्त: पुरुष अधिवेश तान्यन्त: पुरुषे अर्पितानि । 
पृतत्त्वात्र प्रतिमन्वानों भ्रस्मि न मायया भवस्ति उत्तरो मत्‌ ॥" 

“किनके भीतर पुरुष छा गया, पुरुष में किनका अपंण किया गया, यह मेरा आग्रह है, 
इस पर आपका क्‍या उत्तर है । 

पण्न्च (तत्त्वों) के भीतर पुरुष छा गया, उन्हें (पण्न्च तत्त्वों को) पुरुष में अपंण कर 
दिया गया। यहाँ यही में तुम्हें समकाना चाहता हूँ, मेरा उत्तर माया के कारण समभ में 
नहीं आता है।” 

वेदाहमेत पुरुष॑ मद्दान्तमावित्यवण” तमस: परस्ताव्‌ । 
तमेव विद्त्वातिस्ृश्युमेति नान्‍्य: पत्या विधतै अयनाय ॥ 
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१, पेरण्डसंदिता। ७. १०, ११। हे 
२. तत्रेव। ७.१२, १३ । 

रे. यजुवेद। २३. ५१,५२। 

४. तन्नेव | ३१०१८। 





व्यंवद्दार-अंकरंयों १४८ 


“मैं इसे जानता ह , जो पुरुष है, महान्‌ है, आदित्य रूप है और अन्धकार से परे है। 
उसको जानकर मृत्यु को पार कर जाता है। आगे बढ़ने के लिये दूसरा मार्ग नहीं है ।” 
पाक्ष ---शब्योएय' सोपचारेण तथा पुरुष हृत्यपि । 
निरुपाधो. वबन्त्येते वबासुदेवे सनातने ॥ 
सर्व्ञोकप्रतीत्या घ॒पुरुष: प्रोच्यते हरिः । 
ठ॑ बिना पुणडरीकाज कोअन्यः पुरुषशब्दभाक्‌ ॥।' 

“यह शब्द ही उपचार-मात्र से पुरुष भी कहलाता है। उपाधिरहित सनातन वासुदेव में 
सारी सृष्टि के पड़े रहने के कारण हरि का नाम पुरुष है। उस पुण्डरीकाक्ष को छोड़कर 
दूसरा कोई पुरुष शब्द का भागी कैसे हो सकता है ।” 

स्कान्दे -- यथा भास्करशब्दो5यमादिस्ये प्रतितिष्ठति । 
यथा चाप्नी श्रह्दद्भानुयंदा वायो सदागति: | 
तथा पुरुषशब्दो यं वासुदेवे5बतिष्ठति ॥* 

“जिस प्रकार भास्कर (भा: कर प्रकाश करनेवाला) शब्द सूर्य पर ही लगता हैं, 
जिस प्रकार बृहद्भानु (बहुत बड़ा प्रकाशवाला) अग्नि में लगता है, जिस प्रकार सदागति 
(सवंदा गतिशील) वायु पर लगता है, उसी प्रकार यह पुरुष शब्द वासुदेव पर ही बैठता है । 

नारसिंदै---य एवं वासुदेवोषयं पुरुषः प्रोच्यते बुषेः ।” 
प्रकृतिस्पशराहित्यात्‌ स्वातन्त्ये वेभवावुपि ॥ 
स एव वासुदेवो5य॑ साझात्‌ पुरुष ठच्यतै । 
स्त्रोप्रायमितरत्सवं. जगद्बह्मपुरःसरम्‌ ॥* 

“ये जो वासुदेव हें, बुद्धिमान्‌ उन्हें ही पुरुष कहते हें । अपनी स्वतन्त्रता में, वेंभव और 
प्रकृति के स्पर्श से रहित होने के कारण, ये वही वासुदेव हें, जो साक्षात्‌ पुरुष कहलाते हैं । 
ब्रह्म द्वारा आगे बढ़ाया जानेवाला यह जगत्‌ और अन्य सब कुछ स्त्रीप्राय है ।” 

कोष-पग्रन्थों में भी पुरुष दाब्द का यही अर्थ हें १, पुरि अग्नगमने + कुषन्‌ आगे बढ़ने - 
बढ़ानेवाला । २. आप्यायने--कुषन्‌ - तृप्ति, अर्थात्‌ आनन्दप्रद । 

पौराणिक अर्थ ऊपर दिया जा चुका है। पुराणों में ही अन्यत्र इसका अथ है-- 
१. पुरि देहे शेरते लोकाः यस्य--जिसके शरीर के अन्तगंत सारा लोक हो । २. पुरि देहे 
दशयः:--शरौीर के अन्तगंत रहनेवाला ।) 


वेद, दर्शन और पुराणों के भावानुकूल पुरुष शब्द का अर्थ, परमात्मा पर ही लग सकता है । 
परमात्मा ही जीव-मात्र को आगे बढ़ाते हैं, सुख देते हैं और आत्मगत कर रखते हैं। 
मनुष्य के सम्बन्ध में एक अत्यन्त संकुचित अथं में इस शब्द का प्रयोग होता है । कोई मानव 
पुरुष, यथार्थ में, न किसी को अग्रसर कर सकता है, न सुख दे सकता है और न आत्मसात्‌ 
कर सकता है। सांसारिक व्यवहार में यदि थोड़ा-बहुत कर भी सकता है, तो यह शब्द के 
... १. अप्रकाशिता उपनिषदः। मद्रास । १६३५ । पृ० १७४ में उद्ध त। 
२. तप्रेष। 
३. तत्रेव | पृष्ठ १७६। 





१६० द ..._आरतोय प्रतोकंषिधां 


अर्थ का संकुचित प्रयोग ही कहा जायगा। प्रकृत अं में तो सहस्शीर्षा, सहख्राक्ष और 
सहस्रपात्‌ पुरुष ही एक पुरुष है और उससे तृप्ति, उन्नति और अवलम्ब की आकांक्षावाले 
सभी स्त्री हैं। यह जीव-ब्रह्म, स्त्री-पुरुष, गोपी-कृष्ण, राधा-गोविन्द, हर-पावंती वा मीरा- 
गिरिधर का रहस्य है | 

विभु की विश्वक्रीड़ा में गोपादि शक्तिमाया व्यह के अज्भू-उपाज़ हें-- 

गोपजातिप्रतिच्छुन्षा देवा गोपात्षरुपिणः । 
हेढिरे कृष्णरामा च नटा इय नट नृप ।।' 

“गोप जाति में छिपकर देवताओं ने गोपों का रूप धारण किया। जिस प्रकार 
(नाटक में) एक नट दूसरे नट की सेवा में उपस्थित होता है, उसी प्रकार वे राम और 
कृष्ण की सेवा में लगे रहे ।”” 

उस भाव का विस्तार सूर ने इस प्रकार किया-- 

ब्रह्म जिनहिं यद्द आयसु दोन्‍्दों । 

विन-ठिन संग जन्म लियो श्रज में सल्ला सखा करि परगट कीन्दों ॥ 
गोपी ख्वात्ष कान्‍्ह दुई नाहीं ये कह नेक न नयारे। 
जहाँ जहाँ. भवतार धरत द्वरि ये नहिं नेक बिसारे ।। 
एकै देह विज्ञा करि राखे गोपी ग्वाल्न मुरारि 
यह सुख देक्षि सूर के प्रभु को थक्तित अमर सेंग नारि ॥" 

“ब्रह्म ने जिन्हें आज्ञा दी, उन्होंने ब्रज में जन्म लिया और सखी, सखा आदि के रूप में 
प्रकट हुए । गोपी-वाल और कान्ह- ये दो नहीं हैं। ये कभी अलरूग नहीं होते, अर्थात्‌ 
एक होने के कारण अभिन्न हैं । हरि जहाँ-जहाँ अवतार ग्रहण करते हैं, वहाँ इन्हें कभी नहीं 
भूलते, अर्थात्‌ अवश्य साथ ले लेते हैं। गोपी, ग्वाल के रूप में, मुरारि ने, एक ही शरीर 
को भिन्न रूप में” रकखा। सूर के प्रभु का यह (आनन्दमय रूप) सुख देखकर देवी-देव- 
गण स्तम्भित हो गये ।” 

संसार को दाशंनिकों और कवियों ने महाव॒क्ष कहा है, जिसके बीज ब्रह्म हैं, अथवा ब्रह्म 
ही संसारवक्ष के रूप में अवस्थित हैं । 

उध्यमूद्धो -वाकशाश्षः एथो5श्वत्थः सनातनः 
तदेव शुक्र तद्ब्रद्य तदैवाम्तमुच्यते ।। 
तस्मार्लोका: श्रिता: सर्व तदुनात्येति कश्वन । 
एुतदे तू ॥।९ 


नकली चिनननणन-नन; सनक फट बिना 5 
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१ आागबत | १०.१०,११ | 

२. सुर सागर । बम्बईं। संबत्‌ १९८० | पृ० २२५० । स्कन्ष १०, पद ८४। 

३. दुर्गांसप्तराती के श्स श्लोक को मिलाश्ये--“एकवाहं जगत्यत्र द्वितोया का ममापरा। पश्येता दुष्ट 
मय्येब विशन्त्यो मद्विभूतय/ । 

४. केनोपनिषत्‌ | २.६. १ । 





व्यवददारे-पंकरेण १६१ 
“मूंठ ऊपर है, शाखाएं नीचे की ओर हैं । यह चिरन्तन अश्वत्थ है । यही तेज है, यहीं 
ब्रह्म हैं, इसे ही अमृत कहते हैं। इसीसे सब लोक लगे हुए हैं। इसका अतिक्रमण कोई 
नहीं कर सकता है। यही वह हैं ।” 
द ऊध्वमूद्षमध: शाश्षमश्॒त्थं प्राहरब्ययम्‌ ।' 
“अव्यय को ऊध्वंमूल और अध:शाखावाला अद्वत्थ कहा गया है।” 
स कृक्षकालाकृतिभिः परोउस्यो ।'९ 
“बह व॒क्ष काल, आकुति आदि से परे और कुछ है ।” 
संसारविटप नमामदे ।* 


राधा और कृष्ण को लेकर आधुनिक “रिसचं-पण्डितों' ने नाना प्रकार की वितण्डाएं 
खड़ी कर दी हैं। उनका कहना है कि महाभारत, हरिवंश, श्रीमद्धागवतादि भ्रन्थों में 
राधा का नाम नहीं मिलता है। इसलिये कृष्ण-कथा में राधा काल्पनिक पात्र हैं और 
इनका कोई अस्तित्व नहीं हें । कृष्ण के सम्बन्ध में भी उन्होंने ऐसे ही विचार प्रकट किये हैं । 
ऋग्वेद में कृष्ण का नाम आया है, वेदव्यास का भी नाम कृष्ण है, एक वासुदेव कृष्ण हुए, 
एक आभीर कृष्ण हुए, रासलीलावाले कृष्ण और महाभारतवाले कृष्ण भिन्न-भिन्न 
पुरुष हैं, कृष्ण नामक कोई मनुष्य हुए या ये कल्पनापुरुष हें, इत्यादि-इत्यादि अटकलों से ये 
स्वयं विक्षिप्त हें और दूसरों के भी सुलझे हुए विचारों को उलभाना चाहते हैं । इनके विचार 
से राम और कृष्ण तो कल्पना-पुरुष हैं ही, यीसू ख़स्त नाम के भी कोई पुरुष नहीं हुए । ९ 
विश्लेषण तथा काल-निर्णय द्वारा सत्य तक पहुँचने का प्रयत्न करना और विश्वसनीय प्रमाण 
नहीं मिलने पर भी जहाँ-तहाँ से समरूप घटनाओं अथवा विवरणों को एक साथ मिलाकर 
अटकल लगाते फिरना, इनकी ऐसी विध्वंसक प्रणाली है कि राम, “ कृष्णादि जेसे महापुरुषों 
के साथ-साथ महात्मा ख्रिस्त भी लुप हो गये। संस्कृति और सभ्यता के विषयों में यथार्थ 
को पाने के लिये यह प्रणाली अशुद्ध और अहितकर है । 


राम-कृष्णादि का छुद्ध रूप हमारे ग्रन्थों में वतमान है और उसे ठीक-ठीक समभ लेने से 
वह भूतकाल की तरह वतंमान और भविष्य में भी हमारे लिये कल्याणकर होगा । 


आध्यात्मिक विषयों को आध्यात्मिक रीति से और लौकिक विषयों को लौकिक रीति 
से ठीक-ठीक समभ लेने से ही भारतीय पुरुषों और उनके चरित्रों का यथार्थ रूप स्पष्ट हो 
जाता हे । 


१ गीता। 

२. शेताश्वतरोपनिषत्‌ । ६.६ । 

३ तुलसीकत मानस रामायथ । उत्तरकाण्ड । वेदस्तुति। 

४5 छाएएल0986068 फल, 0 छठ, 50006 00 (एंड. 

४० संरकत-साहित्य के इतिहास में वेवर मेंकडोनल भादि विद्वानों ने यह प्रतिपादन करने की चेष्टा 
को है कि रामकथा वेदिक कश्पनाओं के भाधार पर निर्मित हुई हे | इन्द्र राम है, सोता जोती हुई 
धरती हे, मरुत्‌ हनुमान है, वृत्र रावण हे श्त्यादि । 


१६२ मांरतीय प्रतीकवियां 
९ 
सत्य 
भारतीय सनातन वंदिक समाज में, प्रत्येक सत्कम॑ के आरम्भ में, पञ्चदेवता के रूप 


में, परमात्मा की आराधना करके, किसी कर्म का आरम्भ किया जाता है। ये पज्चदेव हैं--- 
गणेश, विष्णु, शिव, सूर्य और दुर्गा । 


किसी मूर्ति, चित्र, वा यंत्र की तरह, सूर्यमण्डल भी विभुशक्ति का प्रतीक है और 
परमात्मा के प्रत्यक्ष रूप में इनकी उपासना होती है। यह मत श्र ति, स्मृति, पुराण, 
तंत्रादि-सम्मत है । 


य आादित्ये विष्ठन आवित्यादस्तरो यं आवित्यों न वेद यधश्याव्त्थ: शरीरं य आदित्यमम्तरो 
यमयस्येष त आत्मान्तयाम्यम्टत: ।॥। ' 


“जो आदित्य के भीतर अवस्थित है और आदित्य से भिन्‍न है, जिसे आदित्य नहीं 
जानता है, आदित्य जिसका शरीर है, जो आदित्य के भीतर रहकर इसका नियमन्त्रण 
करता है वही तुम्हारा आत्मा, अन्तर्यामी और अविनाशी है।” 

इस उद्धरण में सूर्य का ब्रह्मप्रतीकत्व स्पष्ट है । 


सूर्याद खलु इमानि भूतानि जायन्ते । सूर्याथज्ञः पजन्यो<क्षमात्मा नमस्त आविष्य । त्वमेव 
प्रत्यक्ध कम कर्तासि । त्वमेव प्रत्यक्ष ब्रह्मासि | स्वमेव प्रत्यक्ष विष्णुरति । त्वमेव प्रत्यक्ष खोडसि । 
त्वमेव प्रत्यक्ष ऋगधि । त्वमेव प्रत्यक्ष यजुरसि । त्वमेव प्रत्यचं सामासि । त्वमेव प्रत्यक्षमर्थ वासि । 
स्वमेव सब छुस्दोडसि. आवित्याद्वायुजयते । आदिष्याद्ध मिर्नायते । आदित्यादापों जायल्ते | 
झादि्त्याज्ज्योविर्जायते । झावित्याद् योमदिशों जायन्ते । आदित्याई वा जायन्ते । आवित्याडू व्‌। 
जायन्ते । झ्राित्यो वा एप एवनन्‍्मण्डल्ञं तपति । असावादित्यों ब्रह्म सर 


सूर्याक्रवम्ति भूतानि सूर्येण पालितानि तु । 
सूर्य क्षय प्राप्लुवन्ति बः सूर्य: खोदद्दमेव च ॥*  इत्यावि 


“सूर्य से ही सभी जीव उत्पन्न होते हें । सूर्य से ही यज्ञ, मेघ, अन्न और आत्मा है। 
हे आदित्य, आपको नम:। आप प्रत्यक्ष कमंकर्त्ता हैें। आप ही प्रत्यक्ष ब्रह्म हैं। आप 
ही प्रत्यक्ष विष्णु हें। आप ही प्रत्यक्ष रुद्र हैं। आप प्रत्यक्ष ऋक्‌ हैं। आप प्रत्यक्ष 
यजु हैं, आप प्रत्यक्ष साम हैं, आप प्रत्यक्ष अथर्व हैं। आप सभी छन्द हैँ, आदित्य से वायु 
उत्पन्न होता है, आदित्य से भूमि उत्पन्न होती है, आदित्य से जल उत्पन्न होता है, आदित्य 
से ज्योति उत्पन्न होती है, आदित्य से आकाश और दिक्‌ उत्पन्न होते हैं, आदित्य से देवगण 
उत्पन्न होते हैं, आदित्य से वेद उत्पन्न होते हें। आदित्य ही यह मण्डल है, जिससे यह ताप 
मिलता है। यह आदित्य ब्रह्म है।.. *********+ 


१, ..._ २. बृददारण्यकोपनिषत | ३.७६ । | ३०७६ । 
२० सर्योपनिषत | 


व्यवद्दार-भक रथ १६३ 


“सूर्य से भूत (पञ्चतत्त्वात्मक) उत्पन्न होते हैं, सूप से पालित होते हैँ और सूर्य में 

लीन होते हैं। जो सयय है, वही में (अहम) हैं। इत्यादि ॥।” 
एप श्रह्मा 'च विष्णुक्ष रद एप हिं भास्करः । 
त्रिमृश्य मा त्रिवेदात्मा सवदेवमयों रवि ॥।" 
प्रत्यक्षदैवत॑ सूर्य: परोक्ष स्वदेवता: । 
सूयस्योपासन कार्य' गश्डेत्सूयसैसदर्स ॥। * 

“यही ब्रह्मा, विष्णु, रूद्र और भास्कर हैं । स्वदेवस्वरूप रवि त्रिमूत्ति और त्रिवेद हैं । 
सूर्य प्रत्यक्ष और अन्य देव परोक्ष हें। सूर्य की उपासना करनी चाहिये। इससे 
सूर्य का सान्निध्य प्राप्त होता है ।” 

स्वामिन्द्रमाहुस्त्व॑ रुद्रस्थ्व॑ विष्णुस्त्व॑ प्रजापति: । 
स्वमप्ित्यं मनः सूच्म प्रभुस्त्यं ब्रह्म शाश्वतम्‌ ॥ ' 

“आपको लोग इन्द्र कहते हें, आप रुद्र, विष्णु, प्रजापति, अग्नि, सूक्ष्म मन, प्रभु और 
शाश्वत ब्रह्म हैं ।” 

आदित्यो मातुको भृत्वा आवित्यो वाढूमर्य जगत्‌ ।।४ 
“आदित्य मातृका बनकर वाइमय जगत्‌ का रूप है।” 


सूर्य के स्वरूप का वर्णन इस प्रकार है-- 
नमोहझ्वार वषट्कार सवयजश्ञ॒  नमोउस्तुते । 
ऋग्वेवाय यजुर्वेद सामवेद् नमो स्लुते ।। 
त्यं ज्योतिस्त्व॑ द्तित्रह्मा स्वं विष्णुस्त्व॑ प्रजापति: । 
त्यमेव रखो रुत्रात्मा वायुरप्िस्स्वमेव च ।। 
नमः सुरारिहन्त्रे. च॒  सोमसूर्यापिचचुपे । 
नमो दिव्याय व्योमाय सवतब्त्रमधाय च ॥ 
नमो वेदान्ववेधाय सर्वकर्मावदिशाक्षिणे । 
नमो हरितवर्णाय सुवर्णाय नमो नमः ४ 
“ओंकार, वषट्कार और सर्वयज्ञस्वरूप ! आपको बार-बार नमस्कार । हे ऋग्वेद 
यजुर्वेदं और सामवेद ! आपको नमस्कार। आपही ज्योति, द्यूति, ब्रह्मा, विष्णु, 
प्रजापति, रुद्र, रुद्रात्मा, वायु और अग्नि हैं। चन्द्र, सूर्य और अग्निरूप नेत्रवाले राक्षसहन्ता 
को नमस्कार। दिव्यव्योम और सबंतन्त्रमय को नमस्कार। वेदान्त से जानने योग्य 
और सर्वकर्म के आदिसाक्षी को नमस्कार । हरित वर्ण और सुवर्ण को नमो नम: ।। 


१० सयतापिन्युपनिषत्‌। भ्रप्रकाशिता उपनिषदः। मद्रास । १६३३। २० ५४ । 
२. तत्रेव। पटल ६, पृ० ६० । 
. है. महामारतोक्त युषिष्टिरकृतत सयस्तोत्रम्‌। 
४. आदित्यहदय । श्लोक २६ । मातृक ओर बाक के विशेष विवरद के लिये बाकाकरण देखिये | 
४. तत्रेव | श्लोक ४४-४३ । 


१६४ भारतीय प्रतीकवषिया 


बारह महीनों में तपनेवाले बारह आदित्यों के नाम और विवरण इस प्रकार हैं-- 
एकथा वृशधा चेव शतथा स सहस्तघा । 
तपन्‍्ते विश्वरूपेण रृजग्ति संहरम्सि व ।। 
एप विष्णु: शिवश्चेव ब्रह्मा चेव प्रजापति: । 
महेन्द्रश्वेव कालश्थ यमो वरुण एव च | 
वायुरप्रिधंनाध्यक्षो भूतकर्ता स्वयं प्रभु: ॥ 
उदये ब्रढ्मणों रूप॑ मध्याहने तु महेश्वरः । 
अस्तमाने स्वयं है द5.(४४च दिवाकरः ॥'" 

“एक प्रकार से, दश प्रकार से, सौ प्रकार से, सहस्न प्रकार से, विश्वरूप से ये तपते हें, 
सृष्टि और संहार करते हैं । यही विष्णु, शिव, ब्रह्म, प्रजापति, महेन्द्र, काल, यम, वरुण वायु, 
अग्नि, कुबेर, तत्तवों के स्रृष्टा और स्वतः सिद्ध अधीश्वर हैं। उदय-काल में ब्रह्मा, मध्याह्न 
में महेश्वर और अन्त काल में स्वयं विष्णुरूप दिवाकर त्रिमूर्ति हैं । 

जिगुएं अल शब्रितस्व॑ च॒ श्रयो देवाखयो5ग्नय: । 
श्रयाणां च॒ त्रिमूर्तिस्व्यं तुरीयस्त्यं नमो5स्तुते ।।* 
“आप त्रिगुण, त्रितत्त्व, तीन देव, तीन अग्नि, तीनों के त्रिमूति और चतुर्थ हैं। आपको प्रणाम।”” 
नमः सवितश्रे जगदेकचचुषे जगठासूतिस्थितिनाशहेतवे । 
ब्रयीमयाय त्रिगुणात्मघारिणे विरिश्चनाराथ | शहूरारमने ।।" 

“संसार के एकमात्र चक्षु, जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति, नाश के हेतु, त्रिवेदमय, त्रिगुण 
के आत्मा और आधार, विरिड्चि-नारायण और शद्भूर के आत्मा-स्वरूप सविता को नम: ।” 

सूर्य का ध्यानहछोक इस प्रकार है--- 

ध्येय: सदा सवितुमणढक्तमध्यवर्ती नारायण: सरसिजासनसब्िविष्टः । 
केयूरवान्‌ मक्रकुण्डक़्वान किरीटी हारी हिरण्मयवपुर्टतशहुचक्र: ॥॥४ 

“सवितृमण्डल में वत्तमान, पद्मासन लगाये हुए, केयूर, मकर कुण्डल, किरीट और 
हारवाले शद्भचक्रयुत, सोने-जेसा शरीरवाले नारायण" का ध्यान करे ।” 

इस प्रकार सूर्य-प्रतीक पर भी केवल परमात्मा के ध्यान का विधान है । 

सूर्य की सात रंगवाली किरणें इनके सात घोड़े हैं -- 
जयो 5जयश्र विजयो जितप्राश्ो जितश्रमः । 
मनोजवो जितक्रोधो वाजिन: सप्त कीतिंता ॥॥" 
१. तम्रेव | श्लोक ५६, ६०, ६१, ११८। 
२. भआदित्यहददय | श्लोक १३८। 
है तत्रेब। श्लोक १३६। 
४. तत्रेव। श्लोक १५४। द 
४. नारायण शब्द के तोन अर्थ किये जाते हैं--१. नारा-जल - भरोष कारण का झर्णव | बह जिसका 
विभाम-स्थान हे, अर्थात्‌ अरोप कारण स्वरूप परणद्वा। २. नर, अर्थात्‌ जोबों का समूह नार है। उनका 
विश्ाम-स्थान, भर्थात्‌ आधार परतह्मा परमात्मा। ३. भापो नारा इति प्रोक्ता--आप का नाम नारा है, और 
झाए का अर्थ हे--आपो ज्योती रसोपसतं अक्ष भूभुंवः स्व॒रोमू-ज्योति, रस, श्रमृत, अक्ष, भूसृंवः रब: भौर 
झोम्‌। अर्थात्‌ चित्‌ की ज्योति या अक्न जिसका भ्यन हो, अर्थात्‌ अरोष कारण अढ्षा का साकार रूप.। 
६. तत्रेव। श्लोक १२१। हि 


व्यवद्दापर- १६४५ 


“जय, अजय, विजय, जितप्राण, जितश्रम, मनोजव, जितक्रोध--ये सात घोड़े कहे 

गये हैं ।” 
..किष्णुलिज़र और शिवलिज्ु की तरह ब्रह्मलिज्भ के रूप में सूयं की उपासना होती है। 
इसका नाम गगनलिज् है। इसमें आकाशवेदी और सूरयमण्डल लिज है । 
(>यढमयद खाकारं ब्याप येन चरायरम्‌ । 
गगनकिज्ञमाराध्यं स्‍्वां सूय. प्रणमाम्यहम्‌ ।। ' 

“चराचरव्यापी अखण्ड वृत्त के आकारवाले, पूजनीय गगनलिज्” सूर्य ! तुम्हें में 
प्रणाम करता हूँ ।' 

जिस प्रकार शिवलिज्ध और शालिग्राम पर सभी देवताओं का आद्वान करके पूजन 
किया जाता है, उसी प्रकार सूर्यमण्डल में सभी देवताओं का ध्यान कर साधना द्वारा 
सिद्धिकाभ किया जा सकता है। वाग्देवी, गायत्री आदि देवियों का और नारायण, ब्रह्मा, 
शिवादि देवों का ध्यान सूर्यमण्डल में विहित है-- 

त्रिपुरा के सहस्ननामों में एक नाम है -- 

भानुमण्डल्षमध्यस्था. ॥।* 

सूर्य मण्डल में ललिता के ध्यान का विधान इस प्रकार है -- 

सूयमण्डल्मध्यस्थां. देवों. त्रिपुरसुन्द्रीम्‌ । 
पाशाह शधनुर्वाणद्दस्तां.. ध्यायेत्सुसाधकः । 
त्रैज्ञोक्य॑ मोहयेदाश॒ वरनारीगणेयु तम्‌ ।।' 

“वाश, अदड्भुश, धनुष और बाण हाथों में लिये हुए, देवी त्रिपुरसुन्दरी का सूर्यमण्डल के 
बीच ध्यान करे । वह श्रोष्ठ स्त्रियोंवाले त्र लोक्य को मोह लेता है ।” 

ये ऐद-्टटस्टामण्डल्समध्यवर्तिरूप॑ तवाम्य नवयावकपकुशोणम्‌ । 
तेषां सदैव कुसुमायुधवाशभिन्‍नवक्षस्थक्षा स्टर॒गदशों वशगा भवन्ति ॥।* 

“अम्ब ! नये यावकपडु के रंगवाले तुम्हारे रूप का जो सूययमण्डल के मध्यभाग में 
ध्यान करते हैं, कामबाण से विद्ध हृदयवाली मृगलोचनाएँ सदा उनके वश में हो 
जाती हैं ।” 

सूर्यमण्डल में गायत्री का ध्यान---. द 

श्वेतवर्णा समुद्दिष्ण कोशेयव्सना तथा । 

श्वेते बिलेपने: पुष्पेरलइ्ारेश्व भूषिता ।। 

आवि्त्यमण्डलस्था च ब्रह्मलोकगताथवा । 

अचसूमत्रघरा देवी प्मासनगता शुभा।। 
.- “(गायत्री का) श्वेतवर्ण, रेशमी वस्त्र, श्वेतचन्दनादि का विलेपन, पुष्प और अलंकार, 
अक्षसूत्र, पद्मासन तथा आदित्यमण्डरू अथवा ब्रह्मलोक में स्थिति का निर्देश किया गया है।” 


१. सयस्तोन्न | श्लोंक ७। गगनलिक के बिरोष विवरण के लिये लिंज विग्नह-प्रकरण देखना चाहिये। 
२, लेलितासहज़नोम | श्लोक ११५६॥ 


१६६ भारतीय प्रतीकविधा 


उपयु क्त सूर्यमण्डल में नोरायण के ध्यान के अतिरिक्त, अन्यत्र परम पुरुष के ध्यान का 

विधान इस प्रकार है-- 
इेश्वरं पुरुषाख्य च सत्यधर्माणमच्युतम । 
भरा्ट्य विव्णुसंशं ये ध्यात्वास्तसुपाश्नुतै ।। 
इश्यो द्िरएमयो देव आदित्यो निः्यसंस्थित: । 
यः सूचमं सो <दृमिस्येव चिन्तयाम, सदैव तु ।। 

“ईदहवर का नाम पुरुष, सत्यधर्मा, अच्युत, भगं और विष्णु है। इनका ध्यान करने से 
अमृत (त्व) की प्राप्ति होती है। जो नित्य स्थित हिरण्मय देव आदित्य के रूप में दिखाई 
पड़ता है, उस सूक्ष्म की 'अहं” रूप में में सवंदा चिन्तना करता हूँ ।' 

गगनलिज् के रूप में सय॑ विभु का प्रत्यक्ष प्रतीक है । 


कामदेव” 


प्राचीन ग्रन्थों में उल्लेख मिलता है कि नगर के बाहर उद्यान में कामदेव का मन्दिर 
रहता था, जिसमें निश्चित तिथि पर एकत्र होकर लोग काम की प्रतिमा द्वारा आराधना 
करते थे । शिल्पशास्त्र में ऐसी प्रतिमाओं के बनाने का विधान है और उनके उहं एय का 
भी निर्देश है । 

विभु की नित्य इच्छा वा काम, उसकी लीला के मूल कारण में से एक है। उसकी 
कामना ही उसकी लीला (क्रिया) को प्र रणा देनेवाली शक्ति है। इसलिये सभी कामनाओं 
के मूल, ब्रहा का नाम कामेश्वर है। सृछित्रिया में ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र--ये सभी कामो- 
जब और काम-रूप हैं और सर्वव्यापी ब्रह्म, काम के पूर्ण रूप हें--- 

अप्जप कल ४रसज्तंा मनःसु बः प्राणिनां प्रतिफक्षन स्मरतामुपेत्य । 
लीलायितैन भुवनानि जयत्यजल्न' गोविन्दुमाविपुरुषं तमहं भजामि ।।* 

“जो खित्‌ और आनन्द के रस से मन को भरकर और प्राणियों में प्रतिफलित होकर, 
समर का रूप धारण कर, अपनी लीलाओं से, निरन्तर अगणित भुवनों की सृष्टि करता रहता हैं 
उस आदिपुरुष गोविन्द का में भजन करता हूँ।” 

सृष्टि में सभी छोटी अथवा बड़ी शक्तियों के, बनाने और +#एएफेहटे दो रूप हुआ 
करते हैं, जो शक्ति के प्रयोगकर्ता की शुद्ध और अशुद्ध बुद्धि पर आश्रित हैं। भगवान्‌ ने 
गीता में कहा--- 

धर्माविरुद्धो क्ोके स्मिन्कामो5स्मि मरतपम । 

“हे भरतषंभ ! ऊपर उठानेवाली (धमं) की अविरोधी कामशक्ति में ही हूँ ।” 

इसका अथं होता है कि एतद्विपरीत नीचे गिरानवाली कामशक्ति राक्षस हें । 

काम के नाम मनोज, मानसजन्मा, मदन, भन्‍्मथ आदि हैं, क्योंकि मन से इसकी 
उत्पत्ति हैं और मन को यह मथ डालता है। जहाँ मन है, वहाँ काम हैं और इसको 

१० इस प्रकरण को कामकल्ा-प्रकरण के साथ मिलाकर पढ़ना चाहिये। 
२. योगरास्त्र | बझसंहिता | बसुमती प्र स, कलकत्ता । प० ३१८, श्कोक ४६ । 


“यर्वेद्ार-पर्करण १६७ 
अनुभव करना स्वस्थ प्राणी का स्वभाव है। इसके वश में पड़कर उनमत्त होना भी 
स्वभाव है । इस भावना की विवृति, पुराणों में नाना प्रकार के काव्य और कथानकों के 
रूप में दी गई हे। आदिदेव जगतत्स्रष्टा ब्रह्मा भी सरस्वती के पीछे दौड़ते हैं और आदिदेव 
महादेव भी मोहनी के पीछे दौड़ते हें। रसानन्दमय मन्मथ के रूप में गोपीकृष्ण की 
उपासना होती है । 

पुराण में द्वादशी ब्रत की कथा है। इसमें कामदेवता के रूप में विष्णु की पूजा का 
विधान है-- 

कामनाम्ना हरेरर्चा स्नापयेद्गन्धवारिणा । 
है। 
प्रीयतामन्र॒ भगवान्‌ कामरूपी जनादनः । 
हृदये सवभूतानां य आनन्वो:मिधीयतै ।। 
यः स्मरः संस्मतो विष्ण॒रानन्वात्मा मददैश्वरः । 
सुखार्थी कामरूपेण स्मरेवज्रजमीश्वरम्‌ ।।' 

“काम नामक हरि की पूज। करे। सुगन्धित जल से स्नान करावे। उजले फूल और 
अक्षत और तिल से मधुसूदन की पूजा करे कि कामरूपी भगवान्‌ जनादंन, जो सब जीवों के 
हृदय में आनन्द का विधान करते हैं, प्रसन्‍न हों । जिसे स्मर* कहते हें, वह आनन्द का 
प्राण विष्णु और महेश्वर है। सुख चाहनेवाला, अड्भ में उत्पन्न ईश्वर का काम-रूप में 
स्मरण करे ।” 

वेश्याएँ स्पशंसुख के व्यापार से जीविकोपाजंन करती हैं । इस जीविकोपाजं॑न की 
क्रिया को भी धमं का रूप देकर रूपाजीवाओं की आत्मिक पवित्रता और विकास के लिये, 
काम के रूप में विष्णु की पूजा का विधान है। वेश्याधमंनिरूपण के प्रसंग में अनज्भ दान- 
व्रत की कथा है, जिसमें अनड्भदान का विधान इस प्रकार किया गया है--- 

कामदैय सपत्नीक गुडकुम्भोपरि स्थितम्‌ । 
ताम्रपाश्रासनगत हैमनेत्रपटावतम ।। 
सकांस्यभाजनोपेतमिक्षवृण्डसमन्वितम्‌_ । 
वद्यादेतैन मन्त्रेण तथेकां गां पयस्विनीम ।। 
यथान्तरं न पश्यामि मंकेशवंबो: सवा । 
तथेव सर्वेकामाप्तिरस्तु विष्णो सदा मम ।। 
यथा न कमला देद्वात्‌ प्रयाति तव केशव । 
तथा ममापि देवेश शारीरे स्वे कुरु प्रभो ॥।' 

“सपत्नीक कामदेव को ताम्रपात्र में रखकर गुडकुम्भ पर रकखे और सोने के पत्र से 
उसकी आँखें ढक दे। काँसे की थाली में खाने की वस्तुएं और ईख का दण्ड एक दृध 

१. नमस्‍्स्वपुराय । भानन्दाअम । पूना । शाके १८२६ । अध्याय ७ श्लोक १५, १६,२८। 


२. स्मर-- स्मरण-मान्र से जो जग जाय, काम | 
३ मत्स्यपुराण। आनन्दाअ्म | पूना। शाके १८२६। अध्याय ७०। श्लोक ५०-४३ | 


१६ भारतीय प्रतीक्विधां 


देनेवाली गाय के साथ इस मन्त्र से दान कर दे। क्‍योंकि काम और केशव में 
मैं कभी कोई अन्तर नहीं समभती, इसलिये हे विष्णु ! सवंदा मेरी सभी इच्छाएँ पूर्ण हों । 
है केशव ! जिस प्रकार कमला आपके शरीर से कभी अछग नहीं होती है, उसी प्रकार 
हे देवेश ! मेरे शरीर को भी अपने रूप में ले लीजिये ।! 

काम की प्रतिमा के निर्माण का विधान शिल्पशास्त्र में इस प्रकार किया गया है-- 

कामदेवस्तु करब्यो खूपेणाप्रतिमो भ्रुधि । 
अष्टबाहु: प्रकतेब्य:. शद्भपद्रविभूषण: ।। 
चापवाणकरश्रेव मदोदश्ितल्लोचनः । 
रति: प्रीतिस्तथाशक्तिमंदृशक्तिस्तथोज्ज्वद्धा ॥ 
चतस्रस्तस्य कत्तब्या पत्यो रूपमनोहरा । 
खत्यारश्ष करास्तस्य कार्या भार्यास्तनोपगा- । 
केतुश्न मकरः काय पश्चबाणमुलो मद्दान ॥'" 

“कामदेव को संसार में बेजोड़ सुन्दरतावाला बनावे। इसकी आठ भुजाएँ हों, जिनमें 
शद्भ पद्म, चाप और बाण हों। मद से उसकी आँखें घूमती हों। उसकी चार स्त्रियाँ 
हों--रति, प्रीति, शक्ति और मदशक्ति। वे देखने में मनोहर और जगमगाती हुई हों । 
उसके चार हाथ भार्याओं के स्तनों पर बनाना चाहिये। ध्वजा पर बड़ा-सा मकर हो 
जिसका मुख पाँच बाणों का बना हो ।” 

प्रीतिदृक्षिणभागे 5स्य भोजनोपस्करान्विता । 
वामभागे रतिः कार्या रस्तुकामा निरन्तरम्‌ ॥ * 

“कामदेव के दक्षिण भाग में भोजन की सामग्रीवाली प्रीति की प्रतिमा बनानी चाहिये । 
वाम भाग में रति को बनाना चाहिये, जिससे रति की इच्छाएँ प्रकट होती रहें ।” 

ग्रीस में क्यूपिड की आँखे अन्धी कर दी गई हें। इससे सौन्दर्य की भावना पर चोट 
लगती हैं । काम से अन्धे प्राणी की आँखें फूट नहीं जातीं। वह भावावेश में उचित-अनुचित 
का विचार खो देता हे, अर्थात्‌ ज्ञान का अन्धा हो जाता है। काम की आँखों पर सोने का पत्र 
बाँधकर भारतीय विचारकों और कलाकारों ने अपनी कोमल भावना प्रकट की है। भावावेश 
का चकाचौंध, सोने का पत्र है। प्रतिकृति की आँख फोड़ना असभ्यता होती । 

अष्टबाहु इसके आठो दिशाओं में व्यास्ित्व का चिह्न है। पद्म हाथ में रहना सारी 
सृष्टि पर शासन का प्रतीक है। शद्भ <“कारस्वरूप शब्दब्रह्म है। इससे काम का ब्रह्मत्व 
प्रकट होता है । । 

कन्दर्प का धनुष, रस से भरे हुए एक प्रकार के इक्षुदण्ड का होता है, जिसे पुण्डु क्षु 
कहते हैं। जीवन की आनन्दमय सरसता, सृष्टि की वृद्धि और पृष्टि का कारण हैं। रस से 
भरा हुआ जीवन, पुण्डु क्षु धनुष है और इससे निकलती हुई कोमल भावनाएँ पुष्पदान हैं, 
जो चेतना को आनन्द में बिभोर कर प्रपंचलीला की सृष्टि और विस्तार करते रहते हें । 

१. बविष्णुधमोत्तर । 

२. शिल्परत्न । 


“पवह्वार-मकेरंयों १६६ 


मनीषियों ने कामदेवता के पञ्चबांणों को स्थूल, सूक्ष्म, प्रकृतिमय, भावमय आदि 
नानारूप दिये हैं । 
स्थूल रूप का विवरण इस प्रकार हे-- 
काममब्मथकन्दूपमकरध्वजसंशका: । 
मीनकेतुस्तथा पुत्र पद्दबाणा हति स्छता: ॥" 
काली ने कृष्ण से कहा--“वबत्स ! काम के पाँच बाणों के नाम ये हैं--काम, मन्मथ, 
कन्दर्प, मकरध्वज और मीनकेतु ।” 
सुक्ष्मरूप-- 
हीं क््तीं एं ब्लू' स्रों एते पल्नधाणाः । पते सबंचक्र' ध्याप्य वर्तन्ते ||* 
“ह्वीं इत्यादि पञ्चबाण हैं। ये सर्वंचक्र (संसार-भर) में व्याप्त हें ।” 
बाह्यप्रकतिमय-- 
अरविन्दमशोक च॒ चूत॑ व नवमन्लिका । 
नीजोत्पलच् पन्ने तै पश्चचाणस्थ सायकाः ॥* 
“इवेतकमल, अशोक (के फूल), आम (की मंजरी) नवमल्लिका और नीलकमल--ये 
काम के बाण हैं ।” 
भावनामय--- 
उन्मादनस्तापनश्र शोषणः स्तम्मनस्तथा । 
सम्मोहनश्र कामस्य पष्चबाणा: प्रकीर्तिता: ॥४ 
“उन्मादन (पागल कर देनेवाला), तापन (दुःखी कर देनेवाला), शोषण (शरीर को 
सुखा देनेवाला) स्तम्भन (कोई काम करने के अयोग्य बनानेवाला) और सम्मोहन (मुग्ध 
कर देनेवाला) - ये (काम के) पाँच बाण कहे गये हैं ।' 
काम की कल्पना विभु की, आनन्दमय वृत्ति का रूपान्तर-मात्र है, जिसका महास्फोट, 
रास. महानट का नृत्य, संगीत, कोमल भावनाओं का विलास इत्यादि है ।* 


दुर्गा 
पुरुषरूप में विष्णु, शिव, प्रजापति, ब्रह्मा इत्यादि के रूप में जिस प्रकार परश्रह्म का 
ध्यान किया जाता है, उसी प्रकार स्त्रीरूप , दुर्गा के रूप में उनका ध्यान और उपासना की 


जाती है। पुरुषरूप में माया और मायी की कभी एक ही और कभी दो भिन्‍न (स्त्री- 
पुरुष के) रूपों में कल्पना की जाती है। प्रभामण्डलविहीन नटराज और कालिय पर 











१. कालोविलासतन्त्रम्‌। लणडन | १६१७। पटल २४, श्लोक २३ । 


२. श्रिपुरातापिन्युपनिषत्‌ 


रे, अमरकोष । 
४. तत्रेव । 
४५० इसकी विशेष जानकारी के लिये त्रिपुरा-प्रकरण भी देखना चाहिये। 


१७७० भारतीय प्रतीकंविधा 


नृत्य करती हुई कृष्ण-मूर्ति में एक ही मूर्ति में त्रिगुणात्मिका माया और ब्रह्म के प्रतीक हैं । 
ये ही भाव अलग-अलग हर-गौरी, राधा-कृष्णादि के रूपों में साकार किये जाते हैं । 
पुरुष वा स्मरेद्रेवि खीरूपं वा विचिन्तयेव । 
झथया निष्कुल ध्यायेत्‌ सचिदानन्दलक्षणम्‌ ।।" 
“(परब्रह्म का) पुरुषरूप में वा स्त्रीरूप में ध्यान करे अथवा निराकार सत्-चित्‌- 
आनन्दमात्र का चिन्तन करे ।” 
ब्रह्म एक शक्तिमात्र है, इसका कोई निश्चित रूप नहीं है। इसलिये न इसका कोई 
लिजु है और न जाति है। रूप तो निमित्त पर आश्रित है। भूतविद्या से एक उदाहरण 
दिया जा सकता है। बिजली एक शक्ति है। इसका क्‍या स्वरूप है, यह कहा नहीं जा 
सकता, पर निमित्त भेद से प्रकाश देती है, यंत्र चालन करती है और उष्णता तथा 
शीतलता भी प्रदान करती है। ब्रह्मा के विषय में भी कुछ ऐसा ही कहा जा सकता है। 
पिता का स्नेह प्रास करने के लिये पिता के रूप में और माता की अगाध करुणा के लिये 
मात-रूप में इसकी उपासना होती है । इस प्रकार अनन्त रूप अनन्त भावनाओं पर आश्रित हैं। 
हु न त्वमम्ब पुरुषो न चाढ़ना चित्स्वरूपिणि न षण्ठतापि ते । 
नापि भतु रपि ते त्रिज्षिज्ञता त्वां विना न तदृषि स्फुरेदुयम ॥। * 
“अम्ब ! तून तो पुरुष है, न स्त्री और न नपुसक। तू तो केवल चित्‌-मात्र है। 
तुम्हारे पति में भी तीनों लिज्ञ नहीं हें । तुम्हारे विना उनमे स्फुरण नहीं होता ।” 
राजा सुरथ ने मेधा ऋषि से प्रशन किया-- 
भगवन्‌ का हि सा देवी महामायेति यां भवान्‌ । 
ग्रवीतिकथमुत्पन्ना सा कर्मास्याश्व कि द्विज ।।* 
“भगवन्‌ ! जिसे आप महामाया कहते हैँ, वह देवी कौन है। ब्रह्मन्‌ ! वह किस 
प्रकांर उत्पन्न होती है और उसके कौन-से कम हूँ ।' 
मेधा ने उत्तर दिया--- 
नित्यैव सा जगन्मूर्तिस्तवा सर्वंम्िदं ततम्‌ ! 
तथापि तत्समुत्पत्तिबंहुधा श्रयतां मम ॥४ 
“वह सवंदा बनी रहती है। संसार ही उसकी मूर्ति है। उसीने यह सब फलाया है। 
तथापि उसकी नाना प्रकार की उत्पत्ति मुभसे सुनिये ।” 
वहाँ ही ब्रह्मस्तुति में जो लिखा है वह मननीय हूँ । ब्रह्मा कहते हैं-- 
त्वं स्वराद्दा त्वं खा त्यं द्वि वषटकारस्वरात्मिका । 
सुधा त्वमझरे नित्ये ब्रिघा मान्नात्मिका स्थिता ।। 


१, ललितासदस्ननाम । सोभाग्यभास्करमाष्य। बम्बई। शाके १८५७ । १७वें श्लोक को, टीका 
में उठ त। 

२. तत्रेष। पृष्ठ २६ में उद्ध त । 

३५ दुर्गासप्तशती । १.४५ | 

४० तेत्रव | १,३४७ । 


व्यवहार-मकरण १७१ 


अधंमात्रा स्थिता नित्या यानुणाय्या विशेषतः । 
त्वमेव सा त्वं सावित्री थ्यं देवी जननी परा।। 
व्वयेतद्वायते विश्य॑ त्ववैत्तर्सृक्यते जगत । 
स्वयेतत्पाल्यते देवि त्वमत्स्यन्ते च सवंदा ।। 
विसृष्टी सष्टिडपा स्व स्थितिर्पा चल पालने । 
तथा संहतिरूपान्ते जगतोपस्पय जगनन्‍मये ।। 
प्रकृतिस्‍्व॑ हि. स्स्थ॒ गुणन्रयविभाविनी । 
यध किश्विल्वचिदृस्तु सदुसद्राखिलात्मिके । 
तस्य सर्वस्थ या शक्तिः सा त्वं कि स्तूयसे तबा।।' 
“तुम स्वाहा, स्वधा, वषट्कार अर्थात्‌ सर्वयज्ञमयी, स्वरों का प्राण (वाक्‌ ), अमृत अक्षर, 
ब्रह्मस्वरूपिणी ) नित्या (अविनाशी ) और तीन मात्राओं (अ, उ, म) के प्राण रूप (35) 
में स्थित हो। अद्ध मात्रा (तुरीया) में स्थित नित्या जिसका उच्चारण नहीं हो सकता, 
वह तुम ही हो । तुम सावित्री हो और सब की जन्मद्यात्री परा (कारण स्वरूपा) हो। 
तुम ही विश्व का पालन, सृजन और संहार करती हो । जब सृष्टि नहीं रहती है, तब 
सृष्टिकूप में तुम ही प्रकट होती हो। जगनन्‍्मयि ! पालन में स्थितिर्पा और अन्त में 
'हृतिरूप तुम ही हो। सबका उत्पत्तिस्थान तुम ही हो और तीनों गुणों को विभावित 
(क्रियाशील) करनेवाली हो । 


“सब के प्राण ! सत्‌ असत्‌ जहाँ जो कुछ है, उन सबकी जो शक्ति है उसकी क्‍या 
स्तुति हो ।” 
जिसकी प्राप्ति कष्टसाध्य हो, उसे दुर्गा कहते हैं । ब्रह्मप्राप्ति की योग्यता का लक्षण 
कहा गया है--इहामुत्र भोगविराग:' ।- जीवनकाल में और मरने के बाद भी भोग से 
उदासीनता । यह बड़ा कठिन ब्रत और दुःसाध्य अवस्था है। इसलिये ब्रह्मप्राप्ति के ब्रत 
को क्षुर की धार पर चलने के समान कहा गया है - 
छुरस्य धारा निशिता दुरत्यया 
दुर्ग पथस्तत्ककयो वबबन्ति ॥' 


देव्युपनिषत्‌ में दुर्गा शब्द की व्याख्या इस प्रकार की गई है-- 


मन्त्राणां मातुका देवी शब्दानां ज्ञानरूपिणी । 

ज्ञानानां चिन्मयातीता शूम्यानां शून्यलादिणी ॥ 

यस्या; परतरं नास्ति सेषा दुर्गा प्रकीर्तिता | 

ता दुर्गा दुगमां देवीं दुराचारविधातिनीम्‌। 

नमामि. भवभीतो5हं संसाराणवतारिणीम ।।* 
१. दुर्गांसप्तराती। १० ४४, ५५, ५६, ५७, ५६, ६३ । 


२. कठोपनिषत्‌। ३.१४ 
३, देव्युपनिषत्‌। श्लोक १७, १८, १६। 
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“देवी मन्त्रों की जननी और दब्दों का ज्ञान हैं। ज्ञान में भी चेतना से आगे और 
शुन्यों में भी शून्य की साक्षिणी हैं। जिनसे बढ़कर कोई नहीं है, उसीका नाम दुर्गा है। 
उस पापनाशिनी, भवसागर से उद्धार करनेवाली दुगंमा दुर्गा देवी को, संसार से त्रस्त 
होकर में प्रणाम करता हूँ ।” 

वहाँ ही देवी के स्वरूप का विवरण इस प्रकार दिया गया है-- 

सर्व वे देवा देवीमुपतस्थुः कासि ९वथं मद्रादेशि। साअश्वीद॒र्ह ब्रह्मस्तरूपिणी | मत्तः 
प्रक्ृतिपुरुषात्मक जगच्छून्यं चाशुन्यं व । अ्रद्दमानन्दानानन्दाः । विज्ञानाविजाने5हम्‌ श्रह्मा$ब्रह्मणी 
वेद्तिब्ये । इत्याहाथर्यणी श्रुति: ॥ ' 

“सभी देवता देवी को घेर कर खड़ें हो गये--'देवि ! तुम कौन हो । उन्होंने कहा में 
ब्रह्म हैं। मुभसे ही प्रकृति-पुरुष और शुन्‍्य-अशुन्यवाला जगत्‌ हें। में आनन्द और 
अनानन्द हूँ । जानने योग्य ब्रह्म और अब्रह्म (हूँ) ।' यह अथव वेद का मत है ।” 

विष्णु, शिवादि रूपों से भिन्न अपनी विभूतियों और शक्तियों समेत, ब्रह्म के एक 
अभिनव रूप कल्पना का प्रतीक दुर्गा की प्रतिमा है । 


दुर्गा पराशक्ति अथवा परब्रह्म हैं । त्रिशक्ति (ज्ञान, इच्छा और क्रिया) इनके तीन नेत्र हें । 
ज्योति-स्वरूप सूर्य, चन्द्र और अग्नि भी त्िनेत्र कहे जाते हें। जब आगे-पीछे अथवा 
दक्षिण-वाम--इन दो ही भागों में दिशाओं की कल्पना की जाती है, तब इनकी दो भुजाएँ 
होती हैं। मीनाक्षी*, कुमारी* पावंती आदि रूपों में दो भुजाएं मानी जाती हैं। जब 
दिशाओं के पूर्वादि चार रूप माने जाते हें, तब इनकी चार भुजाएं होती हैं । चार दिशाओं 
और चार उपदिज्ञाओं की कल्पना पर आठ भुजाएँ मानी जाती हैं। ऊध्व और अधः जोड़ 
देने से दश दिशाओं के प्रतीक दश भुजाएँ और असंख्य कल्पित दिश्ञाओं में सववेव्यापित्व 
दिखलाने के लिये सहस्न अथवा दश सहस्र भुजाओं की कल्पना की जाती है। 
महिषासुर ने देवी को देखा-- 
स दवृश ततो देवीं ब्याप्तद्वोकत्रयां स्विषा । 
पादाक्रान्‍््या नतभुव॑ किरीटोजिखिताम्बरास्‌ ॥ 
कोमिताशेषपाताज्ञां.. घजुर्ज्यानि:स्वनेन ताम्‌। 
विशो भुजसदर््रंण समन्तादुब्याप्य संत्विताम्‌ ॥" 
१. देब्युपनिषत्‌। 
२. मीनस्येव ईच्च्ं यस्या:। मीनानां वोद्षणमात्रे शिशनामभिवृद्धिनंतु स्तन्यदानादिनेति प्रसिद्ध:। 
तेन कटाचमात्रेण मक्तपोषका श्ट्यथं:। अर्थात्‌ मद्ल्ली केवल दृष्टि-पातमात्र से अपने ब्चों को 


पोसती हे, दूध पिल्लाकर नहीं। उसी तरद दुर्गा वृष्टिपात-मात्र से भक्तों को पोसती हैं। 
ललिता स० न०, श्लोक ५७ की टीका । 


२. यो मां जयति संग्रामै यो मे दप' व्यपोहृति यो मे प्रतिबलो लोके स मे भत्ता मविष्यति' ।दुर्गों ०स० 
४.६६ “जो भुमे युद्ध में जीत ले, जो मेरा दप दूर कर दे, जो मेरे लेसा बल्ली हो, वही मेरा 
पायिग्रदण करेगा।' अज्यमयी को तुलना में ऐसा कोई नहीं है। श्सलिये वह कुमारी है । 
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“तब उसने देवी को देखा । उनकी ज्योति से तीनों लोक भर गया था। पैरों के 
दबाव से पृथ्वी धस रही थी और किरीट आकाश को कुरेद रहा था। धनृष की डोरी के 
टड्भार से अन्तिम पाताल तक डगमगा रहा था और उसकी सहस्रों भुजाएँ आकाश की ओर 
फंलकर भर गई थीं।” 

यह देवी के सवंव्यापी रूप की कल्पना है । 

दश भुजाओं की कल्पना में, इनके दश हाथों में, दश दिक्पालों के अस्त्र रहते हें-- पूर्व 
दिद्ञा के अधिपति इन्द्र का वज्र, अग्निकोण के अग्नि की शक्ति, दक्षिण के अधिपति यम का 
दण्ड, नेऋत के निऋ ति का खड्ग, पश्चिम के वरुण का पाश, वायुकोण के वायु का अंकुश, 
उत्तर के कुबेर की गदा, ईशान के ईश का छ्वूल, ऊपर विष्णु का चक्र और नीचे ब्रह्मा का पद्म । 

चार और आठ भुजाओं की परिकल्पना में अस्त्रों के विधान भी तदनुसार होते हैं । 
इनके चतुर्भज और अष्टभुज विग्रहों की उपासना का भी बहुत प्रचार है। 

दो भुजाओंवाले विग्रह की कल्पना करने पर दोनों में विग्रह के निमित्त सूचक दो 
अस्त्र रहते हैं। जसे बगला के हाथ में गदा और छात्र जिद्दा और छिन्नमस्ता के हाथ में 
छिन्‍न मस्तक और खड़्ग । अथवा दोनों हाथ अभय और वरद-मुद्रा में रहते हैं । 

महिषासुरमहिनी के रूप में एक सपं है, जो महिष के अज्भ से लिपटकर उसे विवश 
किये रहता है। अध्यात्म-पक्ष में महिषासुर महामोह का प्रतीक है। जब वह कालक्रम 
से परिणतावस्था प्राप्त कर घोर उपद्रव का रूप धारण कर छेता है, तब कालशक्ति (सपं) 
द्वारा विवश कर महाशक्ति उसे समेट कर आत्मसात्‌ कर लेती है। विद्या और अविद्या 
की यह क्रिया सृष्टि म निरन्तर चलती रहती है। इसलिये इनक इस रूप की परिकल्पना 
भी चिरन्तन है ' 

मधु-केटभ, महिष, छुम्भ-निशुम्भादि महामोह वा अविद्या हैं। इनका महा-पराक्रमी 
रूप और सबपर विजय प्राप्त करना इनका प्रचण्ड सर्वव्यापित्व का लक्षण है। देवी से 
युद्ध करते समय शुम्भ और निशुम्भ के रूप का इस प्रकार वर्णन किया गया है-- 

स रथस्थस्तथाव्युण्चैग द्वीतपरमायुपैः । 
भरुजेरष्टामिरतुल्षेब्याप्याशेष॑ बसी नमः ।॥।" 
पुनश्च॒ हृत्वा बाहूनामयुत॑ दनुजेश्वरः । 
सक्रायुतेन दितिजश्छादबामास चण्डिकाम ॥ 

“वह (शुम्भ) रथ पर बंठा था। अपने अतुलनीय हाथों में बड़े-बड़े अस्त्रों को ऊँचा 
उठाये हुए सारे आकाश को भरकर जगमगा रहा था।” 

“फिर देत्याधिपति (निशुम्भ) ने अपना सहस्नरों हाथ प्रकट कर सहस्रों चक्रों से उस 
राक्षस ने चण्डिका को ढक दिया ।” 

शुम्भ-निशुम्भ की ये आठ और सहसौ्रों भुजाएँ प्रबल महामोह का सर्वव्यापित्व है।' 


१. दुर्गासप्तराती | ६,१६ । 
२. ततम्रेव। ६,२८। 
३. यह वेद का वृत् है । जितना हो इसका नाश किया जाता है, उतनी ही इसकी वृद्धि दोती है । 


१७४ भारतीय प्रतीकविथा 


अपनी विश्वधारण-शक्ति धर्म पर अवस्थित रहकर, जगन्मूति की सारी कत्रियाएँ वा 
लीलाएँ सवंत्र होती रहती हैं। इसलिये सभी रूपों में धर्म ही उसका वाहन है। विष्णु- 
रूप में धर्म गर॒ड़ और शिव-छूप में वृषभ है। दुर्गा-रूप में सिंह और बुद्ध-रूप में सिंह, 
वृषभ, गज, और अर्व है। जैनमत में गोमुख के रूप में धर्म को (वृषभ-रूप में) ज्यों-का- 
त्यों ग्रहण कर लिया गया है । 
दुर्गा के सिह का विवरण इस प्रकार दिया गया है -- 
वृष्ठिणे पुरतः लिंहं समग्र॑ धर्ममीश्वरम्‌ । 
वाहन पूजयेह ब्या रत येन चराचरम्‌ ॥' 
“देवी के दक्षिण ओर, सामने, शक्तिशाली समग्रधमंस्वरूप सिंह की पूजा करे। यह देवी 
का वाहन है, जो चराचर को धारण किये रहता है ।” 
पराशक्ति की लीला का अवलम्ब होने के कारण सिंह को विष्णु और महिष को 
सदाशिव भी कहा गया है-- 
अधुना संभ्रवच््यामि सिंहस्थ च यथोजितस । 
सिंहस्वव॑ दरिरूपोषधि ख्यं विष्णुन संशयः ॥ 
पावत्या वाहन स्व हि. अ्रतस्तवां पूजयाम्पहम ॥ ' 
“अब सिंह का यथोचित विवरण देता हूँ। सिंह ! आप हरि-रूप (सिह-रूप में ) 
निःसन्देह स्वयं विष्णु हें। आप ही पावंती के वाहन हैं, इसलिये आपकी पूजा करता हूँ ।' 
यहाँ संसार की स्थिति के कारण विष्णु और धारणशक्ति धर्म को एक ही रूप में देखा 
गया है । 
अधुना सम्प्रवचयामि मद्दिषस्थ च पूजनम्‌ । 
महिषस्त्व॑ महावीर: शिवरूपः सदाशिव: । 
अतस्त्वां पूजयिष्यामि क्मत्व महिषासुर ॥* 
“अब महिष के पूजन का विवरण देता हूँ। महिष ! आप बहुत बड़े वीर शिवरूप 
सदाशिव हैं। इसलिये आपकी पूजा करूंगा । महिषासुर क्षमा कीजिये ।” 
यहाँ महिष को भी प्रपंचलीका का अवलम्ब माना गया है । 
वाहनरहस्य का विवरण इस प्रकार दिया गया है-- 
सिदहस्थां परमेशानी ब्रह्मविष्णुशिवाचिताम्‌ । 
प्रेतस्थां च मद्दामायां रक्तप्मासनस्थिताम्‌ ॥ 
सिंदस्थां च तथा दुर्गा ध्यायेप्परममोक्षदाम्‌ । 


शिव: प्रेतो मद्दादेवों ब्रह्मा लोहितपक्ुजः । 


१. वेंकृतिरहस्य । 
२. कालीविखासतन्त्रमू । लण्डन | १६१७। पटल १८. श्लोक २६ | 
रे. तत्रेव ।१६.१,२ | 
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विष्णु) सिंह हृति ख्यात; धाहनानि महोजसः ॥ 
स्वमूर्या वाहन नेव तैषां देवि प्रयुज्यते ॥ 
तत्तत्मृत्येन्तरं कृत्वा बाहनत्वं गताख््रयः । 
शिवप्रेते कदाचित्‌ सा कवाचिद्रकपछूजे ।। 
क्दाचित्‌ केशरिपृष्ठे वसते परमेश्वरि । 
कामकाले शिवप्रेते वसते सिंहवाहिनी ॥' 


“ब्रह्मा, विष्णु और शिव की पृज्या, महामाया, परमेश्वरी का सिहस्थ, शवारूढ तथा 
रक्तपद्मस्थ, और दुर्गा का सिंहस्थ ध्यान करे । यह परम मोक्ष देनेवाली है। महादेव शिव, 
दव हैं, ब्रह्मा लाल कमल हैं और विष्णु सिहरूप में विदित हैं । ये बड़े तेजस्वी वाहन हे । 
देवि ! अपने ही रूप पर ये नहीं चढ़ सकते, इसलिये अपनी ही दूसरी मूर्ति बनाकर 
ये तीनों अपने वाहन बन गये । कभी शिव-शव पर, कभी लाल कमल पर, कभी सिहपीठ 
पर सिहवाहिनी रहती है ।” 

आध्यात्मिक पक्ष में वाहनतत््व का अभिप्राय यही है कि अशेष निष्क्रिय 
तत्त्व पर उसकी शक्ति प्रकट होकर क्रियाशक्ति के रूप में त्रिगुणात्मक प्रपंचलीला की रचना 
करती है । 

देवी-प्रतिमा के एक ओर बुद्धि के प्रधान देवता गणेश और धनशक्ति लक्ष्मी हें और दूसरी 
ओर ज्ञान की अधिष्ठात्री देवी सरस्वती और संन्‍्यबल के प्रतीक सेनापति कार्तिकेय हैं । 

गणेश के स्वरूप पर विचार हो चुका है। लक्ष्मी के तत्व और रूप का विवरण इस 
प्रकार दिया गया है-.. द 


था विद्या प्रकृतिल्ंचमी दुर्गाया दक्षिणे स्थिता । 
तां तप्तकाष्चनाभासां दिभुां क्ोललोचनाम !। 


कटाक्षविशिलोद्दीप्तामण्ज नाश्चितल्ञोचनाम । 
उक्ल्ास्बदपरीधानां. सिन्दूरतिलकोज्ज्वज्ञाम । 
उक्लपश्माल्लनगतां ध्यायेक्षारायणप्रियाम्‌ ।। ' 


“जो विद्या (भ्रह्मस्वरूपिणी) प्रकृति (जगरत्कारणरूपा, मूलतत्त्व ब्रह्म की प्रतिकृति) 
लक्ष्मी रूप में दुर्गा के दाहिनी ओर स्थित हैं, उस नारायणप्रिया का तपाये सोने-जैसे वर्ण- 
वाले, द्विभुज, कटाक्षबाण से उद्दीघत छोल अड्जित लोचनवाले, शुक्लाम्बरवाले, सिन्दूर- 
तिलक से जगमगाते हुए, द्वेतपद्म पर बठे हुए, रूप का ध्यान करे । 

सरस्वती और कातिकेय के तत्त्व और रूप का विवरण इस प्रकार है-- 


श्डे नुकुन्द्संकाशां. दिसुजां कमलेद्रणाम । 
कटाच्ेणथ बच सोहदीम्तामण्जनाखितलोचनामू ॥। 


घ>>थ 
सन पायी उर्फ आसर& 2-3५. न्‍न्‍क, 
न ७ >-७०>-ममम 78.४०मकक ०७५ ब०, 


१. तत्रेब | २१.२६--३३। 
२. तश्रैव। पटल २० । श्लोक १-३ | 


१७६ भारतीय प्रतीकर्षियां 


सिन्दूर:“द> रद: विष्याम्बरपरिच्छुवाम्‌ । 
विन्याभरणशोभाढ्यां वाक्यरूपां सरस्वतीम्‌ ॥ ' 

“शद्भू, कुन्द, चन्द्रमा- जैसी, द्विभुजा, कटाक्ष से उद्दीत, अड्जित, कमल-से नेत्रवाली, 
सिन्दूर-तिलक से चमकती हुई, दिव्य बस्त्रोंवाली, दिव्य भूषणों की शोभावाल। वाक्‌-रूपिणी 
सरस्वती का (ध्यान करे) ।“ 

सोष्णीशमस्तक देव मयूरवरवाहनम्‌ । 
श्रद्मायढाम्यस्तरे वीर ब्रह्मविष्णुशिवाव्मकम्‌ । * 

“मस्तक पर उष्णीश, मयूरवर वाहन, ब्रह्मविष्णुशिवस्वरूप वीर (स्कन्द) का ब्रह्मव्यापी 

(ध्यान करे) ।” ै 


दुर्गासप्रशती 


दुर्गोपासना का स्वप्रधान ग्रन्थ दुर्गाससशती है। यह मार्कण्डेय पुराण का <१ से 
६३ अध्याय तक है। इसमें ५६७ इलोकों के ७०० मंत्रों में विभाग किये गये हैं। इसलिये 
इसे दुर्गासप्तशती कहते हैं । 

सप्ततती की कथा सूक्ष्म भावनाओं का प्रतीक है। दुर्गा को जानने और प्राप्त करने की 
जिज्ञासा और उद्यम की कथा का आरम्भ राजा सुरथ (अच्छे रथवाला, अर्थात्‌ कमंनिष्ठ) 
और समाधि वेश्य (चित्त की एकाग्रता) की कथा से, होता है। सुरथ शत्रुओं से पराजित 
हुए और राज्य छोड़कर उन्हें वन में शरण लेना पड़ा । समाधि को स्त्रियों और पुत्रों ने 
धन के लोभ से, मार-पीट कर घर से निकाल दिया। अर्थात्‌ , कर्मंठताविरोधी शक्तियों 
से पराजित हुई और चित्त की एकाग्रता संसार की चंचलताओं से घबराकर भाग खड़ी 
हुईै। कम और समाधि, दोनों व्याकुल होकर ऋषि सुमेधा (सदुबृद्धि, विचार-शक्ति) के 
पास जाते हैं और देवी महामाया क विषय में प्रइन करते हैं। उनके उपदेश से वे 
तत्त्वज्ञान प्राप्त करते हैं और उनके बताये हुए उपाय से ब्रह्मशक्ति को प्रकट करते हैं। देवी 
की कृपा से सुरथ को राज्य (भोगसिद्धि) मिलता है और समाधि को उसकी इच्छा के 
अनुसार मोक्ष मिलता हूँ । 

दुर्गाससशती में दुर्गोगासना का जिस प्रकार विधान किया गया है, उसमें मानवबुद्धि और 
समाज के गूढ़तम सिद्धान्त सन्निहित हें। आध्यात्मिक और लौकिक शक्ति के उद्धव और 
विकाश के स्थुल, सूक्ष्म और पर-- जितने रूप हो सकते हैं उनके प्रपंचात्मक तथा आध्यात्मिक 
सभी पक्षों पर विचार किया गया है और उनकी साधना की रीति बताई गई है । 

मनुष्यमात्र की प्रथम आबश्यकता भोजन है। इसका बिकसित रूप व्यक्तिगत सम्पत्‌, 
प्रोढ़रूप राष्ट्रसम्पत्‌ और और किराट्‌्-रूप महालक्ष्मी है। इसकी रक्षा के लिये क्रमशः 


१. तत्रव | २०.७,८ | 
२. दन्नव। पटल १८ | श्लोक ७। 
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उसी परिमाण में व्यक्तिगत राष्ट्रीय और विराट्‌ रूप में बल चाहिये '. नहीं तो गदहे गेहूँ 
चर जायंगे और लक्ष्मी को राक्षस लूट ले जायँगे। बल के भी तीन रूप हैं--व्यक्तिगत 
शक्ति, सुसंगठित समूहशक्ति और विराट्‌ वा महाकाली शक्ति । सम्पत्ति और बल के समा- 
योग से पशुशक्ति, अर्थात्‌ मनुष्य का शारीरिक आवश्यकताओंवाला पशुरूप पूर्ण हो जाता है । 
मनुष्य और पशु दोनों समान रूप से इसका उपयोग करते हैं। शारीरिक बल में 
श्रेष्ठ मनुष्य और पशु बलहीन का सर्वस्व अपहरण कर आत्मसात्‌ कर लेते हैं। इतने में 
ही अपने को आबद्ध रखनेवाला मनुष्य राक्षस हो जाता है। (रावण, कंसादि ऐसे ही 
राक्षस थे) । मनुष्यत्व और देवत्व के लिए, इन शक्तियों के अतिरिक्त विवेक की आव- 
दयकता होती है। इसका व्यस्तरूप व्यक्तिगत विद्त्ता और ज्ञान, समस्तरूप विद्याविलासियों 
और ज्ञानियों का समाज और विराट रूप महासरस्वती हैं। मानव और मानवता 
को परमोत्कृष्ट रूप देने के लिये ही, उस एका महाशक्ति की, महालक्ष्मी, महाकाली' और 
महासरस्वती के रूप में उपासना की जाती है । 


दुर्गा की प्रतिमा समस्त शक्ति अर्थात्‌ राष्ट्रशक्ति का प्रतिरूप हं। जो व्यक्ति और 
व्यक्तियों का सम्मिलित रूप राष्ट्र, शारीरिक बल, सम्पत्तिबल और ज्ञानबल से सिंह सहश हे, 
उस व्यक्ति में और उस राष्ट्र पर दुर्गा (शक्ति) प्रकट होती हैं। राष्ट्र को पशुबल 
(कार्तिकेय) और सम्पत्तिबल (लक्ष्मी) और ज्ञानबल (सरस्वती। अवश्य चाहिये, किन्तु बुद्धिहीन 
बल, सम्पत्ति और ज्ञान निरथंक ही नहीं, वरन्‌ आत्मसंहार के लिये प्रबल अस्त्र सिद्ध होते हैं । 
इसलिये मनुष्यता क॑ आदि देव, बुद्धि के महाकाय (गणपति) वर्तमान हैं, जिनकी विशाल 
बुद्धि (शरीर) के भार के नीचे सभी विघ्न (चूहे) विवश रहते हैं। सभी दिशाओं में 
फैली हुई राष्ट्रशक्ति ही, राष्ट्र की, दो, चार, आठ, दशक, सहल्न और अनन्त तथा असंख्य 
भुजाएँ हैं और सब प्रकार के उपलब्ध अस्त्र-शस्त्र ही दिक्‍पालों के अस्त्र-शस्त्रादि इनके 
आयुध हैं। कोई व्यक्ति और राष्ट्र ऐसा नहीं है, जिसका विरोधी नहो। यही 
महिष है, शक्ति जिसका सबंदा संहार करती रहती है। दुर्गा के रूप में यह भारतशक्ति की 
उपासना हैं । 


दर कऋक्षदाला- दल गती। काली-क्रियारूपियो मदाशक्ति, जो अपने शानबल ओर सम्पत्तबल- 

से सष्टि का प्रवर्तन, संचालन भौर रचा करती रहती हे। चण्ड-मुण्ड और उसके योढाओं ने 
देवीं को देखा-- 

दद्शुस्ते तती देवीमीषद्धासां व्यवस्थिताम्‌ । 

सिंहस्योपरि शेलेन्द्रशश् मद॒ति काने ॥ दु, स. ७.२ 
“उन्होंने देखा कि रोलराज का एक बड़ा भारी सोने का शिखर है। वहाँ सिंह पर बेढो देवी 
जरा-सा मुस्कुरा रही दें। राक्षसों की धृष्टता देखकर उनको बड़ा क्रोध हुआ-- 
ततः कोप चकांरोअ्चैरम्गिका तानरीन्प्रति। कोपेन चास्या बदन मषीवर्णमभूत्तदा । सत्रेव ७.२ 
भुंकुटीकुटिलात्तस्या ललाटफलकादद्रतम्‌ काली करालवदना विनिष्कान्तासिपाशिनी ! तत्रेव ७.५ 
“तब अम्बिका को उसने शरत्रभ्ों पर बढ़ा कोष हुभा। क्रोध से श्नका रंग काला हो गये।। 
टेक्ष' मौरोगाले इनके ललाटपट्ट से करालमुखवाली काली, खड़ग और पाश के साथ निकल 
पढ़ी [” इससे स्पष्ट है कि मां के क्रियारुप का हो नाम काली दे । 


श७८ मभोरतीय अतीकविधों 


दुर्गा सलशती की कथा में, समाज की अविकसित, अद्धं विकसित और पूर्ण विकसित 
अवस्थाओं में, शक्ति के भिन्न-भिन्न रूपों का, बड़ा सुन्दर विवरण मिलता है। मधघु-कैटम 
की कथा में समाज की आदिम अविकसित अवस्था का चित्र हें। इस अवस्था में व्यक्ति- 
गत पशुबल, अर्थात्‌ शारीरिक बल, काम करता है, बुद्धि काम नहीं करती । मधु और कैटभ 
एक बूढ़े और नि:सहाय पुरुष (ब्रह्मा) को देखते हैं और विना कारण ही उनकी हत्या 
करने को तेयार हो जाते हें। विष्णु से महुयुद्ध करते-करते प्रसन्न हो जाते हैं और उन्हें 
इतनी ही बुद्धि है कि मरने-मारने पर तुले हुए शात्र (विष्णु) को वर दे बैठते हैं। यह 
पशुत्व और बुद्धिहीनता की पराकाष्ठा हैं। घबराकर प्राणरक्षा के लिये चारों ओर 
देखते हें। देखते हैं कि सवंत्र प्रलयकाल का जल ही जल हैं। उनकी समभ में यह नहीं 
आता है कि कहीं सूला भी हो सकता है। भट कह बेंठते हें--जहाँ धरती पर पानी न 
हो, वहाँ हम मार डालो। उनकी आँखों के सामने ही सूखा निकल आता है--विष्णु की 
जाँघ, और उसी पर रखकर उनके शिर काट दिये जाते हैं। यहाँ व्यक्ति में पशुत्व की 
प्रचुरता और बुद्धि का नितान्त अभाव दिखाया गया है। 

महिषासुर की कथा में समाज की व्यस्त शक्तियों की, समस्तरूप में अग्रसर होने की 
कथा है। देवगण राक्षसों से हारकर आत्मरक्षा का उपाय ढाँढ निकालने के लिये अपने 
भायक ब्रह्मा, विष्णु, महेश के पास जाते हें। महिषासुर पर देवनायकों को क्रोध होता है । 
उनमें से प्रत्येक के शरीर से ज्योति निकलती है और मिल जाने से, जलते हुए ज्योति के 
प्वत-सी दिखाई पड़ती ह। यह ज्योतिराशि घनीभूत होकर स्त्री-रूप में परिवर्तित हो 
जाती हैं। उसक प्रकाश से सारी सृष्टि भर जाती है। देवी को देखकर सभी बड़े प्रसन्न 
होते हैं और जिसक पास जो अस्त्र-शस्त्र हं, उसका सार भाग देकर देवी का सम्मान करते हैं । 
आदर पाकर देवी प्रसन्न होती हे और अट्नहास करने लगती हैं। इससे कद्ध होकर 
महिषासुर उन पर आक्रमण कर देता है और संन्यसमेत मारा जाता हैं। यह व्यक्ति की 
शक्तियों का संघटन कर समष्टि, अर्थात्‌ संस्था, के रूप में समाज का निर्माण करना हैं। जब 
किसी संस्था के सभी सदस्य इसमे अपनी सारी शक्ति लगा देते हें, तब वह शक्तिशालिनी बन 
कर अट्टहास करने लगती है । उसकी प्रचण्ड शक्ति क सामने कोई विरोधी ठहर नहीं सकता । 

शुम्म-निशुम्म की कथा में समाज के चरम विकास की कथा है। शुम्भ-निशुम्भ दो थे । 
उन्होंने रक्तबीज के रूप में अपने दल और समाज का अद्भुत संघटन किया था। बे 
स्वयं बलवान चतुर और बुद्धिमान्‌ तो थे ही, रक्तबीज के रूप में उनकी संघटित शक्ति ने उन्हें 
दुर्दात्त और उद्ण्ड बना दिया था। उनके दल में जहाँ एक गिरता था वहाँ सौ (रक्तबीज) 
उठकर खड़े हो जाते थे, जहाँ से एक हटता था वहाँ असंख्य योद्धा उनका स्थान लेने को 
प्रस्तुत थे । देवी एक थीं, उन्होंने असंख्य शक्तियों के रूप में अपने को प्रकट कर फंला 
दिया। घोर युद्ध हुआ और सब राक्षस मारे गये। केवल छुम्भ बच गया। उसने 
कहा--में अकेला हूँ और तुम बहुत-स। हो । यह कैसा युद्ध है । देवी ने कहा- तुम्हारी बुद्धि 
भ्रष्ट (दुष्ट) है। मुझको छोड़कर संसार में दूसरा है कौन ? देखो, मेरी विभूतियाँ मुभरमें 
भभी समा जाती हैं। देखते-ही-देखतें देवी की सारी विभूतियाँ ब्रह्माणी इत्यादि उनमें 


०१५. छा€₹-जकरर १७ 


धमा गईं और देवी अकेली रह गई । युद्ध हुआ और शुम्भ मारा गया। इससे स्पष्ट है कि 
जब समाज की व्यक्तिगत शक्तियाँ असंख्य रूपों में प्रकट हों और आवश्यकता पड़ते ही एक रूप 
धारण करें, और आवश्यकता पड़ते ही एक से असंख्य बन जाय- तो यह सामाजिक विकास 
और संघटन की पराकाष्ठा है। इसी में दुर्दान्त देवी और प्रचण्ड दानवी शक्तियाँ सन्निहित हैं । 
(किसी व्यक्ति वा संस्था का देव और दानव रूप विचार की छुद्धता तथा अष्युद्धता पर 
अश्रित है। अलुद्ध विचारों के कारण कोई राक्षस बन जाता है और छुद्ध विचारों 
से मनुष्य और देवता बनता है ।) 
दुर्गा ससशती में बारम्बार यही दिखाने की चेष्टा की गई है कि देवी विश्वव्यापिनी और 
एक हैं और उनकी इच्छा से उनके असंख्य रूप हो जाते हैं। शुम्भ-निशुम्भ से उत्पीड़ित 
देवताओं ने देवी की स्तुति की । उसी स्थान पर एक पहाड़ी सोते में स्नान करने पावंती 
आई । उन्होंने देवताओं से पूछा कि आप किसकी स्तुति कर रहे हैं। उनके शरीर से 
निकल कर एक देवी ने कहा--'स्तोत्र' ममेतत्क्रियते'--यह मेरी स्तुति हो रही है, और 
पावंती का रंग काला हो गया | वे काली बन गई । ऐसी कथाओं द्वारा यही स्पष्ट करने की 
चेष्टा की गई है कि देवी एक हैं, किन्तु उनके रूप अनेक हैं और हो सकते हैं। नवाणं मन्त्र 
(ऐं हीं क्वीं चामुण्डायं विच्चे) द्वारा इसे और भी स्थिरता दे दी गई है। सप्तदती के पटलों 
का क्रम है काली, लक्ष्मी और सरस्वती; किन्तु, मन्त्र के बीजों का क्रम है सरस्वती (ऐं) 
लक्ष्मी (हीं) और काली (क्लीं), अर्थात्‌ काली-पटल की क्रियाएँ सरस्वती-बीज से होती हें 
और सरस्वती-पटल की क्रियाएँ काली-बीज से । देवी के आदि रूप को लक्ष्मी कहा गया है । 
लक्ष्म का अर्थ है चिह्न, लिज्भ । यह ब्रह्म की त्रिमूत्ति की तरह है। लक्ष्मी, अर्थात्‌ ब्रह्म की 
प्रगट इच्छाशक्ति मध्य में रहकर ज्ञान (सरस्वती) और क्रिया (काली )-शक्तियों का संचालन 
करती रहती है, इसलिये यह हां (देवी प्रणव) का वाच्य बन कर मध्यस्थ रह जाती है। 
यंत्र-प्रतीक पर भी, सभी देवताओं की तरह, देवी की भी पूजा होती है। उसमें 
प्रधान देवता का स्थान यन्त्र क मध्य में होता है और आवरण देवताओं की पूजा प्रधान 
देवता के भिन्न-भिन्न पाइवं में यंत्र के भिन्न-भिन्न भागों पर होती है। वहाँ उन देवताओं 
की प्रतिमा नहीं बनाई जाती । केवल ध्यान और मन्त्र से उनकी पूजा होती है । 
यंत्र और प्रतिमा एक ही भावना के भिन्न-भिन्न प्रतीक हैं। देवी के रूप कौ कल्पना 
भी शिवलिज की तरह यंत्र की भावनाओं के आधार पर की जाती है। दिव्यज्योतिस्वरूप 
पराशक्ति का घनीभूत रूप यंत्र है और दिव्यज्योति का घनीभूत लघुरूप शिवलिजु है। 
दुर्गाससशती के द्वितीय अध्याय में है कि देवताओं की आत्मज्योति जलते हुए पर्वत की तरह 
दिखाई पड़ने लगी (अतीव तेजस: कूटं ज्वलन्तमिव प्॑तम्‌) और वह घनीभूत होकर स्त्रीरूप 
में परिवर्तित हो गई। रुद्र-अंश से उसका मुख बना (यदभूच्छाम्भव॑ तेजस्तेनाजायत 
तनन्‍्मुखम) । यह शिवलिज्ू का गोल रुद्रांध है। आठ भुजाए बिष्णु-अंश से बनीं (बाहबों 
विष्णुतेजसा) । यह शिवलिज् का वेदी के भीतरवाला अध्टप्रकृति का सूचक अष्टकोण है । ब्रह्मा 
के तेज से उनके चरण बने (ब्रह्मणस्तेजता पादौ) यह शिवलिजु के निम्नस्थ ब्रह्मांश का सूचक 
ल्थितितत्व चतुष्कोण है। ये ही यन्त्र क क्रमशः बिन्दु, अष्टदल और चतृष्कोण-भूपुर हें । 


श्द्र० भारतीय प्रतोकविधा 
दशभद्विद्या 


ब्रह्म का ही दूसरा नाम ज्ञान वा विद्या है। शाक्तसम्प्रदाय में जिन दश प्रधान रूपों 

में ब्रह्म की उपासना होती है, उन्हें महाविद्या कहते हैं । 
.._ ब्रह्म, अर्थात्‌ ब्रह्ममयी की असंख्य रूपों में उपासना हो सकती है और होती है । 
झसंख्या श्रिपुरा देवी असंख्याता सच कालिका । 
वागीश्वरो तथा संख्या तथा च सुकुद्याकुल्या ।! 
मातज्िनी तथा पूर्णा विमल्ला चण्डनाय्रिका। 
त्रिपुरेकजटा दुर्गा या चान्या कुल्लसुन्दरी ॥' 

“त्रिपुरा देवी असंख्य हैँ, कालिका, वागीज्वरी, शक्तिमयी (सुकुला)* शिवमयी 
(अकुला) *, मातजड्िनी, पूर्णा, विमछा, चण्डिका, एकजटा, दुर्गा, कुण्डलिनी (कुलसन्दरी) 
आदि के भी असंख्य (नाम और रूप हैं।' 

रुचि और निमित्तभेद से इन असंख्य रूपों में से किसी भी या अनेक रूपों में ब्रह्मविद्य 
की उपासना की जा सकती है। 

ये दश महाविद्याएँ हें-- 

काली तारा दिल्नमस्ता सुन्द्री बगला रमा | 
मात्र आुवनेशानी पिद्धविद्या च भेरवो । 
धूमावती च वृशमी मद्दाविद्या दश स्थूता ॥ 

“सिद्ध महाविद्या के रूपों में ये दशमहाविद्या हैं-काली, तारा, षोडशी सुन्दरी, 
छिन्नमस्ता, बगला, कमला, मातड्ी, भुवनेश्वरी, भरवी और धूमावती ।” 

शाक्तदर्शन में प्रकाश और विमशं, इन दो शब्दों का प्रयोग होता है। विमर्श का 
अर्थ हे-- 

विम्ृश्यते परामृश्यते हृद्सू हृति विमश: प्रपश्चः 
“जो संकल्प-विकल्प का विषय हो सके, उसे विमशं अर्थात्‌ प्रपञ्च कहते हैं । 
वेदान्त का परमार्थ और प्रपञ्च ही तन्त्रदर्शन का प्रकाश और विमशं है। 
सकलभुवनोद्यस्थितिल्षयमयत्ञ/लाविनोदनोद्यक्त: । 
अन्तर्नीनविमश: पातु मदेश: प्रकाशमान्रतनु: ॥४ 


“सारी सृष्टि के उदय, स्थिति, लयरूप लीला-विनोद में संलग्न, जिसके भीतर विमशञं 
लीन है, प्रकाशमात्र शरीरवाले महेश रक्षा करें।” 


अनिनीीजंजल5। झआननओनज- जज 


१, कुलचुडामण | कलकता | १६१५ | पटल १ | श्लोक १, २। 

२. कुल--शक्ति । अकुल--शिव । इसलिये शरक्तिस्थान मूलाघार का नाम है । कुलकुए्ड, ओर सहत्तार 
का नाम दे झकुल । ्् 

३. पृरश्चर्याणंब। नेपाल महाराज प्रताप सिह कृत। बनारस। १६०१ । पृ० १३ में शक्िसंगम 
से उद्धत । 

४५ कामकलाबिलास । कलकत्ता। १६२४। मज़लाचरण। यह शाक्तदरोत का प्रत्न दे | 
कामशास्त्र का नहीं । 


व्यवद्यार-मकरण श्टर 


प्रकाश और विमर्श पर भास्करराय का मत है - 
प्रकाशात्मकल्य परअह्मण: स्वाभाविक स्फुरणं विमश हृत्युच्यते । 


“प्रकाश रूप परब्रह्म के आप-से-आप स्पन्दन को विमर्श कहते हैं ।” 
स्वाभाविकी स्फुरता विमशरूपास्थ विदते शक्ति: । 
सैबव चराचरमखिलं जनयति जगदेतद्पि व संदरति ॥' 


“स्वाभाविक स्फुरण इसकी (परब्रह्म की) विमर्शरूप शक्ति हैं। वही सभी चर-अचर 

के रूप में संसार को उत्पन्न कर उसका संहार करती रहती है।” 
वाचकेन विमशन विना किंवा प्रकाश्यते । 
वाच्येनापि प्रकाशेन विना किवा विमृश्यतै ।। 
तस्माद्विमशों विस्फृतों प्रकाश समपेक्तते । 
प्रकाशश्चात्मनो ज्ञानं विमश समपेचते ।।'* 

“बाचक विमर्श के विना क्‍या प्रकाशित होगा, और वाच्य प्रकाश के विना किस पर 
विमर्श होगा। इसलिये स्फुरण के लिये विमर्श को प्रकाश की अपेक्षा है, और प्रकाश 
को अपने ज्ञान के लिये विमश की आवश्यकता है ।” 

रक्तशुक्वविन्दुमयप्रकाशविमर्शाव्मकबह्मण: सर्व जातम्‌ ।* 

“रक्त-शुक्कबिन्दुमय प्रकाश-विमशंवाले ब्रह्म से सब कुछ उत्पन्न हुआ |” 

वन्‍्दे. गुरुपदद्वन्दमवाइमनसगोचरम्‌ ! 
रक्तशुक्ाप्रभामिश्रमतक्य'. मैरव॑ महः ॥४ 

“मह:, भैरव, वाणी और मन के बाहर और अतव्य हैं। ये रक्त और छुक्क प्रभा 
के सम्मिश्रण, गुरु के दोनों चरण हैं। इनकी मैं वन्दना करता हूँ ।” 

जब विमश प्रकाश में लीन होकर स्थिर हो जाता है तब इसको एकरस”, समरस, 
सामरस्य, रसानन्द आदि संज्ञाएँ दी जाती हैं। यही वेदान्तियों की निरुपाधि निविकल्प 
समाधि, बौद्धों की शून्यता और जैनों का कैवल्यज्ञान है। यह शिवत्व की स्वाभाविको 
स्पन्दनहीन अवस्था है । 

सामरस्यसम्बन्धेन शक्तिविशिष्टः शिव: पुव हि पर ब्रह्म । 

“समरस रूप में शक्तिमान्‌ शिव 'परंत्रह्म' है ।” 

ये ही प्रकाश और विमर्श, शाक्तदर्शन और प्रतीकों में नाना प्रकार से वर्णित हैं । 
इन्हीं भावनाओं के आधार पर शाक्तप्रतीकों का निर्माण होता है। 
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१, ललितासइस्नाम । सौभाग्यमास्करभाष्य। बम्बई। १६३३ | १६ इवें श्लोक की टीका । 
२, तत्रव। मातृकाबिवेक से उद्धुत । 
३. कामकलाविलास। श्लोक & की टीका । 
४. दारुखणसप्तक | श्लोक १ ! 
४, मिलाश्ये--सदा एकरस एक अखणिडत आदि झनादि अनूप। 
कोटि कर्प बीतत नहिं जानत बिददरत युगल स्वरूप ॥ सूरसागर | 
६, ललितासदसतनाम । श्लोक २०१ पर भास्करराय की टीका ! 


श्द्र भारतीय प्रतीकविधा 


साधना के अवलम्ब और स्थान के भेद से प्रतीकों के भिन्न-भिन्न रूप होते हैं-- 
स्थानसेद्स्त्रिधा प्रोक्त: प्राणे देदे बहिस्तथा। 
प्राशश्च पत्चचा देहे द्विधा बाह्यान्तरस्थत:ः ।। 
सण्डल्त स्थणिडल्ञ पात्रमइसूत्र सपुस्तकम्‌ । 
लिक्न तूरं पठः पुस्त प्रतिमा मूर्तिरेव च ॥ 
इत्येकावशधा बाह्मय॑ पुनस्तद्बहुधा भवेद्‌ ॥' 

“साधना के स्थान तीन प्रकार के हैं--प्राण, शरीर और बाहर | प्राण में पाँच 
प्रकार के (स्थान) और देह में बाह्य और आभ्यन्वर--दो प्रकार के हें। बाहर के स्थाव 
हैं--मण्डल, स्थण्डिल, पात्र, अक्षसूत्र (माला), पुस्तक, लिज्ज, तूर, पट, पुस्त (लेपादि से 
प्रस्तुत रूप) प्रतिमा, मूर्ति (गुरु इत्यादि की)। ये ग्यारह प्रकार के बाह्य हैं। इनके 
फिर अनेक भेद हो जाते हैं ।” 

अपनी इन कारिकाओं पर अभिनव गुप्त की टीका इस प्रकार है-- 

पुस्‍्तं लेपाविनिर्मिताकृतिः । मृतिगुर्वादिश्तम्बन्धिनी । तवित्यानस्तर्यादूबाह्य , पुनरित्येकादश 
विघस्वेपि, बहुचेति मण्डलादीना-येकशूल्षत्रिशुल्लाविक्मेण नानाविधत्यात्‌ ॥ 

“पुस्त--लेप इत्यादि से बनाई हुई आकृति । मूर्ति>गुरु इत्यादि से सम्बड। तत्‌ 
अर्थात्‌ उसके अनन्तर बाह्य, फिर ११ प्रकार क होने पर भी, बहुधा अर्थात्‌ मण्डलादि, 
और उनमें भी एक शूल, त्रिशुलादि क्रम से अनेक भेद हो जाते हैं ।” 

देवी के तीन रूप हेँ--- 

“स्थूक्नं समस्तया नाम्ना सूच्म॑ मन्त्रतनु तथा । 
पररूप॑ त्वपणेन  विदितं पूजन. दिधे।॥।' 

“देवी की उपासना तीन प्रकार से प्रसिद्ध है--स्थूल रूप का नाम के साथ, सूक्ष्म, मन्त्र 
रूप तथा अपंण (मनोलरूय) द्वारा पररूप ।” 

उपनिषत्‌ का भी यही मत है -- 

देवताया: श्रीणि रूपाणि स्थूल सूचम परम्सेति । धत्रा तढ़ यानश्लोकोकन | द्वितीय 
तम्मूद्यस्त्रायकम । तृतीयन्तूपासनात्मकम्‌ । देवतारूप लेविध्याद तदुपास्तिरपि लिविधा-- 
बहियागजपान्तर्यागमेदात्‌ ॥ 

“(किसी देवता के तीन रूप होते हें--स्थूल, सूक््म और पर। उसमें पहिला ध्यान- 
इलोक में कहा जाता है। द्वितीय उसका मूलमन्त्र के रूप में है और तृतीय उपासना रूप है । 
देवता के रूप के तीन भेद होने के कारण, इसकी उपासना भी तीन प्रकार की होती है। 
उसके भेद हें--बहिर्याग, जप और अन्तर्याग । 
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१. तन्वालोक। श्रीनगर | काश्मीर। सन १६२२। भाग ४। आहिक ६ श्लोक २, ३। 

२. तन्त्नालोक। काश्मीर। श्रीनगर। १६२२। चतुर्थ लाग। आहिक ६। श्लोक २, ३ 
की टीका | 

३. अन्त्रराज। लणडन। १६२६। पटल ४। श्लोक ३७। 
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वयवंद्वार-भर्करणी १८३ 


- अन्यान्य शाक्तंदशंन के भ्रन्थों में भी ये ही भाव व्यक्त किये गये हैं। सारांश, यह कि 
परब्रह्म की, नाना प्रकार से, कल्पित रूपों द्वारा, उपासना की जाती है। हाथ-परोंवाली 
नाना रंगों की मूर्तियाँ बनाकर और उनमें प्राणप्रतिष्ठा कर, ध्यान द्वारा उसे बोधगम्य करने 
की चेष्टा की जाती है। मन्त्र द्वारा भी उसे प्राप्त करने की चेष्टा की जाती है । 

वर्णमाला के सभी अक्षर चेतनामय नाद की एक-एक मूर्ति हें। इनमें अक्षर प्रतिमा 
की तरह स्थूल रूप, ध्वनि सूक्ष्म, और प्रकाशमय चित्‌ में मनोलय, पर रूप है। प्रत्येक वर्ण 
का शक्तिमय रूप निश्चित हें। आकार की शक्ति का ध्यान इस प्रकार है-- 
केतकीपुष्पगर्भासां दविभुजां हंसलोचनाम्‌ । 


शुक्ल्पट्टाम्परधरां पद्ममालविभूषिताम्‌ ।) 
चतुयगप्रदां नित्यां नित्यानन्व्ममी. परां । 
यराभयकरां देवीं नागपाशसमन्विताम्‌ ॥ 
शख्स तत्वमकारस्य अतिगोप्य वरानने । 
शरबदन्द्रप्रतीकाश पष्चकोण मय॑ सवा ॥ 
पष्चदेवमय वण' शक्तिदयसमन्वितम । 
नियुयं सगुणयोपेत सय॑  केव्ल्यमूर्तिमान्‌ । 
बिन्दुद्यमयं व०' स्वयं प्रकृतिरूपिणी ।॥।' 


“ अकार-मातृका) का वर्ण केबड़े के फूल के गर्भपत्र की तरह है। इसके दो भुजाए हें, 
आँखें हंस-जेसी हैं, शुक्ल रेशमी वस्त्र धारण किये है, पद्म की माला से विभूषित हें, 
नित्य चतुवंग का फल देनेवाली हे, नित्य-आनन्दमयी हे, परा (कारणरूपा) हैं, हाथों में 
नाग और पाद्य तथा अभय और वरद हैं । 

सुन्दरि ! अत्यन्त गोप्य अकार का तत्त्व सुनिये । शरच्चन्द्र की तरह (शीतल और 
प्रकाशमान) हे, सदा पञ”्चकोणमय हे। पञ्चदेवमय, दोनों शक्तियुक्त, निगु ण-सगुण, 
मू्तिमान्‌ कैवल्य और दो बिन्दुओंवाला है। यह स्वयं प्रकृतिरूपिणी है ।” 

इस प्रकार वर्णमाला के सभी वर्णों के निश्चित रूप हें। सूक्ष्मरूप में सबकी ध्वनि 
भिन्न है, किन्तु पर रूप में सब एकाकार वाडू मय हो जाते हैं । 

सभी आध्यात्मिक साधनाओं की तरह तान्त्रिक साधनाओं का भी प्रारम्भ स्थुरू प्रतीक 
से होता है। 

ब्रह्मविद्या के दो प्रधान मार्ग हें योग और तन्‍त्र । दोनों का ही प्रारम्भ स्थुल और 
सक्ष्म प्रतीकों से होता है और उद श्य है . 'पर' में आत्मलय । 


काली 
दश 73५८/४४४४ में काली प्रथमा महाविद्या हैं। महाविद्या, अर्थात्‌ ब्रह्मविद्या के दश 


रुपों में प्रथम रूप काली है। इसलिये इन्हें प्रथमा शक्ति और आद्याशक्ति भी कहते हैं । 
काली दाब्द की व्याख्या नाता प्रकार से की गई है-- 


१. साथ-सौन्दर्यलहरा । प्रयाग । ९० ५। 


श्व्छ भारतीय प्रतीकविधा 


तव रूप॑ महाकालो जगत्संहारकारकः । 
महासंदारसमये काज्: सब  ग्रसिष्यति ॥। 
कलनात्‌ सबभूतानां महाकाल प्रकीतितः । 
मद्दाकालस्थ कलनात्‌ त्वमाद्या कालिका परा ॥' 


“जगत्‌ का संहार करनेवाला महाकाल तुम्हारा ही रूप है। महासंहार के समय काल 
सबका ग्रास कर लेगा। सभी तत्त्वों को समेट लेने के कारण इसका नाम महाकाल है। 
तुम आद्या (सबसे पहिली) और परा (सब का कारण) हो, महाकाल को भी समेट लेने के 
कारण तुम कालिका हो ।” 

परापरात्मा कालश्च पर: संविधि वतते । 
काली नाम पराशक्ति: सेव देवस्थ गीयतै ॥* 

“क्रम और अक्रम (आगे-पीछे) का निर्धारण करनेवाले काल का पररूप (कारणरूप 
उद्गम स्थान) संवित्‌ (चेतना रूप ब्रह्म) में रहता हे, अर्थात्‌ चिदब्बह्म का क्रियात्मक आंशिक 
रूप ही काल हैं। ब्रह्म की नित्य-क्रियाशक्ति-रूप पराशक्ति का ही नाम काली है, अर्थात्‌ 
निष्क्रिय ब्रह्म का सक्रिय-रूप ही काली है ।” 

इसी प्रसंग को और भी अधिक स्पष्ट इस प्रकार किया गया है -- 

एबं कालो हि देवस्यथ विश्वाभासनकारिणी । 
क्रियाशक्तिः समस्तानां तत्वानां च पर॑ वपषुः ! 
एतदीश्वरतत्तवं तब्छिवस्य वपुरुच्यतै ।।* 

“विश्व के रूप में प्रकट होनेवाली देव की यह क्रियाशक्ति ही काल है, जो सभी तत्त्वों 
का कारण रूप है। यही ईश्वर तत्त्व है, जो शिव का शरीर कहलाता है ।” 

'शिवस्य वपु:' इस पर टीका में अभिनव गुप्त कहते हें-- 

बहिरोन्मुण्येडपि स्वात्मन्येव. विश्रान्तम्‌ ः 

“बाहर की ओर उन्मुख होने पर भी यह तत्त्व ( क्रियाशक्ति ) अपने ऊपर ही 
स्थित है ।” 

अर्थात्‌, शिव और उन पर स्थित उनकी क्रियाशक्ति रूप काली, एक ही तत्त्व के 
दो नाम हैं । 

आद्यविद्या की प्रशंसा इस प्रकार की गई है-- 

कालसंकलनात्‌ काली सर्वषामादिरूपिणी । 


काल्षत्वादादिभूतत्वादाद्या काल्लीति गीयते ॥ 


१. प्राणतोषिणी | वंगाज्षर। १३३५ साल । ५० ३८२ में महानिर्वाणतन्त्र के चतुर्थोद्याम से उद्ध त॑ । 
२. तन्त्रालोक | बम्ब६॥ १६२० । आहिक ६ । श्लोक ७ | 
३. तत्नव। ३३८, ३६। 


व्यवद्यार-प्रकरण श्८£ 


पुन: स्वरूपमासाध तमोरूपं॑ निराकृतिः । 
वाचातीत॑ मनोगरम्म्य त्वमेकेवावशिष्यसे ।। 
साकारापि निराकारा साथया बहुरूपिणी । 
स्व सर्वादिरनाविस्टव क॒रन्नीं हश्नीं च पात्तिका ॥ 
अतस्ते कथित भद्दे श्रह्ममन्त्रेण दीक्षित: । 
यत्फल समवाप्तोति तथैव तब साधनात्‌ ।। 

“आप सबके आरम्भरूप हें और ( सबका संग्रह करनेवाले ) काल को भी अपने में 
समेट लेने के कारण आप काली हैं। कालत्व, अर्थात्‌ जिन गुणों को लेकर काल उत्पन्न 
होता है, वे गुण आप ही हैं और (काल का भी) प्रारम्भ आप से ही होता है, इसलिये 
आपका नाम आद्या काली है । 


फिर विना किसी रूपवाले अपने रूप अन्धकार € काला ) के रूप में, अकथनीय 
(वाचातीतं॑) अनुभव के रूप में (मनोगम्यं), (अशेष कारण के रूप में) एक आप ही 
अवशिष्ट रहती हें । 

साकार होने पर भी आप निराकार हैं और माया से बहुत रूप धारण करती हैं । 
आपका आरम्भ नहीं है और आपसे सबका आरम्भ होता है। आप ही करने, हरने 
और पालनेवाली हैं । 


भद्दे ! (कल्याणमयि !) इसलिये आपसे कहा कि ब्रह्ममन्त्र से दीक्षित होने पर 
जो फल मिलता है, वही आपकी साधना से भी प्राप्त होता है ।” 


द्वितीय श्लोक में काली के घोर काले रंग का रहस्य है। अशेषकारण का रंग न 
उजला है ओर न काला । वह तो सत्तामात्र है। प्रकाश रूप में उसे 'सू्यकोटिप्रतीकाश: 
चन्द्रकोटिसुशीतल:' (करोड़ों सूर्य-जैसा प्रकाशमान और करोड़ों चन्द्रमा-जेसा शीतल) 
कहा जाता है। और, अन्धकार रूप में उसे सभी रूपों को मिटाकर सत्तामात्र एक तत्त्व 
के रूप में महाघोर काला रंगवाली सत्ता कहा जाता है। यही तांत्रिकों की तिरस्करिणी 
विद्या है, जो सभी वस्तुओं को आत्मसात्‌ कर उन्हें अपने भीतर छिपा लेती है। 


काली-तत्त्व का विवरण इस प्रकार दिया गया हे-- 
मद्राद्वष्मीः समाख्याता साहं सर्वाह्सुन्द्री । 
मद्दाश्रीः सा मद्मात्नव्मीश्चण्डा चण्डी च चणिडका ।। 
भद्रकाली तथा भेदाः काल्ली दुर्गा मद्देश्वरी। 
त्रिगुणा सगवत्पलनी तथा भगवती परा॥ 
एुवाः संशास्तथान्याशव ततन्न में बहुधा, स्छता । 
विकारयोगावृस्याश्थ तास्ता. वच्ष्याम्यशेषतः ॥। 


१, भ्राजतोषियों। वंगादर। १३२३५ साल। पृष्ठ ३८३। 


श्द्द भारतीय प्रतीकविद्या 


रचयामि जगत्सव पुययापुण्ये . कृताइृतै । 
महनीया व सत्र महालच्मीः प्रकी्तिता ॥ 
मद्दाब्यिध्रयणीयत्वान्मद्याश्रीरिति गीयते । 
भयडस्य दृषिता भण्डी भण्डत्वाज्नण्डिका मता |। 
कश्याणरूपा भ्रद्रास्मि काली भद्रा प्रकीतिंता । 
कत्नात्सतां स्वरूपत्यादपि कात्भी प्रकीतिता ।। 
सुहदान्ष द्विषान्व युगपत्सवुसद्विमो: । 
भद्रकाल्नली समाख्याता मायाश्चयंगुणात्मिका ।। 
माया योग हति क्षेया यज्ञानाक्षनयोन् णास्र्‌ । 
पूर्णयाड्गुण्यरूपत्वात्स्म्ता चाहं॑. परात्परा ॥| 
शासनाच्छु क्रिर्पाह राश्यद॑ रक्षनात्सताम्‌ । 
सदा शान्तविकारत्वाण्छान्ता;. परिढीर्तिता ॥ 
मत्त: प्रक्रमते॑ विश्व॑ प्रकृतिः सास्मि कीर्तिता | 
भ्रयन्ति हायना चास्मि श्यणोमि दुरित सताम्‌।। 
शणोमि करुणावार्च श्णोमि च॑ गुणैजगत्‌ । 
शरण स्वभूतानां. रमेह्ह॑ स्वकर्मणाम्‌ ॥ 
ईंडिता च सवा देवे: शरीरब्लास्मि वेष्णवम्‌। 
पएतान्मयि..गुणान्दप्वा वेद॒वेवाक्॒पारगाः ।। 
गुणयोगविधानश्ञा: पश्रियं. मां संप्रचखदते । 
सा5हमेवंधिधा नित्या सर्वाकारा सनातना ॥ हृति ॥" 

“जिसे महालक्ष्मी कहा गया हे, वह सर्वाज्सुन्दरी (त्रिपुरसुन्दरी--षोडशी) में ही हैँ । 
महाश्री, महालक्ष्मी, चण्डा, चण्डी, चण्डिका, भद्गरकाली, नाना प्रकार की काली, दुर्गा, 
महेश्वरी, त्रिगुणा, भगवान्‌ की स्त्री, भगवती, परा,--ये तथा और बहुत-से मेरे नाम है । 
परिवर्तन (विकार) होते रहने के कारण और भी नाम हैं। उन्हें में विस्तारपूर्वक 
कहती हैं। पुण्य-अपुण्य, कतंव्य-अकतंव्य-रूप सारे जगत्‌ की में रक्षा करती हूँ और सर्वत्र 
लोग मुझे बड़प्पन देते हैं, (इसलिये) मेरा नाम महालक्ष्मी है । (अशेषकारण-रूप) 
महासागर को आश्रय बनाने के कारण महाश्री नाम है। भण्ड की रुत्री भण्डी और भण्ड 
होने के कारण भण्डिका नाम हे। कल्याण-रूपिणी होने के कारण भद्रा हैं और भद्गकाली 
नाम कहा गया है। कला (साकार जगत्‌) को आत्मसातू करनेवाला रूप होने के कारण 
भी काली कहा गया हैं। मित्र-शत्र्‌ और सत्‌-असतू-दोनों में एक साथ व्याप्त 
होने के कारण, आइचय॑ गुणवाली माया, काली कही जाती है। माया के सम्पक्कं से 
ही में, मनुष्यों के ज्ञान और जज्ञान से पूर्ण षड्गुण-रूप में समझ में आती हूँ। 
इसलिये में पर से भी पर हूँ। शासन करने के कारण में शक्तिरूपा हैँ। सज्जनों का 

१. हाल उपनिषद: । गुक्षषोढान्यासोपनिषत्‌ । मद्रास। १६३३ । पृष्ठ १९२ में लक्ष्मोतन्त्र 

से उद्धत । ' 


ब्येवद्दार-प्रकरणी श्८७ 


रडेंजन करने के कारण में राज्ञी हैँ। सवंदा शान्त विकार के कारण मुझे शान्ता कहते हैं । 
मुझसे सृष्टि का प्रवतेन होता हैं। इसलिये में प्रकृति कहलाती हूँ। मुझ में छोग आश्रय 
पाते हैं, इसलिये में अयना (अवलम्बरूपा) हैँ। सज्जनों के दुःख को सुनती हूँ, करुणवचन 
सुनती हूँ, गुणों द्वारा जगत्‌ को सुनती हूँ, सब जीवों की रक्षा करती हूँ, सभी कर्मों के भीतर 
रहती हूँ, देवराज सदा मेरी पूजा करते हैँ, विष्णुरूप में में ही हूँ । मुभमें इन गुणों को देख- 
कर, वेदवेदान्तपारग और गुणयोग के विधान को जाननेवाले मुझे श्री कहते हें। वही में 
इस प्रकार नित्या, सर्वाकार और सनातनी हूँ ।” 

करात्ववुनां घोरां मुक्तकेशीं चतुभु जाम । 

कालिकां दछ्चिणां वियां मुण्डमाल्ाविभूषिताम्‌ ॥ 

सदथरिछुन्नशिर:खड्गवामाधोध्वेकराग्लुजाम्‌ । 

वरदब्थमाभयं चेव वरक्षिणाधोध्व॑ पाणिकाम ॥ 

मद्दामेवप्रमां श्यामां तथेव 'च॒ विरिम्बरीम । 

कण्ठावसक्तमुगडालो गल्लद्र्‌ घिरचर्चिताम्‌ ॥ 

कर्णावतंसतानीतशवयुग्मभयानकाम | 

घोरदंद्रां. करालास्यां पीनोननतप्योधराम || 

शवानां करपंघातेः कृतकाल्ची हसन्मुखीम्‌ । 

सक्द्वयगक़ब्कूथाराविस्फुरिताननाम्‌ । 

घोररूपां. महारोदीं श्मशानात्षयवासिनीम । 

बालाकमण्डल्ाकार ल्ोचनश्रितयान्विताम ॥ 

द॒न्तुरां द्चिणन्यापिमुक्तालम्बिकचोश्ययाम्‌ । 

शवरूपमद्दाटेट ू::0ऐ संस्थिताम्‌ । 

शिवामिधोंररावाभिश्रतुर्दिक्तक॒ समम्बितामू ॥ 

महाकालेन च॒ सम॑ विपरीतरतातुराम्‌ । 

सुखप्रसन्‍नववुनां स्मेराननसरोरुद्यामू । 

भजेत्‌ शत्रिजगतां धात्रीं सवकामाथ सिद्धिवाम ।॥।' 

“कराल वदनवाली, घोर, खुले हुए बालोंवाली, चतुभु जा, ब्रह्मलहपिणी (विद्या), 
मुण्डमाला से विभूषित, बाँये नाचे और ऊपरवाले हाथों में तुरत का कटा हुआ शिर और 
खड्ग, दाहिने नीचे और ऊपरवाले हाथों में वरद और अभय, महामेघ के समान श्याम 
वर्ण, दिग्वस्त्रा, गले से लटकती हुई मुण्डमाल से टपकती हुई रक्त की बू दों से चचित, दो 
धवों के बने हुए दो कणमूषण से भयानक, घोर दाँतोंवाली, भयंकर, पुष्ट और उन्नत 
स्‍्तनोंवाली, शवों के हाथों के बने हुए कटिबन्धवाली, हंसती हुई, ओठ के कोनों से 
टपकती हुई रक्त की बूंदों से फड़कता हुआ मुख, घोर महारोद्र रूपवाली, एमशान में 
निवास करनेवाली, बालसूर्यमण्डल की तरह तीन नेत्रोंवाली, बड़े-बड़े दाँतोंवाली, दाहिनी 
ओर खुले हुए केशों से ढँकी हुई, शवरूप महादेव के हृदय पर स्थित, घोर शब्द करनेवाली .. 


१०  श्यामारहस्य। जीवानन्द | कलकत्ता । १६८६ । ३० ३७ में भरबतन्त्र से उठ त। 


श्ध््ट भरिंतीय प्रतीकेविधां 


शिवाओं से घिरी हुई, महाकाल के साथ विपरीत रति में आतुर, सुख से प्रसन्न वंदनंवालौ, 

मुस्कुराता हुआ मुखकमलवाली, सभी काम और अथ॑ं को सिद्ध करनेवाली त्रौलोक्यजननी 

दक्षिणा कालिका का ध्यान करे ।” 

अन्यत्र ध्यान इस प्रकार है-- 

देव्या ध्यानं प्रवच्यामि सर्वेदेवोपसेविताम्‌ । 
झअनादिनिभां देवों कराल्वदुनां शिवाम ॥ 
मुण्डमाल्ावकीर्यातां मुककेशीं स्मिताननाम्‌ । 
मद्दाकालह्ृवृम्नोजे स्थितां पीनपयोधराम्‌ ॥ 
विपरीतरतासक्तां. घोरदंड्रां. शिवेः सद्द । 
नागबश्ोपवीतान्च चन्द्राधकृतशेखराम्‌ ॥ 
सर्वाह्नंकारयुक्तान्च मुण्डमाल्ा/वभूषिताम्‌ | 
मत हस्तसदस््रेस्तु कान्‍्चीबद्ां विगम्बरीम ।। 
शिवाकोटिसदस्र स्तु योगिनीमिविंराजिताम । 
रक्तपूण मुखाम्मोजां मद॒पानप्रमत्तकाम्‌ ॥ 
वह्न यकशशिनेत्रान्तु वहिबिन्दुयुताननाम्‌ । 
विगतासुडिशोराम्पां कृतकर्णावत॑ सिनीस्‌ || 
कणठावसक्तमुण्डाल्ीं गल्लदुधिरचर्चिताम्‌ । 
श्मशानवह्निमध्यस्थां ब्रद्यकेशववन्वितास्‌ ।। 
ज्जरिद्७७४रशड्गवराभी तिकराग्बुजाम्‌ । 
तत्र॒ वामोध्वदस्तेन कपालं तद्धघः: शिर: | 
दृष्धिणि चोध्व॑हस्ते हाभयं तवृधो वरम्‌ ॥' 


“सभी देवताओं से सेवित देवी का ध्यान करता हूँ। देवी अज्जनाद्रि की तरह हैं । 
शिवा का कराल वदन है। कन्धे पर मुण्डमाला पड़ी हुई है, केश खुले हैं, मुख पर मन्द 
मुस्कान है, महाकाल के हृदयकमल पर स्थित हें, स्तन पुष्ट हैँ, भयद्भूर दाँत हैं, शिवों 
के साथ विपरीत रति में आसक्त हैँ, नाग का यज्ञोपवीत है, मस्तक पर अद्ध चन्द्र है, सब 
अलद्ारों से युक्त हैं, मुण्डमाला से विभूषित हैं, मृतकों के सहस्नों हाथों की बनी हुई काञ्ची 
बैँंधी हुई है, दिगम्बरी हैं, सहस्नों कोटि शिवा और योगिनी से घिरी हैँं। मुखकमरू 
रक्त से भरा हुआ है, मदपान से मत्त हैं, अग्नि, सूर्य और चन्द्रमा के नेत्रोंवाली, अग्नि और 
बिन्दुयुत नेत्रवाही, दो मृतक किशोर के कर्णभूषणवाली, गले में पड़ी हुई मुण्डश्नणी से 
टपकते हुए रक्त से चचित, इमशान की आग में रहनेवाली, ब्रह्म और केशव से वन्दित, 
तुरत कठे हुए शिर, खड़ग, वर और अभय युक्त हाथोंवाली, वहाँ ऊपरवाले बाएें हाथ में 
कपारू और नीचेवाले में शिर, दाहिने ऊपरवाले हाथ में अभय और नीचेबाले 
में वर है ।” 


१. तत्नेव। पृ० ३७ में स्वतन्त्र तन्त्र से उद्धत 


ध्यवंद्दारं-मकरण रेट 
महाकालकुत स्तव का ध्यान इस प्रकार है-- 
ऊध्य॑ वासे कृपाणं करकमल्तत्ने छिन्नमुख्ड तथाचः । 
सब्ये चाभीवेरश्न । 

“ऊपरवाले बायें हाथ में कृपाण, नीचेवाले करकमलतल में छिन्नमृण्ड और दाहिने 
में अभय तथा वर ।” 

महाकाल-स्तव में उपयुक्त विशेषणों के अतिरिक्त वाग्देवी और नाति-युवती शब्द 
का भी प्रयोग हुआ । 

काली-मूर्ति में उन्ही तत्त्वों का सन्निवेश है, जिनके अधार पर विष्णु-शिवादि के रूप 
की कल्पना की जाती है। काली रूप में अशेषतत्त्व का निष्क्रिय और त्रिगुणात्मक 
सक्रिय रूप है। नीचे पड़ा हुआ उज्ज्वल पुरुष-रूप विशुद्ध ज्ञानस्वरूप ब्रह्म हैं-- यही 
बेदान्त का निरुपाधि निविकल्प अश्येष तत्त्व, बौद्धों का शून्य और स्वंधा अपरिवतंनशील 
वज्तत्त्व', और जेनों का 'केवल' तत्त्व है। यही सक्रिय हाकर काली रूप में प्रकट होता है । 

निराकार ब्रह्म का प्रथम साकार-रूप शव हैं। यह निश्चल तत्त्व का प्रतीक है, 
इसलिये इसे शव और वज्ञ कहा जाता है । यही जब इच्छा और क्रिया अर्थात्‌ त्रिगुणादि के, 
सृष्टि के रचना-काये में सक्रिय हो उठता है, अर्थात्‌ जब इसकी शक्ति स्पन्दित होने लगती हैं, 
तब इसे शिव कहते हैं। इसे ही अलंकृत भाषा में कहा जाता है कि इकार शक्ति हैं, 
ओर शक्तिहीन ब्रह्म शव हे और शक्तियुक्त होने से वह शिव कहलाता हे । महाशक्ति की 
क्रीडा का आधार होने के कारण इसे शवासन कहा जाता है । इसकी पूजा का मन्‍्त्र हैं-- 

हेसो! सवाशिवमद्दाप्रेतप्मासनाय नमः ।" 

'हेसौ:' शवबीज वा प्रेतबीज है। परमतत्त्व का ही नाम सदाशिव है। यह महाशव 
के रूप में आय आसन है। यही पद्म के रूप में साकार सृष्टि का रूप ग्रहण करता है जो 
महामाया का आसन अथवा क्रीडास्थल बन जाता है। यही महाप्र तपद्मासन है। 

पीठ अर्थात्‌ वाहन के तत्त्व का विवरण इस प्रकार दिया गया है-- 

लिंहस्थां. परमेशानी ब्रद्मविष्णुशिवार्चिताम्‌ । 
प्रेतस्थां च मद्यामायां रक्तपद्मासनस्थिताम ।। 
सिंदस्थां व तथा दुर्गा ध्यायेत्परममोत्तदाम्‌ । 
शिव: प्रेतों महादेवो ब्रह्मा ल्ोहितपंकजः ।। 
विष्णुः सिंह इति ख्यातः वाहनानि मदोजसः । 
स्वमूर्त्य वाहन नेव तैषां देवि प्रयुज्यते ॥ 
तत्तन्मूस्यन्तरं कृत्वा. वाहनत्य॑ गतास्त्रयः । 
शिवप्र ते कवाचित्सा. कद | ७हवकर ॥ 
कवाचित्केशरिपएृष्ठे.... वसते परमेश्वरि । 
कामकाले. शिवमं ते वसते. सिंददवाहिनि ॥ * 
न्‍ १० श्यामारहस्य । जावानन्द। कलकत्ता। १८९६। ५० ४१। पश्मप्रतोक के विशेष विवरण 
के लिये, बरद्मा, विष्णु ओर तारा के पत्म की व्याख्या देखिये। 
२. कालीविलासतब्भम । लणढठन। १६१७॥। पटल २१५। श्लोक २६--३३। 


१६० भारतीय प्रतीकविधा 


ब्रह्मा, विष्णु और शिव से पूजित, परम मोक्षदा, परमेशानी, महामाया, सिंहवाहिनी 
दुर्गा का सिंह, प्रेत (शव) पर अथवा रक्तकमल पर ध्यान करे। महादेव शिव, प्रेत 
(शव), ब्रह्मा रक्ततमल और विष्णु सिंह, ये तीनों महातेजस्वी वाहन हैँ । अपने ही रूप 
(मूरति) को वाहन नहीं बनाया जा सकता । इसलिये अपने ही रूप का दूसरा रूप (मूर्ति) 
बनाकर ये तीनों वाहन बन गये हें। वह परमा ईह्वरी कभी (शिव प्रत) शव-रूप 
महादेव पर, कभी रक्‍्तपद्म पर और कभी सिह-पीठ पर रहती है। सिंहवाहिनी काम- 
काल में अर्थात्‌ सृष्टि के इच्छा-काल में कामकला रूप में शिवप्रेत (निष्क्रिय ब्रह्म अर्थात्‌ 
अपने ही स्थिर रूप) पर रहती है । 

फलितार्थ यह हुआ कि निइचल शिव पर उसका अपना ही हिलता-डुलूता अर्थात्‌ क्रिया- 
शील रूप काली (कल-गतौ) है, अर्थात्‌ महाकाल और महाकाली एक ही तत्त्व के दो नाम हैं 
और काली की प्रतिमा निष्क्रिय और सक्रिय ब्रह्म का प्रतीक है । 

परमतत्त्व के आदिमध्यान्तहीन रूप की कल्पना प्रकाश और अन्धकार के रूप में की 
जाती है। प्रकाश रूप में वह परम ज्योतिमंय शिवस्वरूप है और अन्धकार-रूप में वह 
सभी प्रकाश और रूपों को आत्मसात्‌ कर महाअन्धकारमय शून्यरूपा बनकर स्थित रहती हैं | 
यही वेदान्तियों का निरुपाधि निविकल्प तत्त्व, तान्त्रिकों का श्मशान, बौद्धों की 
शन्‍्यता और जिनों का केवलतत्त्व है-- 

अनन्तकोटिग्रह्माण्डराजदुन्ता्रके शिवे । 
स्थाप्य शून्यात्रयं कृत्वा कृष्णवण विधाय च ॥ 
महानिगु णरूपा व वाचातीता परा कल्ना । 
क्रीडायां संस्थिता देवी शून्यरूपा प्रकत्पयेत्‌ ॥ ' 

“असंख्य कोटि ब्रह्माण्ड को अपने राजदन्त (चौह) के अग्रभाग पर रखकर अपनी 
स्थिति को शून्य और काला बनाकर, वाक्‌ से भी पूर्ववर्ती, पर।, कला और महानिगु णरूपा 
अपनी क्रीड़ा में स्थित शुन्यरूप देवी की कल्पना करे ।' 

काली का महानिगुणरूप ही महान्धकाररूप है, जिसमें सभी आकार समाकर गुप्त 
हो जाते हैं । 

शिवयोब्योमरूपत्वादूृसितं द्क्‍््यते वपु:। शिवा च शिवश्व तयोः ।* 

“आकाशवत्‌ होने के कारण (आकाशस्तहिद्भात्‌) शिवों का (शिव और शिवा) का 

आकार काला दिखाई पड़ता हैं ।” 
मोे साज्षावपेताम्बुदृगगननि्भां भावयेद्धक्तिगम्याम ॥* 

“मोक्ष के लिये भक्तिग्म्या (पराशक्ति) की, साक्षात्‌ निर्मेंष आकाश के रूप में, 

भावना करे ।” 


१. शाक्तप्रमोद। कालीसहस्ननाम । श्लोक १६, १७। 
२. कर्ूरादिस्तोश्र। झ्रारथर आवलन। कल्नकत्ता। १६२९२ । ५० ३ में योगवासिष्ठ से उद्धृत । 
३. भत्रिपुरासारसमुश्चय | वहीं उद्धत । 


व्यवद्दार-प्रकरण १६१ 


काली के कूटस्थ अव्यक्त रूप का विवरण इस प्रकार दिया गया है--- 
भाद्यन्तद्दीन॑_ जगदात्मरूप॑ 
विभिन्नसंस्थ प्रकृते: परल्तात्‌ । 
कूटस्थमध्यक्तवपुस्तवैव 
नमामि रूप॑ पुरुषाभिधानम्‌ ॥' 
“आपके पुरुष नामक रूप को में प्रणाम करता हूँ, जो आदि-अन्तरहित, जगत्‌ का 
आत्म-स्वरूप, भिन्न-भिन्न रूपों में वर्तमान प्रकृति से भी आगे, कूटस्थ और अव्यक्त शरीर- 
वाला हे ।” 


काली के नील वर्ण को ऊपर विवरण हो चुका हें। इनके नीलवण्णवाले रूप को 
ही नील सरस्वती वा तारा कहते हैं और इनके रक्तवर्णवाले रूप का नाम रक्तकाली 
वा षोडशी हें--- 

हय॑ नारायणी काली तारा स्यथात्‌ शुन्यवाहिनी । 
सुन्द्री रक्तकालीयं भेरवी नाबिनी तथा ॥* 

“यही नारायणी काली, तारा, शून्यवाहिनी, सुन्दरी, रक्तकाली, भेरवी और नाद- 
रूपिणी (वाक) हैं । 

यही शून्यवाहिनी तारा बौद्धों की तारा अथवा शुन्यता हैं । 

कालिका द्विविधा प्रोक्ता कृष्णा रक्ता प्रभेदतः । 
कृष्णा तु दृक्षिणा प्रोक्ता रक्ता तु सुन्दरो मता।।' 

“कृष्ण और रक्त वर्ण के भेद से काली दो प्रकार की हैं। कृष्णा का नाम दक्षिणा है 
और रक्तवर्णा का नाम सुन्दरी (त्रिपुरसुन्दरी, षोडशी) है ।” 

कृष्णा काली का नाम तिरस्करिणी विद्या भी है। इस रूप की कल्पना इस प्रकार 
की जाती है-- 

नील हयं समधिरुझ पुरः प्रयान्ती 
नीलांशकाभरणमाल्यविल्षेपनात्या. । 
निदव्रापटुड भुवनानि तिरोब॒धाना 
खड़्गायुधा भगवती परिपातु भक्तान्‌ ॥ 

“तीले घोड़े पर चढ़कर आगे चलती हुई, नीले वस्त्र, आभूषण, माला और विलेपन 
युक्त, निद्रा के पुट में सृष्टि को छिपाती हुई, खड़ग-आयुधवाली भगवती भक्तों की 
रक्षा कर । 

यहाँ त्रिभुवन को आत्मसात्‌ करनेवाली निद्रा का महाविस्तार, काली का सर्वग्रासी 
घोर अन्धकारमय कृष्ण वर्ण है। घोड़ा और खड़ग, महाशक्ति की शक्ति के प्रतीक हैं । 

१, तत्रव। ९० ७ में रामकृतासितास्तोत्र से उद्धत। 


२. तगत्रेव | बृदन्नीलतन्त्र से उद्धृत 
हे, तेनंव। 


१८२ भारतीय प्रतीकविधा 


काली का नाम दक्षिणकालिका है। ऋग्वेद में प्रयुक्त दक्ष, दक्षिण और दक्षिणा शब्दों 
पर श्रीअरविन्द के विचार इस प्रकार हैं-- 


“इन सभी प्रमाणों पर एक साथ विचार करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि कभी दक्ष 
का अथ, विवेचना, सिद्धान्त और विचार-शक्ति, रहा होगा और इसका अर्थ मानसिक 
शक्ति या योग्यता, इन मानसिक क्रियाओं के विश्लेषण से निकलता है, शारीरिक शक्ति 
का मानसिक शक्ति पर आरोप करके नहीं । 

इस प्रकार, वेद में दक्ष शब्द के तीन झथ सम्भाव्य हें--साधारण अथ्थं में बल्च, मानसिक 
शक्ति और विशेषत: विवेकशक्ति । दक्ष सदा ऋतु के साथ सम्बद्ध है। ऋषिगण मिलकर 
उनकी - दक्षाय क्रवे--की लालसा करते हैँ, जिसका सीधा अर्थ हो सकता है--'“बरोग्यता 
और कार्यक्षम-शक्ति' अथवा “दृढ़ इच्छा झोर विवेचना-शक्ति'। जहाँ सारे प्रसंग का मानसिक 
क्रिया से सम्बन्ध है, वहाँ ऋचाओं में लगातार यह शब्द मिलता है। अन्त में, दक्षिणा 
देवी हैं, जो दक्ष का स्त्रीरूप होना चाहिये । दक्ष स्वयं देव हैं और पीछे के पुराणों में एक 
प्रजापति, अर्थात्‌ आदि पितर हैं। हमलोग दक्षिणा को ज्ञान के विकाश के साथ सम्बद्ध 
पाते हैं। कभी-कभी दिव्य दिनादि और प्रकाशदात्री उषा के साथ इसका पूर्ण तादात्म्य 
देखा जाता है। मेरा तो यह प्रस्ताव है कि अधिक प्रसिद्ध इडा, सरस्वती और सरमा की 
तरह, दक्षिणा चार देबियों में से एक हें, जो ऋतम अर्थात्‌ तत््ववोध की चार शक्तियों के 
प्रतिरूप हैं । इडा सत्यद्शन है, सरस्वती सत्यश्र्‌ति अर्थात्‌ वाक्‌ प्रेरित है, सरमा आत्मज्ञान 
(।7णं४०॥) है और वृद्धिणा विकासात्मक आर्मविवेक है ।”' 


१. “*8]] ॥0$ ९रा१5श॥68 (6९70 02९067 8$6९70$ 0 ॥एत646 ठ6€ब्र7ए शा०्ण्शा 
[9६ दच्च पाप #8ए6 गाल्थं 20 0०6 6 88०60077९70, उए0१8९7॥९॥४ 0॥827- 
7स्‍728ए९ 0702॥(-9०0ण़छा' था। (4 7स्‍8 86786 0 शाल्यालों 289907077 35 4९77ए९० 
4077 (5 527$6 ० गाशा।ह्ष 80ए8070 300 ॥6070 09 (78787९76706 ० [06 068 
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ज्री भरविन्द--()॥ (6 ४९०४, ?0700८0०7५४, 956, ९886 83-84, 


व्यवद्ार-मंकरव १८३ 


श्रीअरविन्द ने दक्ष, दक्षिण और दक्षिणा के जितने अर्थ किये हैं, उनमें इनकी प्रधानता है--- 
बल, मानसिक शक्ति और विकासात्मक आत्मविवेक । इन सबका परिणत निचोड़ 
एक शब्द में कहा जा सकता है-क्रियाशक्ति । दुर्गासस्शती के अनुसार चऋद्धासाससस्‍्व 
चिन्मयी ज्ञानशक्ति, महालक्ष्मी आनन्दमयी नित्य इच्छाशक्ति और महाकाली नित्य क्रिया- 
शक्ति हैं। काली गति वा क्रियाशक्ति हैं और यह सिद्धान्त श्र्‌तिसम्मत होने के कारण 
देवी की अत्यन्त समीचीन संज्ञा दक्षिणाकाली है । 

सगुण रूप में भक्तों को वर देने में चतुर और उदार होने के कारण भी इन्हें दक्षिणा 
कहा जाता है 

सहेल सल्नोलं वा स्मरणाद्रदानेघु चतुरा । सतैनेयं दक्षिणा ।* 

[ बोध होता है कि वेदों की इडा, सरस्वती, सरमा और दक्षिणा शक्तियाँ ही आध्यात्मिक- 
साधना-शास्त्र में त्रिशक्ति (ज्ञान-इच्छा-क्रिया) के रूप में प्रकट हुईं, जिन्हें आध्यात्मिक सिद्धि 
के लिये वेदिक सनातनमतावहूम्बी वेष्णव, शव, शाकक्‍त, बौद्ध, जैन योगी और तान्त्रिक 
सभी ने समान श्रद्धा और भक्ति से अपनी साधना और सिद्धि का अवलम्ब बनाया ।!'* 

विस्तृत नील नभोमण्डल इनके खुले और बिखरे हुए बाल हैं-. 

खमेव  तस्या: सम्पन्न कवरीमण्डल बृद्दत्‌ ।* 
पातालं॑ चरणौ. भूमिर्वुर बाहवो.. दिशः ॥४ 

“तारा, ग्रह. नक्षत्रादिकों से) सजा हुआ आकाश उनका सजा हुआ महाविशाल 
(बृहत्‌) केशमण्डल, पाताल चरण, भूमि उदर और दिशाएँ भुजाएँ थीं ।” 

इनकी चार भुजाएँ चारों दिशाओं में व्याप्त शक्ति के प्रतीक हैं । इनकी द्विभुज मूर्ति के 
निर्माण का भी विधान है -- 

ध्यायेश् सतत देवि तव रुप प्रयत्नतः । 
द्विभुआं सुल्द्री श्यामां नानारत्नविभूषिताम । 
रक्तवस्त्रां स्मिठमुर्खी मातृबत्‌ परिपाह्षिनीम ॥“ 

“देवि ! आपके इस रूप का यत्नपूर्वक ध्यान करे--दो भुजाएँ, सुन्दरी, श्यामवर्ण, 
नाना रत्नों से विभूषित, रक्तवस्त्र, स्मितमुख्ी और माता की तरह पालन करनेवाली ।” 

काली और ह्यामा नाम और रूप का बौढ़ों ने ज्यों-का-त्यों ग्रहण कर लिया है ।५ 

काली के 'सर्वस्वरूपे सर्वेशे सबंशक्तिसमन्विते' होने के कारण किसी भी रूप में ध्यान 
किया जा सकता है-- क्‍ शत 

झरूपायाः काल्षिकायाः कात्मातुमंदायतेः । 
गुण क्रियानुसतारेश . क्रियते रूपकक्पना ॥ 
१, अप्रकाशिता उपानषदः । मद्रास । १६३३ । गुक्षपोढान्यासोपनिषत । 
२. यह चित्र-परिचय में स्पष्ट होगा। 
३. यह “बुहृतः वैदिक 'ऋत॑ बुहत्‌' के भर्थ में प्रयुक्त हुआ है । इसका भर्थ दे--मदाविशाल । 
. ४. योगवासिष्ठ। निर्मायप्रकरण । उत्तराद । बस्वई। १६३७ । सर्ग ६९। श्लोक । 
४. चृहश्नीलतन्त्रमू। ओऔनगर। १६३४ । ६, २४८, २४६ | 
६. चि-परिचय देखिये | 
७. महानिवादतन्लम | वंगादर | कलकत्ता । १३२० साल। ४.१४० | 


१६४ भारतीय प्रतीकषिया 


“काल की भी जन्मदात्री, महाप्रकाशस्वरूप, आकारहीन कालिका के गुण और क्रिया 
के अनुसार रूप की कल्पना की जाती है।” अर्थात्‌ जब संहार-त्रिया में इन्हें संलग्न 
दिखाया जाता है, तब इनका तमोगुणी रूप माना जाता है, जिसका कल्पित रंग काला है, 
इसी तरह सृष्टि और स्थिति में क्रमश: रजोगुणी और सत्त्वगुणी रूप की कल्पना की जाती है, 
जिनका कल्पित रंग रक्त और श्वेत है । 

इनके कानों की सजावट के लिये कर्णाभूषण के स्थान में दो शव लटके हुए हैं। ये 


धर्म आर अधम हें-- 
धघर्मार्घावुमओी कणभूषणे चान्यकर्णोयो: ।' 
धर्म और अधमं--दोनों से ही सृष्टि चलती है । यदि अधमं न रहे तो प्रपंच लुप्तप्राय 
हो जाय। जैसे-चोर अज्ञान से अधमं, अर्थात्‌ चोरी करता है। उसे पकड़ने के लिये 
रक्षी चाहिये, उसके अपराध की जाँच और दण्ड के लिये साक्षी, वकील, जज, कचहरी, 
लोअर कोर्ट, हाई कोर्ट इत्यादि चाहिये। इन्हें शिक्षा देने के लिये स्कूल, कॉलेज, विश्वविद्यालय, 
शिक्षक, प्रोफेसर इत्यादि चाहिये। यदि चोर चोरी करना छोड़ दे तो ये सब बन्द 
हो जायं। इस प्रकार और भी समभना चाहिये। इसलिये धर्म और अधमं दोनों ही 
इनके अवतंस हैं। अधम जब अधिक उपद्रवी हो जाता है, तब उसे शान्त करना पड़ता है, 
जिसके लिये अवतार, रूपग्रहणादि क्रियाएँ होती हैं । 
देवी के गले में मुण्डमाल है। यह शब्द ब्रह्म वाक्‌ का स्थूल प्रतीक वर्णमाला है, जो सृष्टि का 
प्रतिरूप है। मुण्डमाल के टूटने का अर्थ सृष्टि का लोप होना है। महाकालकुत कालीकपू रादि- 
स्तोत्रों में वाक्‌ को मुण्डमाल कहा गया है। वाग्देवी मुण्डँ्कक--वाक्‌ ही मुण्डमाल है । 
मुण्डमाल, अर्थात्‌ वण माला के रूप, गुण और क्रियाओं का विवरण इस प्रकार दिया गया है-- 
पण्चाशद्वरणमुण्डालीगलद््‌ घिरचचिताम्‌ *---पचास वर्णरूपी मुण्ड से चूते हुए रक्त से रंजित । 
सम कयटे स्थित बीज पत्चाशद्र्णमत् तम्‌ ।' 
मेरे गले में पचास वर्णों के रूप में अद्भू त (सृष्टि का) बीज है ।” 
पण्चाशप्रिजदेदजादरमयैरनानाविषैर्धातुमिः 
बदहुवयें:.. पव॒वाक्यमानजनकैरर्थाविनाभावितैः: .। 
धामिप्राथव (5एल्ट रु्यातै रन-वैरिद्‌ं 


विश्यं कक 22000 22,336 हैं: ज्जम्मसे ह १ 
विश्व ध्याप्य ।चेदात्मनामदमदद-ः ज्जम्मसे मातुके ॥ 


“भातृके ! (वर्णरूपिणी माँ। अनेक प्रकार के सार्थक धातु, अर्थ, पद, वाक्य और 
छन्‍द को उत्पन्न करनेवाले और अनन्त रूप में प्रसिद्ध कारणसहित अर्थ और कमंफल 
देतेवाले, अपने शरीर से उत्पन्न पचास अक्षरों से सारे विश्व में व्यास होकर आप अहम्‌- 
भहम्‌ कहकर (अहद्भधार ७ मैं --भावना के रूप में) अपनी घोषणा करती हैं ।” 

१० योगवासिष्ठ । बम्बई , १६३७। निर्वाण-प्रकरण | उत्तराढ' | ७८,४१। 

२०. निरुत्तरतन्त्रम । 
है कामधेनुतन्त्रम | 
४. भिपुरामहिमस्तोत्रम | श्लोक २६ । 


ब्यूजहार-पकरदा १९६४५ 


मुण्ड से टपकता हुआ रक्त प्रत्येक क्षण में होनेवाली सृष्टि का लक्षण है। यह 

क्रियाशक्ति के रजोगुण का चिह्न है । 
तस्मात्‌ शानासिना तूणेमशेष॑ कमबम्घनस्‌ । 
' क्ामाकामकृत छिप्वा शुद्श्रात्मनि तिष्ठति ॥" 

“इससे इच्छा और अनिच्छापू्वक सारे कमंबन्धनों को ज्ञानखड्ग से तुरत काटकर 

निर्मल बनकर आत्मा में स्थिर हो जाता है ।” 
पापपुणय॑ पशु हत्या ज्ञानलड़गेन शाम्भवि।' 

“हे शम्भुरूपिणि ! आप ज्ञानलडग से पाप और पुण्यरूप पश्चु को काट देती हैं ।” 

पाप और पुण्य दोनों को ही पशु कहा गया है; क्योंकि दोनों ही अशक्ति, अर्थात्‌ बन्धन 
के कारण हैं। इसलिये ज्ञानियों का अनुनय है कि -- 

पातकप्रचयवन्मम॒ तावत्‌ पुण्यपुअ्मपि नाथ लुनीहि । 
काल्चनी भवतु लोहमयबी वा शझू्ञा यदि पदोने विशेषः ॥ 

“नाथ ! पातकपुञ्ज की तरह पुण्यसमूह को भी मिटा दीजिये। सोने की हो अथवा 
लोहे की, परों में यदि बेड़ी है, तो इस (बन्धन) में कोई अन्तर नहीं होता ।” 

बौद्धों और जैनों ने भी इस भावना को इसी रूप में ग्रहण किया हैं। मजञ्जुश्री 
बुद्ध के अनेक रूपों में तथा बौद्ध और जैन देवी-देवताओं के हाथों में यही ज्ञानखड्ग है । 

काली के एक हाथ में सद्यद्छिन्न मुण्ड है, जिससे रक्तबिन्दु टपकता रहता है। यह 
माहपुरुष का मुण्ड है। यही अज्ञान अथवा मोह विष्णु के हिरण्याक्षादि, शिव के त्रिपुरादि, 
दुर्गा के महिषादि और बुद्ध के मार हैं। विद्या और अविद्या की क्रियाओं के कारण सृष्टि 
का संकोच और विकाश होता रहता है। अविद्या, जीबन के प्रधान उद्देश्य महानन्द, 
अर्थात्‌ ब्रह्मप्राप्ति का बाधक है। इसलिये साधकों के आत्मदर्शन के लिये इसका सर्वंदा 
शिरश्छेद होता रहता है। इससे स्वेदा सछफिजुओ। का टपकना इसकी निरन्तर क्िया- 
शीलता का प्रतीक है । 

देवी के कटिभाग में शवों के हाथों की माला लटकी हुई है। आधुनिक युग के 
रामकृष्णादि की तरह महाज्ञानी जीवन्मुक्त साधक ही शव हैं, जिनकी वासनाओं के नष्ट हो 
जाने के कारण वे निश्चलवृत्तिवाले रूप को ग्रहण कर चुके हें। वासनाशून्य उनका 
हृदय ही काली का इमदान, है जिसमें वह नृत्य करती रहती है। इन्हीं शवों के कमंबन्धन 
के प्रतीक उनके हाथ हैं, जिन्हें छिन्न कर करुणामयी माँ आत्मसात्‌ कर लेती है, जिसमें 
उसके भक्तों को तत्त्वप्राप्ति हो । 

वासनाशुन्य हृदय ही श्मशान है, जहां यह निवास करती है। यह वेदान्तियों की 
निविशेष निविकल्प समाधि, बौ़ों की छ्ूल्यता, शाक्तों और वेष्णवों का सामरस्य . (एक- 
रसता, समरसता इत्यादि) और जैनों की केवलावस्था है । 

१९. शिवषमोत्त। 


२. योगिनीतसन्त्रम्‌ | 
रे. ललितातइलनाम। सौमाग्यभास्करमाध्य। प० १६६ । २०७वें श्लोक को टीका में उद्धृत । 


१६६ भारतीय ;रतीकविधा 


मुक्ति ए्मशान की शिवाएँ हैं, जो मोहादि का भक्षण और रक्तपान करती रहती हैं 
और उसकी कृपा के लिये चिह्लाती रहती हैं । | 
शिवा मुक्ति: समाख्याता योगिनां मोक्षदायिनी । 
शिवाय यतते देवी ठतो ल्लोके शिवा स्थछता ।।' 


“शिवा, योगियों को मोक्ष देनेवाली मुक्ति है। (मुक्ति) देवी शिवत्व के लिये प्रयत्नशील 
रहती है, इसलिये इसे शिवा कहते हैं ।” 


सक्रिय ब्रह्म के त्रिगुणात्मक रूप की कल्पना काली मूत्ति है। काला रंग तमोगुण है, 
लोल जिह्दा से टपकता हुआ रक्तबिन्दु और ओएछ्ठप्रान्त से बहती हुई रक्‍तधारा, निरन्तर 
प्रपंच-क्रिया में प्रवृत्त रतोगुण और उज्ज्वल दन्तपंक्ति सत्त्वगगुण है। ज्ञान-इच्छा-क्रिया- 
रूप चन्द्र, सयं और अग्नि इनके तीन नेत्र हैं । 

देवी की बलि के लिये छः पशुओं का विधान किया गया है-- 


सत्बोमास्थि स्वैरं पललमपि मार्जारमसितै पर चोष्ट्र' मैषं नरमदिषयोश्छागमपि वा। 
बल्िन्से पूजायामयि विरत्धवक्‍त्र वितरतां सां सिद्धि: सर्वा प्रतिपवृमपूर्वा प्रभवति ॥* 


“अयि विरलवकत्र ! असिते ! लोम-अस्थि-सहित मार्जार उष्ट्र, मेष, नर, महिष, 
ओर छाग के मांस की, पूजा में, यथारुचि बलि करने से सज्जन साधकों को पग-पग पर 
सिद्धियाँ मिलती रहती हैं ।” 


इस पर व्याख्या इस प्रकार है-- 


सलोमास्थि पत्नलं सर्वावयवसमन्वितान्‌ पड़िपुरूपमार्जारादीपशून्‌ हृत्यथ: । अन्न छागः कामः, 
महिष: क्रोध:, मार्जारः लोभ:, नरः मदः, मेष: मोह:, मात्सयंम्र्‌ हृति गरुणसाम्यात्‌ बोध्यख । 
यत्ति वितरतां कामादीनां विनाशकामनया चितद्रुपायां त्वयि पूजोपद्वाररूपेण वृद॒ुताम्‌।" 


“रोआँ और हड्डी-सहित मांस, इसका अर्थ है सभी अंगों-सहित षड़िपु मार्जारादि 
पक्षुओं को । यहाँ छाग काम, महिष क्रोध, मार्जार लोभ, नर मद, मेष मोह और उदष्ट्र 
मात्सयं हैं। यह गुणों की समता से जानना चाहिये। बलि वितरण करनेवाले का, 
अर्थात्‌ काम इत्यादि के विनाश की इच्छा से चिद्र पिणी तुम में पूजोपहार के रूप में देने- 
बाले का ।” 


देवी के ध्यान और स्तोत्र में 'महाकालेन च सम॑ विपरीतरतातुराम', 'मद्दाका क्षेनोच्चैमेद्न- 
रसस्ावयबनिरताम! आदि उक्तियों का प्रयोग हुआ है। यहाँ शाक्तदर्शन की कामकला को 
स्पष्ट कर देना आवश्यक है। शाक्तदशशन के कामकलातत्त्व को समझ लेने से बौद्ध, जैन, 
शव, वेष्णवादि सभी सम्प्रदायों की साधनाओं के रहस्य स्पष्ट हो जाते हैं ।.. 


अकननन पाना फनन तन चिनिनाा जिकट एप एप ध पाए: 


१. ललितासंदस्तननाम । सौमाग्यमास्करमाध्य। बग्बई १६३५। पृ० ३८। 
२०. मद्ाकालकृत करपूंरादिस्तोत्र । श्लोक १६ । 
३- कपूरादिस्तोत्र | आवलन | ॥क्षाधा८ 7९5७. ४०. ज्, 0॥००४४४ 922. ९४8० 28, 


व्यवहार-मअकरण १६७ 


कामकला 

नाद-बिन्दु, त्रिकोण, त्रिशूल, त्रितत्त्व, त्रिशक्ति, योनि, कामकला--ये सब एक ही तत्त्व के 
भिन्न-भिन्न नाम हैं | इनमें से किसी एक पर विचार करने से सबका स्पष्टीकरण हो जाता है । 

ब्रह्म एक सर्वव्यापिनी शक्ति वा तत्त्व हैं। नित्य-ज्ञान (चित) और नित्यइच्छा 
नित्यक्रिया (आनन्द) इसका नित्यस्वभाव है । यह शुद्ध चेतना है, इसलिये इच्छा और 
तदनुसार क्रिया का प्रवर्तन हाना, अर्थात्‌ आनन्द का स्पन्दन, स्वाभाविक है । ब्रह्मा में जब 
इच्छा (काम) होती है तो उसमें क्रिया (स्पन्दन) आरम्भ होती है और नांद (शब्द, नाम) 
और बिन्दु (रूप-साकार सृष्टि) रूप ग्रहण करते हैं। शब्द उत्पन्न होने और रूप करने 
की क्रिया एक साथ होती हैँ । समुद्र में आन्दोलन होने पर शब्द और तरंग. दोनों एक साथ 
उत्पन्न होते हैं । इनकी उत्पत्ति में कौन पहिले और कौन पीछे हुआ, यह कहना कठिन है । 
कुछ लोगों का कहना हे कि नाद और बिन्दु एक ही वस्तु के दो नाम हैँ-- 

नावु एव घनीभूत: क्यचिवृभ्येति बिन्दुताम ।' 

“नाद ही शायद घना बनकर बिन्दु बन जाता है ।” 

यथार्थ में ये एक ही तत्त्व के दो रूप हैं । इनमें भेद स्थापित करना कठिन है । इसलिये 
वाक्‌ (नाद) को ही साकार सृष्टि कहा गया है, जिसका प्रतीक वर्णमाला है। यही नाद- 
बिन्दु सृष्टि का आदि रूप है। इसीका विकसित और विस्तृत रूप नाम-रूपात्मक जगत हे । 


चेतना के इस महाविस्तार*, अर्थात्‌ ब्रह्मत्व के जितने अंश में यह स्पन्दन (क्रिया)आरंभ 
होता है, वह नाद-बिन्दु के रूप में त्रिकोण का रूप ग्रहण करता है । नाद और बिन्दु का रूप 
अद्ध चन्द्राकार कहा जाता है । उसके ऊपर शक्ति का बिन्दु-स्थान माना जाता है । इन तीनों 
बिन्दुओं में शक्ति-बिन्दु ऊपर और नाद तथा बिन्दु के बिन्दु नीचे रहते हैं । इन तीनों 
बिन्दुओं को मिला देने से त्रिकोण बनता है। यह त्रिगुण, त्रिदेव, त्रिशक्ति, वेदत्रयी इत्यादि 
का प्रतिरूप है। इस त्रिकोण के भीतर जो स्पन्दन (क्रिया) होता है, वही आकार ग्रहण 
कर त्रिगुणात्मक जगत्‌ के रूप में प्रकट होता हैं । यह निरन्तर स्पन्दन ही सृष्टि का कारण हे । 
स्पन्दन के शान्त होते ही आनन्दोल्लास रूप ब्रह्म, अर्थात्‌ सृष्टिरूपधारिणी देवी क्रियाशक्ति 
अपने स्थिर (कूटस्थ) रूप में विलीन होकर स्थिर हो जाती है । 
चिदानन्द के महानन्द से प्रसूत यह क्रियाशक्ति स्वयं आनन्दमयी है और सृष्टि का कारण है । 
यह त्रिकोण की क्रिया वा गति, ब्रह्म का अपने स्पन्दन के साथ खेल, छीला और 
अलंकृत भाषा में मिथुनकर्म हैं। ब्रह्म का निष्किय रूप निश्चल (कूटस्थ) पड़ा हुआ हे, 
जिसपर त्रिकोणात्मक स्पन्दन (क्रियाशक्ति, गतिशक्ति) नृत्य करता रहता है । यही महाकाल 
के साथ महाकाली की विपरीत गति हैं। इसीका नाम कामकला हैँ। कला का अर्थ 
सृष्टि है। सकल ब्रह्म साकार ब्रह्म है, और निगुंण निराकार ब्रह्म को निष्कल ब्रह्म कहते हैं । 
१. शारदातिलक | 
२. वेद का 'ऋत बृहत' । श्रीअरविन्द ने 00) 77० ५४९०४ नामक ग्रन्थ में ऋत॑ बृदत के तरव पर 
विस्तार से विचार किया है । 


श्दद भारतीय प्रतीकविदया 


ग्रह की काम (इच्छा, गति)-शक्ति द्वारा कला (विश्व) की सृष्टि का नाम कामकला और 
कूटस्थ परमशिव (बुद्ध का वज्ञ और निऋ"ति तथा जैनों का 'केवल”) का नाम कामेश्वर है । 


त्रिकोण के सामान्य, अर्थात्‌ निरन्तर होनेवाले स्वाभाविक स्पन्द का ताम प्रणव (35) 
और देवी प्रणव (हीं) है। शाक्तदशंन में इसी स्पन्दन का नाम चिड्चिनी शक्ति है। यही 
कामकला का स्वरूप और रहस्य है, जिसकी साधना द्वारा योगीजन सिद्धिलाभ करते हैं । 
यही कामाझ्या का योनिमण्डल वा महायोनिपीठ है, जहाँ जगन्माता के रूप में परब्रह्म की 
उपासना होती है । 

ब्रह्मज्ानियों ने इस पर स्पष्ट रूप से और बड़े विस्तार से विचार किया है। इन 
उद्धरणों से यह स्पष्ट हो जायगा--- 

ब्रिकोशकुण्डल्ी मात्रा नित्या श्रीः प्रकृति; परा । 
माता सरस्वती साज्ञात्‌ु शरशन्द्रशतप्रभा ।। 
वामरेसा भवेद्‌. ब्रह्मा. तरुणासिसमन्विता । 
वृछरेखा. विष्णुरूपा. शरश्र्द्रशतप्रभा ।। 
अधोरेसखा रत्रूपा दलिताअनसन्निभा । 
श्री इश्वरसदाशिवो मात्रायां संस्थितावुभी ॥ 
व्यापकात्‌ श्रीशिवज्योति: .प्रक्ृत्यन्तर्गत॑ सवा । 
त्रिकोशाम्यन्तरे शून्यो बिन्दु: परमकुण्डली ॥ 
अरुणादित्य संकाशो बिन्दुरूपपरिच्छुदः । 
बिन्दुमध्यग्त कोटिचन्द्रपवायकम्‌ ॥ 
सपृथ परम॑ ब्रद्दया शिवः परमकारणम ॥ 
नातः परतरं तत््वं मर्दिन्येकाचरीयु व ॥।' 

“त्रिकोण, कुण्डली, मात्रा, नित्या, श्री,परा प्रकृति और सैकड़ों चन्द्र की प्रभावाली 
सरस्वती हैं। इसकी (त्रिकोण की) वामरेखा तरुणाक्षि* (?) समेत ब्रह्मा हैं, सेकड़ों चन्द्रमा 
कीप्रभावाली दाहिनी रेखा विष्णु हें, घिसे हुए अंजन के रंगोंवाली नीचे की रेखा रुद्र हैं, ईश्वर 
और सदाशिव (अद्ध ) मात्रा (_ ) में हें। व्यापक होने के कारण श्रीशिव की ज्योति सदा 
प्रकृति के भीतर है। त्रिकोण के भीतर छून्य बिन्दु परम कुण्डली है। छा सूर्य की 
तरह बिन्दु रूप, उसका आवरण है । बिन्दु के भीतर कोटि चन्द्रतुल्य शून्य है। वही 
परम ब्रह्म, शिव और परम कारण है । महििनी देवी की एकाक्षरी (हीं) में इससे बढ़कर 
कोई तत्त्व नहीं है ।” 

सदाशिवोपरि स्थित्वा ब्रह्माण्ड द्षोममानयेत ।* 
१. ॥700/ 76:05., काली विब्वासतन्त्रमू। लखढन | १६१७। पटल २२, श्लोक ३३-३८। 


२. प्रसंग से मालूम होता हे कि इसका भर्थ 'रक्तवर्य' है । 
३० कालोविलासतन्त्रम। लण्डन। १६१७। पटल २४, श्लोक २३ | 


व्यवद्दार-अकरया १९८ 


“सदाशिव के ऊपर रहकर (मिनी वा काली) क्षोभ-रूप ब्रह्माण्डको उत्पन्न करती है ।” 
यवा ब्रिशो5थ गुणयेत्तदा त्रियुणिता विभुः । 
शक्ि। कामाग्निनादाव्मा गृढमू्ति: प्रतीयते ॥ 
तदा ता तारमित्याहुरोमात्मेति बहुश्॒ता 
तामेव शक्ति' ब्रवते हरेरास्मेति चापरे |। 
त्रिगुणा सा प्रिदोषा सा त्रिवण सा श्रयी च सा । 
त्रिज्ञोका सा प्रिमूर्तिः सा बत्रिरेशा सा विशिष्यतै ।॥।' 

“सर्वव्यापिनी (विभु) धाक्ति जब तीन प्रकार से गुणित होती हे, तब इस गृढ़ मूत्तिवाली 
का बोध, काम, अग्नि, नाद और आत्मा के रूप में होता है । तब निदिष्ट विद्वान्‌ 
लोग इस शक्ति को तार अर्थात्‌ ओम और आत्मा कहते हैं। वही तीन गुणों- 
बाली, तीन दोषोंवाली और तीन वर्णोवाली और तीनों वेद है। वही त्रिकोक और 
और त्रिमृति है और उसका विशिष्ट रूप त्रिरेखा है । 

बीजब्रितय--शक्तित्रितम क्षिज्ञत्रितवमर्य प्रिकोएं कामकलादररूपम्‌ | बैखरी विश्वविप्रद्या ।* 

“कामकला का नित्य (अक्षर) रूप त्रिकोण हैं, जो तीन बीज, तीन शक्ति और तीन 
लिज्भमय है। जगत्‌ ही बेखरी का प्रकट रूप (विग्रह) है। 

त्रिकोण की तीनों रेखाओं के नाम हैं वामा, ज्येष्ठा और रौद्दी । उनकी व्याख्या 
इस प्रकार की गई है-- 

वामा विश्वस्यथ बमनात्‌ ज्येष्ठा शिवमयी यतः । 
दृययिन्नी रुज रोही द्रोग्नी चाखिलकमंणास्‌ ।।' 

“विश्व को वमन करने के कारण वामा है, शिवमयी होने के कारण ज्येष्ठा है, और 
सभी कर्मों को प्रदान करनेवाली और रोगों को गलानेवाली रौद्री है । 

यः शिव: परम ब्रह्म सर्व ब्याप्य विजम्मते । 
वामा रजोगुणा .नित्या अरुणावित्यसब्रिभा ॥ 
ज्येष्य सत्वगुणा चैेव शरशलम्प्रकाशिका । 
दृ्धिताग्जनसंकाशा रोहदी . तमोगुणा रखता ।॥ऐ 

“जो परम ब्रह्म शिव हैँ, वे ही स्वेव्यापी होकर फंले रहते हें। नित्या (शक्ति) 
वामा रजोगुण है, जो छालसूय्य की तरह है। ज्येष्ठा सत्त्वगुण है, जिसका प्रकाश शरच्चन्द्र 
की तरह है। रौद्री तमोगुण है, जो घिसे हुए अंजन की तरह है ।” 

झात्मन: स्फुरणं पश्येधदा सा परमा कल्षा । 
अम्बिकारूपमापक्षा परा वाकू समुदीरिता ॥५ 
« प्रपंचसारतन्त्रमू। कलकत्ता। १६३५। पटल २। श्लोक ५२-४६ । 
कामकलाविलास । कलकत्ता । १६२२ । (८3 १८ । वामक्रेश्वरतन्त् से रद्ध त । 
तन्नेव । एष्ठ २० । 
कालीविलासतन्त्रमू । लख्डन | १६१७ | 
कामकलाविलास । कलकत्ता | १६१७ | पृष्ठ २० में बामकेश्वरतन्त्र से उद्धठ। 


ह्व्ल्क्ण्धा ० 


२०० भारतीय प्रतीकषिां 
“बह परमा कला (पराशक्ति) अपना स्पन्दन देखती है, तब कहा जाता है कि परा 
वाक्‌ ने अम्बिका (मातृका) रूप धारण कर लिया है।” 
महामातुका कुणडल्िनी बहुविधा नादात्मिका ।* 
“महामात। कुण्डलिनी बहुत प्रकार के नादोंवाली है ।” 
सेयं परा महेशी चक्राकारेण परिणमेत यदा। 
तह हावयवानां. परिशतिरावरणदेवताः सर्वाः ॥ 
झासीना बिन्दुमध्ये चक्र सा त्रिपुरसुन्द्री देवी । 
कामेश्वराक्निद्लया कल्यया चन्द्रस्य कल्पितोत्तंसा ॥ * 

“बह परा (अशेषकारणरूपा) महेश्वरी जब चक्राकार में परिणत हो जाती है, तब 
उसके शरीर के अवयव, आवरण देवता के रूप में परिणत हो जाते हैं। चत्र में, 
बिन्दुमध्य में स्थित देवी चन्द्रककाओं को कर्णभूषण बनाकर कामेश्वर की गोद में 
निवास करती है ।” 

कहना न होगा कि महेश्वरी सक्रिय ब्रह्म हैं, उनके अवयव या आवरण देवता प्रपंचक्रिया 
का सृष्टि-स्थिति-संहार करनेवाली दिक्काल, धर्माधमं इत्यादि नाना प्रकार की शक्तियाँ है । 
बन्द्रकका आनन्द है, जो बौद्धों की करुणा और जेनों की दया है और कामेश्वर, वेदों 
का ऋत॑ बृहतू, वेदान्तियों का कूटस्थ ब्रह्म, बौद्"ों का वज्ञ और जैनों का केवल तत्त्व है । 

कलाविद्या पराशक्त; श्रीयक्राकाररूपिंणी । 
तम्मध्ये बैन्दृवस्थानं तत्रास्ते परमेश्वरी।। 
सदाशिवेन संपृक्ता सबंतत्वातिगा सती। 
चक्र श्रिपुरसुध्दृया अ्रह्माण्डाकारमीश्वरि ।।र 

“पराशक्ति की कलाविद्या (सृष्टि-रचना) श्रीचक्र के आकार में है। उसके बीच 
में बिन्दुस्थान है। वहाँ परमेश्वरी रहती हैं । सभी तत्त्वों से परे सदाशिव के साथ घुली 
हुई हें। त्रिपुरसुन्दरी का चक्र ब्रह्माण्ड का रूप है ।” 

इस पर टीका इस प्रकार है -- 

देवी विश्वलजनादिध्यापारविनोदिनी । चन्द्रस्य कल्नया विश्वजीविम्यास्याया कल्पितोसंसा 
#तभूषणा । अन्न कल्पितपदेन चन्द्रमण्डत्लस्य भगवतोल्वीत्ञोपकरण॒त्वं जच्यते (४ 

“देवी का, संसार की सृष्टि इत्यादि कामों से विनोद होता है। विश्वजीविनी नामक 
तन्द्रकका को कर्णभूषण बनाया है। यहाँ कल्पित छाब्द से बोध होता है कि चन्द्रमण्डल 
देवी की लीला की सामग्री है।” 
तनत्नेव । 
तश्रेव । 
तत्रेब । २७वें श्लोक की टीका में मेरवयामल से ढद्ध त 
४ तेनेग । 


अप. 
छ छः के 


व्यवद्य र-प्रकरण २०१ 


विश्वजीविनी चन्द्रकका आनन्दतत्त्व है, जो वेदिक ऋषियों का सोमरस, शाक्तों की 
इच्छाशक्ति वा कामनातत्त्व, बौद्धों की करुणा और जैनों की दया है । 

श्रिकोशं भगमित्युक्तः वियत्स्थं गुप्मण्डलम । 
इच्छाज्ञानक्रियाकोणं तब्मध्ये चिब्चिनोक्रमम ॥' 

“शून्य में जो गुप्त त्रिकोणमण्डल हे, उसे भग कहते हैं । इच्छा, ज्ञान और क्रिया 
उसके तीन कोण हैं । उसके बीच में चिड्चिनी शक्ति का क्रम (स्पन्दन) है।” 

यह घूनन्‍्य, बौद्धों का शुन्यत्व और योगियों की मनोलयावस्था और जैनों का केवलत्व है । 
यह वेदान्तियों का कूटस्थतत्त्व और शाक्तों का चिदाकाश है । 

अ्रस्मिश्वतुदंशे धाप्नि स्फुटीभूतत्रिशक्तिके । 
त्रिशूलत्वमतः प्राह शास्ता श्रीपूषशासने ।।'* 

“इस चौदह॒वें धाम में (अशेष कारणतत्त्व अथवा शून्य में) जब तीनों शक्तियाँ (ज्ञान 
इच्छा, क्रिया) फूट पड़ती हैं. तब श्रीशासन (बुद्धोपदेश अर्थात्‌ धर्मंचक्रप्रवतंन ?) 
में शास्ता (बुद्ध) ने इसे त्रिशूल कहा है । 

इस त्रिशुलतत्त्व को बौद्ध, जेन, शव और शाक्तों ने अक्षुण्ण रूप में ज्यों-का-स्यों 
ग्रहण किया है । 

लोलीभूततमत: शक्तिश्रिवर्य तल्निशूल्लकम । 
यस्मिस्नाश समावेशाह्ववेद्योगी निरअन: ॥ 

“तीनों शक्तियाँ (ज्ञानेच्छाक्रिया) जब क्रियाशील हो जाती हैं, तब इसे त्रिशुल४ कहते हैं, 
जिसमें प्रवेश पाने से योगी अविलम्ब निरञ्जन हो जाता है ।४ 

यह शाक्तों, और वेष्णवों का समरस, योगियों की निरुपाधि निविकल्प समाधि बौढ़ों की 
शुन्‍्यता और जैनों का कंवलत्व है । 

शक्तयोशस्य जगव्कृत्स्न शक्तिमोस्तु महेश्वरः ।* 

“महेश्वर शक्तिमान्‌ है और सारा जगत्‌ इसकी शक्तियों का रूपान्तरमात्र है।” 

इसलिये महेश्वर, अर्थात्‌ अपने स्वामी की इच्छा से ये शक्तियाँ सृष्टिलीला की क्रियाएँ 
करती रहती हैं । यही शक्ति का शक्तिमान्‌ के साथ विलास, अर्थात्‌ कामत्रीड़ा है। यह शाक्तों 
की कामकला, कालरात्रि का नृत्य, शवों का महाताण्डव और वेष्णवों का महारास है। 

इसलिये अभियुक्तजन कहते हैं कि ब्रह्मा, विष्णु, महेश्वर और सभी देवता त्रिकोण के 


४००2 त्रिकोण देवता: सर्वा: ब्रद्मविष्णुमद्देश्वराः ।९ 


तन्त्रालोक । वम्बईं। १६२० । श्लोक ६४ की टीका । 

तत्रेव। श्लोक १०४। 

तश्रेव । श्लोक १०८। 

मोहन-जो-दड़ो की खुदाई में जो पशुपति की मूर्ति मिली है, उसके भाये पर और सामने 
नामि के नीचे त्रिशल बना दे । शस त्रिशक्ति-तर्व का कब आविर्भाव हुआ, यह कहना कठिन है। 
तन्नेचब । श्लोक १४३ की टीका । 

« तत्रेब। श्लोक १२२ की टीका । 
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द्ण्क् 


२०२ भारतीय प्रतीकविया 


परमानन्द में चित्त का लय हो जाना ही कामकला का सामरस्य है-- 
कवाथिद॒स्तुविश्रान्तिसाम्पेनात्म्मन. चबंणम्‌ । 
वेधवेदकसाम्य॑ तत्‌ सा रात्रिविनतुल्यता ।।* 

“जब कभी वस्तु (सत्ता) साम्यावस्था में आत्मा में विश्राम करने लगती है और 
मनोलय हो जाता है और ज्ञाता (वेदक) और ज्ञय (वेद्य) एकाकार हो जाते हैं । वह 
साम्यावस्था रात और दिन की तुल्यता-जैसी है ।” 

यही शाक्तदर्शन की कामकला है। सृष्टि के विस्तार के लिये इस महा अग्नि की 
चिनगारियाँ सारी सृष्टि में उड़ती रहती हैं। उद्ध्धिद और प्राणिजगत्‌ में एक ही नियम 
काम करता है। जिस प्रकार फल उत्पन्न करने के लिये मकरन्दवाले फूल को अन्य फूल 
के पराग की आवश्यकता होती है, उसी प्रकार प्राणियों की रचना के लिये मातरज को 
पुकीट की आवश्यकता होती है । जिस प्रकार कुछ फूलों में अपना ही पराग रहता है 
और कुछ में कीटों द्वारा प्रकृति प्रबन्ध करती है, उसी प्रकार कुछ प्राणियों में मातृकीट और 
पुकीट एक ही दरीर में रहते हैं और कुछ में प्रकृति के प्रबन्ध से परस्पर आकषंण द्वारा 
सृष्टिविस्तार की क्रिया चलती रहती है। जड़ जगत्‌ का यद्यपि ठीक पता नहीं चलता हे, 
पर यहाँ भी कुछ ऐसा ही नियम होना चाहिये । 

ये उस निरन्तर असंख्य स्फोटवाले सृष्टि के प्रवरतक महा अग्निकाण्ड की चिनगारियाँ हें । 
शाक्त दर्शन के ये पर, सृक्ष्म और स्थूल रूप हैं । 


तारा 


सभी महाविद्याओं के रूपों का तत्त्व एक ही है, अर्थात्‌ एक ब्रह्म की ही इन अनेक 
रूपों में उपासना की जाती है। काली के रूप के जो तत्त्व हैं, तारा के रूप के भी वे ही 
तत्त्व हें । 

तारा शब्द की व्याख्या इस प्रकार की गई है-- 

वदगेहे च योत्पज्ञा सती नाम्नेति कीर्तिता । 
कैवल्यवायिनी. यस्मात्‌ तस्मादेकजटा. रट्टता ॥ 
तारकलववात्‌ सदा तारा लीक्षया वाक्ग्रदा यतः। 
नीलसरस्वती प्रोक्ता उग्रत्वादुअतारिणी । 
उप्रापत्तारिणी यस्मादुप्रतारा प्रकीर्तिता ॥ * 

“दक्षगृह में जो सती नाम से उत्पन्न हुई, उनके केवलत्व (त्रह्मत्व, एकत्व) देनेवाली 
होने के कारण उन्हें एकजटा कहते हैं। तारक (मोक्ष देनेवाली) होने के कारण वे 
सबंदा तारा हैं। अनायास ही वे वाकप्रदान करती हैं, इसलिये वे नील सरस्वती 
(लील ८ नील) हैं, उग्र होने के कारण उम्रतारिणी हें, और भयंकर विपत्ति से बचानेवाली 
होने के कारण उम्रतारा कही जाती हैं ।” 

१. तन्त्रालोक:। काश्मोरसंस्कृतग्रन्थावलि: श्रीनगर । १६२२। चतुर्थोभाग: । श्लोक ८४ । 
२. प्राणतोषिणी । कलकत्ता। १३३५ साल । ० ३७६ मैं नारदपब्चरात्र से उद्धत । 
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तारा के स्वरूप का निर्णय तारोपनिषत्‌ में इस प्रकार किया गया है-- 

5 तत्सदू ब्रह्म । तदूृपं प्रकृतिपराक़्नामम्‌ । तत्पर परम मदत्‌, सत्य, तब॒ह द्वीक्षारं रक्तवण 
मन्नामिः स्त्रीकारं पिक्ललामम्‌, हूँॉारं विशवामं मद वयरूपस्‌ , भूमण्डलं फटकारधूम्रवर्ण मप्खड्गम्‌ , 
अकारज्वल्ञद्ग पं मन्मस्तकम्‌ , वेदा मदस्ता:, चर्द्रार्कानला मन्नेत्रा, विवानक्त' मत्पादौ, संध्या मत्कणों, 
संबत्सरो मदुद्रो, मदद ष्ट्रपंक्ी मष्पाश्वों, वारतेवों मदंगुल्यो, विद्या मन्नखाः, पावकों मन्मुखम्‌ , मद्दी 
मद्सना, धौम॑न्मुखम गगन मद दयम्‌ , मक्तिमम चमें, रसं महुंघिरम्‌, वास्न॑ वासांलि फल्षानि, 
निरहंकारा भ्रस्थीनि, सुधा मन्मज्जा, स्थावराणि मद्रोमाणि, पाताक्षाविद्ञोको मत्कुचो, श्रक्षानर्दं 
मस्नाड्यम्‌ , ज्ञान मन्मनः, उमा बुद्रि:, श्न्यं मदासनम ,नक्षत्राणि मद्भूषणानि ॥ एतद्वैराटकं वुः, 
मज्जब्य सत्वम्‌ , बिन्‍्दुस्वरूपं मद्दाकारस्वरूपं ज्योतिमयं विद्धि शिरः, उम्रतारां मद्दोग्रां नीलां घनामेकजटां 
मद्दामायां प्रकृति मां विवित्व। यो जपति, मर्दपाणि यो वैत्ति, मन्मन्‍्त्र यो जपति, मदपकल्पतां यो 
जपति, भर्ग भजति, निर्विकल्प: साधकः सवा मद््‌पो भवति। सर्वाणि कर्माणि साध्यानि, निर्भयो मवति । 
गुरून्‌ नत्वा स्तुत्वा वस्त्रभूषणानि दृत्वा इमामुपनिषद्दियां प्राप्य मां यो जपति स जीवन्मुक्तो भवति ।।' 

“वह सत्तामात्र और बृहत्‌ (ब्रह्म) है। उसका रूप, प्रकृति का स्त्रीरूप हूँ । वह कारण (पर) 
सर्वश्र (परम महत्‌ महा विशाल) और सत्य है। वह में लाल रंग का ह्लींकार हूँ । पिज्भुलवर्ण 
सत्रींकार मेरी नाभि है, उज्ज्वल वर्ण हुँकार मेरा हृदयरूप है, भूमण्डल धृम्रवर्ण फटकार मेरा 
खड्ग है, तेजोमय ३>कार मेरा मस्तक है, वेद मेरे हाथ हैं, सूयं, चन्द्र और अग्नि मेरे नेत्र हैं, 
दिन-रात मेरे पैर हूँ, संध्या मेरे कान हैं, संवत्सर मेरा पेट, मेरी दन्तपंक्तियाँ और मेरे पाइवं हैं, 
दिन और रात मेरी अंगुलियाँ हें, विद्याएँ मेरे नख हैं, अग्नि मेरा मुख है, पृथ्वी मेरी जिद्दा है,, 
दयौ मेरा मुख (मण्डल) है, गगन मेरा हृदय है, भक्ति मेरा चमं है, रस मेरा रुधिर है, अन्न, 
वस्त्र, फल, निरहंकार मेरी अस्थियाँ हैं, सुधा मेरी मज्जा है, स्थावर मेरे रोम हैं, पातालादि 
लोक मेरे स्तन हें, ब्रह्मानन्द मेरी नाडियाँ है, ज्ञान मेरा मन है, क्षमा बुद्धि है, शून्य * मेरा 
आसन हू, तारे मेरे आभूषण हें, यह विराट्‌ (विराज, विराजमान, दृश्यमान जगत्‌ ) शरीर हैं, 
जल मेरा सत्त्व है, महाकार ज्योतिर्मय बिन्दुरूप मेरा मस्तक समभो । जो मुझे उग्रतारा, महोग्रा, 
नीला, घना, एकजटा, महामाया और प्रकृति समभकर जपता है, मेरे रूप को जो जानता है, 
मेरे मन्त्र को जपता है, मेरे कल्पितरूप को जो जपता है, ऐश्वं (महिमा ) को भजता हे, निविकल्प 
(उधेड़बुन-रहित) ' साधक सदा मेरा रूप हो जाता है । सभी कम उसके लिये साध्य हो जाते हैं 
और वह निर्भंय हो जाता है । गुरु को प्रणामकर उनकी प्रशंसाकर, वस्त्रभूषण देकर, इस 
रहस्य विद्या (उपनिषत्‌ ) को प्राप्तकर जो मुझे जपता है वह जीवन्मुक्त हो जाता है ।” 

महाकालकुत कपू रतारिणीस्तोत्र में तारा का ध्यान इस प्रकार है-- 

शवासीनाकण्ठाकल्षितनुकरोटीपरिलसत्‌- 
कपाल्ाधिश्यामोत्पलरुचरकर्सली त्रिनयनाम । 
नवाम्भोदृश्यामां. भ्रकटरवृभीमां एथुकुचां 
सदैव स्वां ध्यायन्‌ जननि च जड़ो वाक्पविध्तम: ।। 


३. शाक्तममोद। बम्बई। संवत्‌ २००८। सन १६४३१ । १० १३७ में उद्धृत । 
२० यह बौद्धों को मी शुल्यता है । 
३. यह जेनों का भी केवलस्व हे | 
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“शब पर स्थित, कण्ठ में लिपटी हुई नरमुण्ड की माला, कपाल, खड्ग, नील कमल, 
सुन्दर काती, तीन नेत्र, नवीन बादल के समान द्यामवर्ण, निकले हुए दाँतों से भयंकर, 
बड़े-बड़े स्तन। माँ! इस प्रकार सर्वंदा तुम्हारा ध्यान करनेवाला महामूख भी 
बृहस्पति-जेसा हो जाता है ।” 


ताराष्ट्रक में तारा के रूप का इस प्रकार वर्णन किया गया है “-- 


मातानीजसरस्वति. प्रणमतां. सोभाग्यसम्पञ्दे 
प्रत्याज्नोडपदस्थिते शवहृद स्मेराननाम्भोरुहे । 
फुल्ल न्वीवरल्लोचनत्रययुते.. कत्री.. कपाक्ोतपले 
खड्गं॑ चादुधती त्वमेव शरण स्वामीश्वरीमाश्नये ॥ 
वाचामीश्यरे भकक्‍्तकल्पत्नतिके सर्वार्थसिद्धीश्वरि 
गधप्राकृतपद्धजातरचना-... सावज्ञसिद्धिप्रदे । 
नीलेन्दीवरलोचनत्रययुते कारुण्य वारांनिधे 
सोभाग्याम्शतवषणेन कृपया प्रिल्न त्वमस्माध्शम्‌ ।। 
सखें गवसमूहपूरिततनो सर्पाविवेषोज्ज्वल्े 
व्याप्रत्वकपरिवोतसुन्द्रकटिब्याघूतघंटाडिते । 
सथःकृत्तगद्नव्रजःपरि मिलन्मुण्डद्वयीमू्धे ज- 
प्रश्थिश्ेणिनृसुण्डदामललिते भीसे भयं नाशय ।। 
मायानज्विकाररूपतत् ना बन्द घ चन्द्रात्मिके 
हूँफटकारमयि त्वमेव शरण मन्‍्त्रात्मिकि मादशः । 
मूर्तिस्से जननि त्रिघामघटिता स्थूद्धातिसूचमापरा 
बेदानां नद्दि गोचरा कथमपि प्राप्तानु तामाश्नये ।। 
त्वत्पादाम्बुजसेवय। सुकृतिनो गच्छुन्ति साथुज्यतां 
तस्य श्रीपरमेश्वरत्रिनयनत्रद्मादिसाम्पात्मन: । 
संसाराम्बुधिमज्जने पटुतनून्‌ देवेन्द्रमुख्यान्‌ सुरान्‌ 
मातस्ववत्पद्सेवने हि विमुल्ो यो मन्दृधीः सेवते ।। 

' भात: ! नीलसरस्वति ! जो तुम्हें प्रणाम करते हैं उन्हें सौभाग्य और सम्पत्‌ प्रदान 
करती हो । शवरूप शिव के हृदय पर प्रत्यालीढ मुद्रा में (बायें पर को आगे बढ़ाकर 
और दाहिने को जरा मोड़कर) मभुस्कुराती हुई खड़ी हो। प्रफुछ कमल की तरह तुम्हारे 
तीन नेत्र हैं और चारों हाथों में कत्री (कतरनी-कंची वा काती) कपाल, उत्पल और खड़्ग 
हैं। तुम सब की रक्षा करनेवाली ईश्वरी हो। में तुम्हारा शरणापन्न हूँ ॥१ 

वागीए्वरि ! तुम भक्तों के लिये कल्पलता हो। तुम सभी अर्थंसिद्धि की ईह्वरी 
हो। गद्य, पद्म और प्राकृत की रचना में सर्वज्ञता प्रदान करनेवाली हो। नील कमल 
के समान तुम्हारे तीन नेत्र हें। तुम दयासागर हो। तुम मुभ-जेसे (नीरस) व्यक्ति 
को सोभाग्यसुधावृष्टि से सींच दो ॥२ 
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तुम खर्व (नाटी) हो और गवंसमूह से तुम्हारा शरीर भरा हुआ हे । सर्पादि सजावट 
से तुम्हारा रूप जगमगाता रहता है। कटि में व्याप्रचम॑ लिपटा हुआ है जिसमें घण्टा 
लगा है। तुरत कटे हुए नरमुण्ड, चूते हुए रक्त (रज:-रजोगुण-सृष्टिशक्ति) से एक-दूसरे से 
सट गये हैं और वे केशों के साथ भ्रथित होकर, नरमुण्डमाल बनकर आपकी शोभा बढ़ा 
रहे हें। आपको देखकर डर लगता है। मेरा डर दूर कीजिये ॥३ 

ह्ली स्त्री हैँ फट के आप प्राण हैं, यह आपका रूप है। यह मंत्ररूप माँ ! मुझ जैसे 
लोगों की आप रक्षा करनेवाली हैं। स्थूल, सृक्ष्म और पर, ये आपके त्रिस्थानीय रूप हैं । 
इन्हें वेद भी नहीं जानते । किसी प्रकार मिल गये हैं । में इन्हें न छोड गा ।।४ 

तुम्हारे चरणकमल की सेवा करने से, सुकृतिजन, ब्रह्मा-विष्मु की तरह सायुज्यता 
प्रात्त करते हैं। मात: ! आपकी पद-सेवा छोड़कर, जो संसार-सागर में डूबने में चतुर 
इन्द्रादि की सेवा करते हें, वे मूढ़ हें ।” 

इसमें तारा के स्थूल, सूक्ष्म और पर, इन तीनों रूपों की चर्चा हुई हे। हस्तपादादि- 
युक्त रूप की कल्पना स्थूल रूप है, मन्त्र की ध्वनि, सूक्म रूप हे और कारणरूप के साथ 
सायुज्यता पररूप हे । 

ऊपर के विवरणों से स्थूलप्रतीक के मूलार्थ स्पष्ट हैें। तारा का शव उसका निष्क्रिय 
पररूप है जिस पर उसका सक्रिय त्रिगुणात्मक रूप अपनी लीला का विस्तार करता रहता है । 
सप॑ काल हें।' प्रकृति दिगम्बरी है, इसलिये व्याप्नचमं दिक्‌ है। मुण्डमाल,* वाक्‌ 
अर्थात्‌ नादात्मक सृष्टि का प्रतीक है जो रजोगुण (रज:-रक्त) से चालित होता रहता है। 
सुधापात्र कपाल, चिदानन्दमयी के आनन्द का प्रतीक है। इस अमृत का पान, 
अर्थात्‌ स्वाभाविक आनन्द का उल्लास विदवनृत्य अर्थात्‌ प्रपञ्चक्रिया का प्रवत्तक है। हाथ 
का कमल सृष्टि का प्रतीक है ।* कर्क्षी अविद्या के बन्धनों को काटकर भक्तों को मुक्ति 
प्रदान करती है। खड्ग ज्ञान है। 

घंटा दुर्भावनाओं का नाश करनेवाली, स्वेसिद्धिप्रदा वाक्‌ अर्थात्‌ शब्दब्रह्म है, जो सभी 
शक्तियों का बीज है-- 

शब्द्स्य पातव: घंटा ।* 
“शब्दपात अर्थात्‌ नादोत्पत्ति घण्टा है। 
द्विनस्ति देत्यतैजांति स्वनेनापूथ या जगत्‌ । 
सा घण्टा पातु ना देवि पापेम्यो नः सुतानिव ॥९ 

“शब्द से जगत्‌ को भर कर जो देत्यों के तेत को हर लेती है वह घण्टा पापों से, पत्र 

की तरह मेरी रक्षा करे ।” 
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१, सर्पकाल के विशेष विवरण के लिये विध्णुप्रकरण देखिये । 

२. .मुण्डमाल के सिद्धान्त के लिये वाक्‌ भोर कालीप्रकरण देखिये । 

३. कमलप्रतीक के लिये अह्या भो९ विष्णुप्रकरण देखिये । 

शानखडग के लिये कालौप्रकरण देखिये । 

राधातन्त्रम। कलकत्ता। १३१४१ साल। पदल २१ । श्लोक १२ | 
दुर्गासप्तराती । १२.२७ । | 
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देत्यतेज दुर्भावना और पाप दुष्कमं हैं । 
या घंटा चंचलापाड़ि पिद्िसूत्रस्वरूपिशी । 
नित्या श्री कमला बोजरूपिणी सिद्धिवायिनी ॥" 

“सुन्दरि ! जो घंटा है वह सिद्धिसत्र है, नित्या है, श्री है. कमला है, सिद्धि देनेवाली है 
ओर (सभी मंत्रों तथा सृष्टि का) बीज (वाक) है। 

तारा के मस्तक पर मुकुट के स्थान में पाँच मुण्ड हैं। ये पजञ्चब्रह्म, पञ्चप्र त और 
पञ्चरुद्र हें । 

प्रह्य विष्णुश्च रत्रृश्च इश्वरश्व सवाशिवः । 
एते देवा महेशानि पतन्च ज्योतिमंया: सदा ॥ 
जाप्नतस्वप्नसुपुप्तिस्तु तुरीय परमेश्वरि । 
सवाशिवो यस्तु देवि सुप्तत्रह्या स एवं हि ॥आ' 

“ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, ईश्वर और सदाशिव ये सवंदा ज्योतिर्मय हें। ये ही जाग्रत, 

स्वप्न, सुषुष्ति, तुरीय और सुप्तब्रह्य सदाशिव हैं । 
पन्न श्रद्दा परं॑ विद्यातु सद्योजातादिपूवकम्‌ ॥ 
दरयते अुयते यथ पद्चबद्यात्मक॑ स्वयम्‌ ।! 
पत्चचा वर्तेमान॑ ते पश्चकार्यमिति स्मृतम्‌ । 
पश्चकायंमिति ज्ञात्वा ईशान. प्रतिपद्यते ॥ * 

“स॒द्योजात आदि के रूप में 'पर' ही पतञ्चब्रह्म हें। जो कुछ देखने वा सुनने में आता 
है वह स्वयं 'पर' पड्चब्रह्मस्वरूप हैं। वे पांच रूपों में हें और उनके पाँच काय॑ हैं। 
पञ्चकार्य का ज्ञान हो जाने पर ईशान की प्राप्ति होती है ।” 

इन पञ्चमुण्डों को वाच्य ब्रह्म के वाचक प्रणव की पाँच मात्राएँ भी कहा गया है, जो 
तारा का मस्तक है-- 

अकारं॑ ब्रह्मणो रूपसुकारं विष्णुरूपवत्‌ । 
मकार॑ रुद्ररूपं॑ स्थावृधमात्र परात्मकम्‌ ।। 
वाद्य तत्परम॑ ब्रह्म वाचकः प्रणवः सर्खूतः । 
वाच्यवाचकसम्बन्धस्तयो: स्थादोपचारिकः ।।४ 

“अकार ब्रह्मा, उकार विष्णु, मकार रुद्र और अधंमात्रा 'पर' है। परम ब्रह्मवाच्य 
और प्रणव वाचक हैं। वाध्यवाचक का सम्बन्ध उपचार मात्र है, अर्थात्‌ यथार्थ में 
ये एक हैं ।” 

वे पञ्चब्रह्म त्रिपुरा के सिहासन के नीचे और बुद्ध के मस्तक पर दिखाये जाते हैं ।४ 

१. राधातन्त्रमू। कलकत्ता । १३४१ साल | २१.१८ | 

२० ततन्नव। ३,४२,४४ | 

३. पच्रब्रह्मोपनिषत्‌ । श्लोक २९,२२ | 

४... ललिदासदइस्तनाम। सोमाग्यमास्करमाध्य । बम्बईं। १६३५ | प० २६ । 
४५४ विरोष विवरण के लिये त्रिपुराप्रकरण देखिये | 
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तारा के सिद्धान्त और स्वरूप को बौद्ध और जनों ने ज्यों-का-त्यों ग्रहण कर लिया है । 
बौद्ध, जेन और सनातनी तारा में कोई भेद नहीं है । 


त्रिपुरा 

ब्रह्म] की, शिव-शक्तिविग्रह के रूप में प्रथम कल्पना काली के रूप में है। इसलिये 
इन्हें आद्या कहते हैं। तारा द्वितीया और त्रिपुरा तृतीया हें, यह महाविद्या त्रिपुरा, 
बाला, धोडशी, त्रिपुरसुन्दरी श्रीविद्या आदि नामों से प्रसिद्ध है। श्रीविद्या के नाम से 
सारे भारत में इसकी उपासना होती है । 

त्रिपुरा शब्द की नाना प्रकार से व्याख्या की गई है-- 

त्रिमूर्तिसर्गाश पराभवत्वात्‌. त्रयीमयत्वाश्च परैव देब्या । 
ल्ये बत्रिज्ञोक्यामपि पुरणत्वात्‌ प्रायो5म्त्रिकायास्त्रिपुरेति नाम ।।' 

“पराशक्ति से प्रकट होकर त्रिमूर्ति की सृष्टि करने के कारण, परादेवी के न्रयीमय होने 
के कारण, प्रलय के बाद तीनों छोकों को पूर्ण कर देने कारण, प्राय: अम्बिका का नाम 
त्रिपुरा है।” 

ब्रह्मविष्णुमहेशाये स्त्रिदशरचिता पुरा । 
त्रिपुरेति सदा नाम कथित देवतैस्तव ॥* 

“पुरा काल में ब्रह्म-विष्णु-महेशादि देवों ने इनकी अचेना की, इसलिये देवताओं ने 
सवंदा इन्हें त्रिपुरा नाम दिया ।” 

ब्राह्मी रोदी वैष्णवीति शक्तयस्तित्त एवं हि ' 
पुर शरीर यस्यां सा शत्रिपुरेति प्रकीतिता ।। 

“ब्राह्मी, रौद्री, वेष्णवी,--ये तीनों शक्तियाँ ही जिसका पुर अर्थात्‌ शरीर हैं उसे 
त्रिपुरा कहते हैं ।” 

ब्रिकोणं मण्डक्ष यस्‍्या मूपुरं चर त्रिरेलकम्‌ । 
मन्लो5पि श्यक्षरः प्रोकततरतथा रुपन्रयं पुनः ॥ 
त्रिधिधा कुण्डक्षी शाक्तिस्प्रिदेवानां व सृष्टये । 
सवब' त्रयं लयं॑ यस्मात्तस्मात्त, लिपुरा मता ॥४ 

“जिसका मण्डल त्रिकोण है, जिसके भूपुर तीन रेखाएं हैं, जिसका मंत्र भी तीन अक्षरों 
का है, जिसके रूप (स्थुल, सूक्ष्म, पर) तीन हैँ, जो तीन प्रकार की कुण्डली द्ञक्ति है और तीन 
देवताओं की सृष्टि करती है और जिसके सब कुछ तीन-तीन हैं, इसलिये यह त्रिपुरा है । 

मूर्तिश्रयरयापि पुरातनत्यात्‌ 
तदम्बिकायास्त्रिपुरेति नाम ॥४ 


तन्त्रसार। कृष्णानन्द। कलकत्ता । १३३४ साल | १९० रे३७ | प्रप॑ंचसारतन्त्र से उद्धृत । 
तग्रेब। बारादीतन्त्र से उद्धृत । 

पुरश्वयाणंय । वाराणसी । संबत्‌ १९४५७। 7० २०। 

लक्षिता स० नाम । सौभाग्यमास्कर भाष्य | बम्बई । १६२५ , ए० २ कालिकापुराण से उद्धृत । 
तत्रव । पृ० १२५ । 
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“तीनों मूर्तियों (ब्रह्मा-विष्णु-महेश्वर) से पुरातन होने के कारण अम्बिका का नाम त्रिपुरा है ।” 
नाडीत्रयं तु त्रिपुरा सुषुस्या पिल्लला हडा। . 
मनो बुढ्स्तथा चित्त पुरत्रयमुवाहतम्‌ । 
तत्र तत्र वसत्येषा तस्मात्त श्रिपुरा मता।' 

“सुषुम्णा, इडा और पिद्धला, ये तीन नाडियाँ त्रिपुर हैं, मन, बुद्धि और चित्त को भी 
त्रिपुर कहा गया है। इन स्थानों में निवास होने के कारण ये त्रिपुरा हैं ।” 

त्रयो ल्लोकास्त्रयो देवास्त्रेल्ञोक्य॑ पावकनत्रयम्‌ । 
त्रीणि ज्योतीषि वर्गाश्व पत्रयों धर्मादयस्तथा ।। 
त्रयो गुणास्त्रयः शब्दास्त्रयो दोषास्तथाश्रमा: । 
त्रय:ः कालास्तथावस्था;. पितरो5हनिंशादयः । 
मात्रात्रयं च ते रूपं त्रिस्थे देवि सरस्वति ॥ 

“तीन स्थानों (भूमवः स्व:) में रहनेवाली देवि सरस्वति ! (क्रियाशक्तिरूपिणि ! ) 
तीन लोक, तीन देव, तीनों लोक के तीनों पावक, तीन ज्योति (इन्ह्रकंवह्नि) तीन वर्ग 
(धर्मार्थंथाम), तीन गुण, तीन शब्द (ऋग्यजु:साम), तीन दोष, तीन आश्रम, तीन काल, 
तीन अवस्था, पितर-दिन-रात और तीन मात्रा (अ, उ, म) तुम्हारे रूप हैं | 

त्रिपुर्थ परशिवस्य सुन्द्री भार्या । श्रत्र श्रीणि पुराणि ब्रह्मविष्णशिवशरीराणि यस्मिन्‌ सः 
त्रिपुरः परशिवः । तदुक्त' कालिकापुराणे - 

प्रधानेच्छावशाच्छुमो: शरीरम मवल्व्रिधा । 
तश्नोध्वेभाग: संज्ञातः पतन्चवकत्रश्चतुमंजः ॥ 
पद्मकेसरगोराक़: कायो बाह्मो महैश्वरः । 
तन्मध्यमागो नीलोक एकवक्त्रश्चतु्मजः ।। 
शुद्ध चक्रमदापहझपाणि:  काय: स वेष्णव: । 
अमवत्तदृधोभागे पत्चवकक्‍्त्रश्चतुभ जः ।। 
स्फटिकाञ्र मयः शुक्ल: स कायश्चन्द्र शेखरः । 
एवं बत्रिमिः पुरेयोगातत्रिपुर: परम: शिवः ॥* 

त्रिपुर अर्थात्‌ परम शिव की सुन्दरी अर्थात्‌ भार्या । यहाँ तीनपुर ब्रह्मा-विष्णु-शिव जिसमें 
शरीर बने हुए हैं वह परम शिव है । कालिकापुराण में कहा गया है कि - 

“शम्भु की प्रधान इच्छा के कारण उनके तीन शरीर हो गये। इसका ऊध्वें भाग 
पाँच मुख और चारभुजाओंवाला हुआ । महेश्वर का ब्रह्महप कमल के केशरवत्‌ गौर वर्ण 
हुआ। उसका (शम्मु महेश्वर का) मध्य भागवाला अज्भ नील वर्ण, एक मुखवाला 
और चतुभु ज हुआ। इस विष्णुरूप के हाथों में शद्धभू, चक्र, गदा और पद्म हुआ । उसके 


१, ततन्नव। 
२. तत्रेव। ए० १७५। 
३. तत्रेव। पृ० १९४ ! 
यहाँ शिवलिज्ञ के भिन्‍्नांशों को स्मरण कीजिये । 
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नीचेवाले भाग में पाँच मुख और चार हाथ हुए। यह रूप स्फटिक की तरह उजला था 
और इसके माथे पर चन्द्रमा । इस प्रकार तीनपुर ( शरीर ) के योग से परम शिव 
त्रिपुर हुए ।” 

ऋषियों ने नाना प्रकार से त्रिपुरा के स्ूल और सूक्ष्म रूप का विवरण देने की चेष्टा 
की है। 'पर'-रूप, बोधगम्य अर्थात्‌ स्वानुभूतिरूप होने के कारण इन्द्रियातीत और 
अप्रकाश्य है। त्रिपुरा के स॒क्ष्म रूप का वर्णन इस प्रकार है 

श्रीमातस्त्रिपुरे परात्परतरे. देवी .त्रिल्लोकीमहा- 
सौस्दर्याणंवमस्थनोकवसुधाप्राचुयेवणे ज्ज्वम। 
उद्यद्भानुसमस्तनूतनजपापुष्पप्रभं. ते वपुः । 
स्वान्तै मे स्फुरतु त्रिकोशनिद्धयं ज्योतिमंयं वातह्मयम ।।' 

“श्रीमात: ! त्रिपुरे ! परात्परतरे ! देवि ! आपका उज्ज्वल और रक्तवर्ण, त्रिकोण में 
निलीन, ज्योतिमंय और वाऊुमय शरीर, मेरे स्वान्त में स्पन्दित होता रहे। आपका 
उज्ज्वल वर्ण, तीनो लोकों के महासौन्दयंसागर के मन्थन से उत्पन्न, प्रचुर सुधा है, और 
आपका रक्तवर्ण, सहल्नों बालसूर्य और सहस्नों जपापुष्प-जैसा है।” 

उज्ज्वल वर्ण, त्रिपुरा का निराकार प्रकाशरूप है और रक्तवर्ण साकार विमशंरूप । 
यहाँ शिवशक्ति को दो भिन्न रूपों में दिखाकर, श्रीमाता त्रिपुरा को ही प्रकाश और विमर्श 
स्वरूप कहा गया है। यह शक्ति का सूक्ष्म रूप है । 

त्रिपुरा के स्थुलरूप का प्रसिद्ध ध्यान इस प्रकार है-- 

वात्माकमणडल्माभाप्तां चतुर्बाहु प्रिलोचनाम्‌ । 
पाशांकुशशरं चाप॑ धारयन्तों शिवां भजे |। 

“में शिवा की वन्दना करता हूँ । बालसूय की तरह उनकी प्रभा है, चार भुजाएँ हें, 
तीन नेत्र हैं, पाश, अंकुश, शर और चाप धारण कर रही हैं ।” 

सोन्दयल॒हरी में पहिले त्रिपुरा के स्थूल और फिर सूक्ष्म रूप का वर्णन किया 
गया है-- 

क्वणत्काब्योदामा करिकल्भकुम्मस्तनभरा 
परिक्षीणा मध्ये परिणतशरश्न्द्रवदना । 
धनुर्वबाणान्‌ पाशं रुणिमपि दधाना करतले: 
पुरस्तादार्स्ता नः पुरमथितुराहोपुरुषिका ॥ * 

“मेखला से भंकार शब्द हो रहा है। हाथी के बच्चे के मस्तक पर कुम्भ की तरह 
इनके पुष्ट स्तन हैं। मध्यभाग क्षीण है, पूर्णचन्द्र की तरह मुख है। हाथों में धनुष, बाण 
पाश और अ कुश हैं। कामारि का यह मूत्तिमान्‌ अहम्‌ मेरे सम्मुख रहे ।” 


१. शत्रिपुरामहिमस्तोश्रम्‌। श्लोक १ । 
२, सौन्दयंलह्री । श्लोक ७। 
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यह स्थूल का वर्णन है। सूक्ष्मरूप का वर्णन इस प्रकार है-- 
सुधासिस्घोमंध्ये सुरविटपवाटीपरिश्ठते 
मथिद्वीपे नोपोपवनवति  चिन्तामणिगृद्दे । 
शिवाकारे मंचे. परमशिवपयंकनिलयां 
भजन्ति सवां धन्‍्या कतिचन चिदानन्वलहरीम ॥" 

“सुधासमुद्र में, कल्पवृक्ष से घिरे डृए कदम्ब के उद्यान में, चिन्तामणि के बने हुए घर में 
शिव के आकारवाले मञ्च पर, परमशिव-पलंग पर स्थित चिदानन्द क। लहर के रूप में 
भाग्यवान्‌ पुरुष आपका ध्यान करते हैं ।'' 

चेतना का विस्तार (चित्‌ू-गगन चित्‌ू-आकाश, वेद का ऋतं बृहत्‌ और तपस्‌) परम 
शिव है। आनन्द की लहर परमशिव की शक्ति का साकार रूप है, जिसे शिवलिज्भ, काली, 
तारा, ललिता इत्यादि कहा जाता है। चिदानन्द का विमर्श (साकार) रूप मणिद्वीप, 
कदम्बवन, चिन्तामणि गुह इत्यादि है । 

लालतासहझ-#+ में सुधासागरमध्यस्था' पर भाष्य इस प्रकार है--- 

तदुक्त' मैरबयामले--- 

बिन्दुस्थानं सुधासिन्धुः पद्चयोग्य:ः सुरद्षमाः । 
तत्रेवः नीपश्रेणी च तन्मध्ये मणिमण्डपम्‌ ।। 

ततन्न चिप्तामशिमयमित्यादि । 

सुधासागरः परीयूषदर्णः । स्तव॒ च ऊध्यस्थ एकः। अ्रस्तेनावृर्ता पुरीमिति अतिप्रसिद्ध: । 
पिण्डाणडे बिन्दुस्थाने सहज्तकर्यिकाचन्द्र मध्येडनय:. अपराजिताख्ये सगुणब्रह्मोपासनाप्राप्ये नगरे 
झरनामक-ण्यनामको द्वो सुधाहदो सागरप्रतिमो। शारोरकभाष्ये अनाक्षृत्तिः शब्दादितिसूत्रे 
'+येताकथा । अविशेषाध्सयंपीह गृहान्ते । तैषां मध्ये तिष्ठतीति तथा।* 

“मेरवयामल में कहा है--बिन्दुस्थान सुधासिन्धु है, पाँच योनि (त्रिकोण) कल्पवृक्ष हैं, 
वहीं कदम्ब-श्र णी भी है, उसमें मणिमण्डप है, वहाँ चिन्तामणि का बना हुआ इत्यादि । 

“सुधासागर अमृतवर्ण का है, वह एक है और ऊपर है। “अमृत” से आवृत पुरी९ इत्यादि 
वेद में प्रसिद्ध है। पिण्ड शरीर में बिन्दुस्थान में सह्लकणिका के चन्द्रमा के बीच दूसरा है । 
अपराजिता नामक सगुणब्रह्मोपासना द्वारा प्राप्य नगर में, समुद्र की तरह अर और ण्य 
नामक दो सुधा के हद हें। शारीरक भाष्य में 'अनावृत्ति: शब्दात्‌' इस सूत्र में दूसरे का 
वर्णन है। यहाँ किसी विशेष अमृतसागर का वर्णन नहीं होने के कारण सबका 
सुधासागर समभना चाहिये ।” 


१. तत्रेव । श्लोक 5८५। 
(क) चिन्तामणिगृह्ान्तःस्था पबन्‍्चब्रद्यासनस्थिता । 
महापह्माटवी संस्था कदग्बवनवासिनी | सुधासागरमध्यस्था | ललितासइस्ननाम श्लोक ७३,७४ । 
(ख) पन्‍्चप्र ततमासीना पक्चचत्रद्मस्त रूपिणी । तत्नेव । श्लोक ११२ । 
(ग) तरवासना तत्वमयी पन्‍्चकोषान्तरस्थिता । तज्रेव । श्लोक १४२। 
२. लखितासइस््ननाम । सौमाग्यमास्करव्याख्या । बम्बई । १६३४५ | (० ४१ । 
३० पुर का अथ हे--चक्र' पुर॑ थे सदनमगार नगर गुद्दा--विश्वकोष । 
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श्रीपुरं' यन्न यत्रास्ति तत्न तत्रेक: सुधाहवो5स्ति । सगुणश्रक्कोपासकमाप्यामपरा/जतांख्यनंरों '।- 

मरण्याण्यो द्वौ सुधाहदी स्त: । ब्रह्मरूश्नेंपप्येको<स्ति । तेषां मध्ये विधमानत्वेन यथाधिकार॑ ध्यात्वा 
ध्यायम्मनता समभ्यच्यति शेष: । 

“जहाँ-जहाँ श्रीचक्र है, वहाँ एक सुधासागर है। सगुण ब्रह्मोपासना द्वारा प्राप्य 
अपराजिता नामक नगरी में अर और ण्य नामक दो सुधाह्द हैं । एक ब्रह्मरन्ध्र में भी है। 
उनके बीच में रहने के कारण, अपनी योग्यतानुसार ध्यान कर मन द्वारा अचेना करो । ” 

सगुण-निगु णादि उपासना-भेद से सुधासागर के रूप में भेद दिखाई पड़ता है। 
मनोलयावस्था में ब्रह्मानन्द के रूप में इसका बोध होता है। 

पच्चभूतात्म चिंत्र-विचित्र यह जगत्‌ ही मणिद्वीप है ।-- 

अनेककोटिब्रह्माय्डकोटीनां. बहिरूध्वेत: । 
सहस््रकोटिविस्तीणं सुधासिन्धोस्तु मध्यमे ।। 
रत्नद्वीपी जगदद्वीपे शतकोटिप्रविस्तरे । 
पनन्‍्चविंशतितस्वाव्मपन्‍्चविशतिवम्रके: । 
त्रिलक्षयोजने त्तक् : श्रीविधाया: पुरं शुभम्त्‌ ॥ ९ 

“अनेकों करोड़ ब्रह्माण्ड के बाहर और ऊपर सहस्रों करोड़ विस्तीर्ण सुधासिन्धु के 
बीच शतकोटि बिस्तारवाले जगदुद्वीपरूपी रत्नद्वीप में पच्रीस तत्त्वों के पचीस तीन लाख 
योजन ऊ चे प्राचीरोंवाला श्रीविद्या का शुभ पुर (चक्र) है।” 

सौन्दयंलहरी के षष्ठ श्लोक पर टीका इस प्रकार हे-- 

ततन्न नव योनिष्वरध:स्थितशिवात्मकथयोनिचतुष्कस्योपरि ऊध्बेस्थितशक्तिश्रयात्मकथयोनिपव्च काध:- 
प्रदेशस्य बेन्द्वस्थानस्य नाम सुधासिन्धुरिति ।* 

“वहाँ (श्रीचक्र में) नौ त्रिकोणों के नीचे, शिवात्मक चार त्रिकोणों के ऊपर, और 
शक्त यात्मक पाँच त्रिकोणों के नीचे के मध्यभाग के बिन्दुस्थान का नाम सुधासिन्धु है ।” 

इन उदाहरणों से स्पष्ट है कि पचीस तत्त्वों का बना हुआ यह जगत्‌ ही रल्लद्वीप है। 

श्रीविद्या के साथ कदम्बवन और कदम्बपुष्प का स्वंदा उल्लेख किया जाता है 

कृदम्बमण्जरीकलप्कणंपूरमनोहरा ।४ 
“कदम्बमञ्जरी से त्रिपुरा के दो मनोहर कर्णपूर बनाये गये हैं।” (कालीरूप में दा 
शवों के कर्णपूर हैं। ) 
कवुम्बकुसुमभिया ।* 
“त्रिपुरा को कदम्बपुष्प बहुत प्रिय है ।” 
पद्म वा तुलसोपुष्पे: कह्टा रे वा कवम्बके 


चक्क पुर चे सदनमगार नगर गुद्दा | शति विश्वः | 

ललितासइल्लननाम । सौभाग्यभास्करव्याख्या । ७३ श्लोक की टीका में रुद्यामल से उदधत | 
सेन्दयलहदरी । लक्ष्मीपर। मंसूर। १६५३। 7९० १६ । 

खलितासहल्लननाम । श्लोक ५६ । 

तत्रेब । श्लोक १२४। 

तन्नेब।. श्लोक १८४ 
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“पद्म, तुलसी पुष्प, कह्लार अथवा कदम्ब से (त्रिपुरा की पूजा हो )”। 
कवदम्बमालां विश्राणामापादतत्ञत्ञम्बिनीम ।' 
“त्रिपुरा, पेरों तक छटकती हुई कदम्ब की माला धारण करती हैं ।” 
यहाँ कदम्ब माल, विष्णु की वेजयन्ती और काली की मुण्डमाला की तरह विश्व का 
प्रतीक है । 
श्री शद्धूराचाय ने त्रिपुरसुन्दरीस्तोत्र में त्रिपुपु को कदम्बवनचारिणी, कदम्ब- 
वनवासिनी, कदम्बवनशालया और कदम्बवनमध्यगा कहा हैं । 
कदम्बवृक्ष संसारवृक्ष है, जिसमें असंख्य ब्रह्माण्ड गोल फूल के रूप में अनुस्यूत हैं और ये 
उत्पन्न और नष्ट होते रहते हैं । 
यह निम्नलिखित उद्धरणों से भी स्पष्ट है--- 
गणेश का गोलाकार विशाल उदर ब्रह्माण्ड का प्रतीक है। गणेशसहस्ननाम में 
इनका एक नाम 'कदम्बगोलकाकार'* भी है। और उपनिषत्‌ में भी ब्रह्मलोक को कदम्ब- 
गोलकाकार कहा गया हे-- 
कवृम्बगोल्षकाकारं ब्रह्मन्लोकं ब्रजन्ति ते ।* 
“बे ब्रह्मोक जाते हैं, जा कदम्बगोलक जसा है ।” 
कदम्बवृक्ष 'संसारमहीरुह'४ है, जिसके अनन्त गोल पुष्प रूप ब्रह्माण्डों में कृष्ण त्रिपुरा 
आदि रूपधारी विद्वात्मा विहार करता है। अपनी कृति और लछीला-स्थल के कारण 
कदम्ब (विष्व) उसे अति प्रिय है। 
अर का अर्थ पत्र है। सहस्नार सहलदल पद्म है। कदम्ब के फूल में असंख्य पत्र 
होने के कारण इसे सहस्नार पद्म भी कहा जाता है, जिसमें त्रिपुरा विहार करती हैं। 
कदम्बपुष्प के केसर असंख्य जीवों के भी प्रतीक माने जाते हैं । 
चिन्तामणि से बने हुए गृह में त्रिपुरा निवास करती हैं । चिन्तामणि-गृह का वर्णन 
इस प्रकार दिया गया है-- 
मेरो तु स्वल्पपरिमायं 
श्क्ञारवणंवर्यस्योत्ततः सकलविशुधसंसेन्यम्‌ । 
न्‍्तामणिगणरचितं थिन्तां दूरौकरोतु मे सदनम्‌ ।। 
हति कद्ितास्तवरत्नात्‌ । 
गौडपादीयसूत्रभाष्ये तु 
घटस्तव: । श्लोक १२। 
गणेशतहस्तनाम । श्लोक ८५४ । 
योगराजोपनिषत्‌ । श्लोक २० । भ्रप्रकाशिता उपनिषद: | मद्रास । १६३३ । १० ३। 


(क) न्यायकारिका | प्रारम्भश्लोक :--कष्णाय तुभ्यं नमः संसारमदीरुदस्य बीजाय । 
(ख) ऋग्वेद । १.२२. १६४.२० । 


पक 


व्यवद्दार-प्रकरण २१३ 


सर्वेां चिन्तिताथप्रव॒मन्त्राणां निर्माणस्थानं तरेवेति शस्य विन्तामणिग्रहत्वमित्युक्वा तब्चिर्माण- 
प्रकारों विस्तेण वर्णितः | पलब्चमित्रह्मभिर्निर्मितमासनं मल्‍्चकरूपं तत्र स्थिता। तहुक्त' 
बहुरूपाष्टकतन्त्र मैरवयामलतन्ते च--- 
तत्र चिन्तामणिमयं देव्या मन्द्रिमुत्तमम । 
शिवात्मके मदहामब्चे. महेशानोपवहंणे ।। 
अतिरम्यतले.. तत्र कशिपुश्च सवाशिवः । 
भ्तकाश्य चतुष्पादा महेन्द्रश्व पतदप्रहः । 
तत्रार्ते परमेशानी मदद त्रिपुरसुन्द्री ।। इृति 
भ्॒तका: भ्ृत्या: हुद्विणद्रिर्द् श्वरा इत्यथ:। आग्नेयादीशानान्तविविक्ष ब्रह्माद्य उपयध: 
स्तम्भरूपाः भध्ये पुरुषरूपा अ्रपि श्रोध्यानाय्छुक्तिभाव प्राप्ता मीज़िताक्षा निश्चला इत्याविक 
पुराणावुवगन्तब्यम्‌ । 
“मेरु पर स्थित, संक्षिप्तरूूप में (बना हुआ) अति उत्तम सजावटवाला, बृद्धिमानों के 
काम के योग्य, चिन्तामणि से रचित गृह मेरी चिन्ता दूर करे--यह ललिता स्तवरत्न से है। 
गौडपादीयसूत्रभाष्य में भी--- 
सभी चिन्ता प्रदान करनेवाले मंत्रों का निर्माण-स्थान वही है, इसका “चिन्तामणि 
गृहत्व'---इतना कहकर उसके निर्माण का विस्तारपूर्वक वर्णन किया हे। पञ्चब्रह्म से 
निर्मित आसन मञ्च के रूप मे वहां है । 
बहुरूपाष्टक तन्‍्त्र और भेरवयामल में कहा है-- 
वहाँ चिन्तामणिमय देवी का उत्तम मन्दिर है। शिवात्मक महामञ्च (पलंग) और 
महेशान तकिया पर, अत्यन्त सुन्दर तलवाला शयनीय सदाशिव है। भृत्य चारों पाया हैं 
और महेन्द्र छीवनादि ग्रहण करनेवाले हैं । वहाँ परमेशानी महत्रिपुरसुन्दरी हैं ।” 


यहा चिन्वामणिगृद्द स्य चत्बारि द्वाराणि चतुरवेदरूपाणि । द्वारप्र वेशमन्तरेण देवतावुशनाभावाद 

वेदेकवेधत्वम । तथा 'च श्रुति: -- 
ऋषां प्राची मद्दती दिगुच्यते वक्तिणामाहुयंजुषामपाराम । 
आथव णमन्षिरसां प्रतीची साम्नामुदीची मद्दती विगुष्यतै ॥ इति 

शुद्रविद्याविभिःसोभाग्याविभिल्षोंप/मुद्राविभिस्तुरीयाम्ब।वुलिश्चाग्य जुपाथव॑ सामदेवतामिवधेत्यप्य थे: । ' 

“अथवा चिन्तामणिगृह के चार द्वार, चार वेद हैं । द्वार में बिना प्रवेश किये देवता 
का दर्शन नहीं होता है; क्‍योंकि यह वेद से ही जानी जाती है। वेदोक्ति है--- 

“ऋषक पूर्व और बहुत बड़ी दिशा है, अपार यजुः दक्षिण है, अथर्वाद्धिरस्‌ पश्चिम हू 
और साम उत्तर बहुत बड़ी दिशा है ।” 

“यह भी इसका अर्थ हे कि छुद्ध विद्यादि, सौभाग्यादि, लोपामुद्रादि, तुरीयाम्बादि, 
ऋगू, यजु, साम, अथर्व के देवताओं द्वारा जानने योग्य ।” 





१. ललितासदत्ननाम । सौभाग्यसास्करब्यार्या | बम्बई । १६३५ | पृ० ४० । 


२१७ भारतीय प्रतीकविधा 


इससे यह सिद्ध होता है कि चारों वेद और उसमें वर्णित प्रतीकात्मक देवताओं के रूपों 
द्वारा जिस ब्रह्म और ब्रह्मविद्या का प्रतिपादन किया गया है शाक्तदरर्शन और उपासना का 
वही जञय और उपास्य है । 
श्रिपुरा के सिंहासन के स्तम्भ के स्थान में पाँच मूर्तियाँ हैं। पञ्चब्रह्म, पड्चप्र त, 
इत्यादि इनके नाम कहे जाते हैं -. 
ब्रह्म विष्णु श्व रूश्च इश्वरश्च सदाशिव: । 
एवे देवा महेशानि पद्चज्योतिमंयाः सवा ।। 
जाप्रत्स्वप्नसुषुप्तित्तु तुरीयं॑ परमेश्वरि । 
सदाशिवो यस्तु देवि सुप्त ब्रह्म स एव हि ।।' 


“हे महेशानि ! ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, ईश्वर, और सदाशिव, ये सबंदा ज्योतिमंय पाँच 
देवता हैं। ये ही जाग्रत, स्वप्त, सुषुप्ति, तुरीय और सुप्त (कूटस्थ) ब्रह्म हें। जो सदाशिव है, 
बह कूटस्थ ब्रह्म है ।" 

ब्रह्मा विष्णुश्च रुद्ृश्च इश्वरश्च सदाशिवः । 
तत: परशियो देव: षद्शिवा: परिकीतिंता: ।।* 

“जबह्या, विष्णु, रुद्र, ईव्वर,सदाशिव और परशिव--ये छः शिव कहे जाते हैं ।” 

ललितासहस्ननाम में 'पञ्चप्र तासीना, पञ्चब्रह्मस्वरूपिणी” पर सौभाग्यभास्करव्याख्या 
इस प्रकार है-- 

ब्रह्माथा पत्चापि वामाविस्वस्वशक्तिविरहे सरति कार्याक्षमस्वाद्रामांशेन प्रेता: ते: कल्पिते आसने 
मझके झासीना । तठदुक्त' ज्ञानाणवै-- 

पत्नप्रेतान्‌ू मद्देशान ब्रृह्दि तेषां तु कारणम । 
निर्जीवा अविनाशा' ते नित्यरूपाः कं वब्‌ ।॥ 
हत्यादिना देब्या एष्टे इेश्वर उवाच-- 
साधु एष्ट त्वया भदे पत्मप्रेतालन कथम्‌ । 
ब्रह्मा विष्णुश्च रव्ृश्च देश्वरश्च सवाशिव: ॥ 
पन्‍्चप्रेता वरारोहे निश्चल्ला पुव ते सदा। 
ब्रह्यण: परमेशानि कतृश्व॑ सृष्टिरूपकम ॥ 
वामा शक्ति तु सा ज्ञेया ब्रह्मा प्रेतो न संशय: । 
शिवस्थ करणे नास्ति शक्तेरतु करणं यत: ॥ 
हृत्यारभ्य 
सवाशिवो मह्दाप्रेतः केवलो निश्चल: प्रिये। 
शक्त या विनाकृतो देवी क्थचिद्पि न क्षम: ॥ इत्यभ्वम्‌ 


सिने बनारस /' 
दि अर ०० 2७ ७७७७५» ५०००-४० भका० 


१. राषातन्त्रम्‌। कलकत्ता | वंगाकर। १३४१ साल | पटल ३ | श्लोक ४२,४४ | 
२. कालीविलासतन्त्रम । लण्डन । १६४७ | पटल २८ । श्लोक २५ । 





व्यवह्ार-प्रकरण २१४५ 


ब्रह्माविसदाशिवान्तानां पन्‍्चानामपि ब्रह्म कोटावन्तर्मावात्पन्चत्रद्मणां स्वरूपमस्था:। तदुक्त' 
श्रिपुरासिदान्त -- 
निर्विशेषमपि ब्रह्म स्वस्मिन्मायाविज्ञासतः । 
ब्रह्मा विष्णुश्च र्वश्च देश्वरश्च सदाशिवः 
इत्याब्यावशतः पन्च ब्रद्मर्पेण संस्थितम्‌ ॥ हृति 


यहा- 
हेशानतश्पुरुवाघधोरवामदेवसद्योजाताव॒यानि पष्च ब्रह्माणि । 
तथाच लेड़े --- 
तेश्नशप्रकृतिद्ुुद्ध यहंकारमनांधि. श्रोत्रत्वक्‌ चचुजिल्वोपस्थानि.. शब्दाव्पष्चतन्मात्राणि व 
पन्बत्र- 7८८५॥..।:२ क्त वा तेषामाकाशादिपल्चम द्ाभुत जन कत्वमुक्तम्‌ । ताइशस्वरूपवतीत्यथ: । 
यशवैभवखणडे प्युक्तन्‌ -... 
एक एव शिव: साक्ताश्सत्यक्षानादिल्लचणः । 
विकाररहितः शुद्धः स्वशश्यया पश्चधास्थितः ॥ इधि 
सृश्टिस्थिष्याविपम्चकृत्यशक्तिमिः सथोजाताविपश्चरूपो जात इत्यथ: । 
गरुड़पुराणे 5 पि--- 
ल्लोकानुप्रहकृद्विष्यु:. सर्वदुष्टविनाशन: । 
वासुदेवस्य रूपेण तथा संकषंणेन च॥ 
प्रधन्नाख्यस्वरूपेणा निरुद्धाष्येन च स्थितः । 
नारायणस्वरूपेण पन्ना ह्ाद्यय: स्थितः ॥ इति 
आचायेंरप्युक्तम-- 
पु भावल्वील्वापुरुषास्तु पतन्च यादच्छिक संलपितं तयीवे । 
अम्ब त्ववृचणोरणुरंशुमाली तवेव मन्दस्मितबिन्दुरिन्दुः ॥ हति ' 


“बरह्यादि पाँचों, वबामादि अपनी-अपनी शक्तियों से रहित होने पर, काम करने में अक्षम 
हो जाने के कारण, वामांश से प्रेत (शव, स्थिर, अशक्त, शक्ति रहित! हो जाते हें। उनसे 
बने हुए आसन वा मठच पर आसीन। इसे ही ज्ञानाणंव में कहा है--“महेशान १ 

पञ्चप्र त और उनके कारणों को कहिये । बताइये निर्जीव होने पर भी वे अविनाशी और 
नित्यरूप कंसे हें। इत्यादि देवी से पूछे जाने पर ईश्वर ने कहा देवि ! आपने अच्छा 
किया जो पूछ लिया कि प्र तासन कंसे बना। ब्रह्मा, विष्णु रुद्र, ईश्वर और सदाशिव, 
ये पञ्चप्रेत हें और सदा निए्चल रहते हें । 'परमेशानि' ! ब्रह्मा का कत्‌ त्व सृष्टिरूप है, उस 
शक्ति का नाम वामा है और ब्रह्मा प्र त हैं, इसमें कोई सन्देह नहीं, क्‍योंकि क्रिया शिव का 
काम नहीं है। करना शक्ति का काम है' इस प्रकार आरम्भ करके 'प्रिये ! सदाशिव 
महाप्रेत (शव) अकेला और निएचल है ।' यहाँ तक । 


१, ललितासदइत़्नाम । सौमाग्यमास्करव्याख्या। बम्बई। १९३५। ५० ७४। 


२१६ भारतीय प्रतीकविद्या 


“ब्रह्मा से लेकर सदाशिव तक पाँचों के ब्रह्मकोटि में आ जाने से इसके (त्रिपुरा के) 
स्वरूप ही पाँचों ब्रह्म हैं। त्रिपुरासिद्धान्त में कहा है--'ब्रह्म निविशेष होने पर भी, 
अपने में माया के विलास (स्पन्द अर्थात्‌ स्फुरण) के कारण, ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, ईश्वर और 
सदाशिव इन नामों से पज्चब्रह्म के रूप में हें ।। अथवा ईशान, तत्पुरुष, अधोर, वामदेव 
और सद्योजात नामक पञ्चब्रह्मय । लिज़पुराण में भी है कि-- कक्षेत्रज्ञ, प्रकृति, बुद्धि, 
अहंकार, मन, श्रोत्र, त्वचा, चक्षु, जिद्ठा और उपस्थ, दब्दादि पञ्चतन्मात्राएँ पम्चब्रह्म 
स्वरूप हैं, यह कहकर उन्हें आकाशादि पञचमहाभूत का उत्पादक कहा गया है। वे देवी 
के अपने रूप हें। यज्ञवभवखण्ड में भी कहा गया है--सत्यज्ञानादिलक्षणवाला, विकार- 
रहित शुद्ध एक शिव ही अपनी शक्ति द्वारा पाँच रूप हो गये हैं ।' इसका अर्थ हुआ कि 
सृष्टि, स्थिति आदि पाँच रूपों में शक्तियों से सद्योजातादि पाँच रूप उत्पन्न हुए । गरुडपुराण 
में भी कहा है कि “स्दुष्टविनाशन, लोकानुग्रहकारक एक विष्णु ही वासुदेव, संकषंण, 
प्रथ मन, अनिरुद्ध आर नारायण, इन पाँच रूपों में हें। आचार्यों ने भी कहा है कि 
तुम्हारी लीला पुभाव से, पाँच पुरुषों के रूप मे है, तुम जो यों ही बोल देती हो वही तीनों 
वेद हैँ, तुम्हारी आँखों का अणुमात्र सूर्य है और तुम्हारे मन्द मुस्कान का बिन्दुमात्र 
चन्द्र है ।' 

यह ब्रह्मविद्या के त्रिपुरारूप का संक्षिस विवरण है । 


आयुध 
सभी देवताओं के अपने-अपने शस्त्रास्त्र हैँ । ये सूक्ष्म शक्तियों के स्थल प्रतीक हैं। 
देवता की शक्तियाँ मुख्य रूप से जितने प्रकार से काम करती हैं, उनकी कल्पना अस्त्रों के 
रूप में की जाती है। इसलिये इन अस्त्रों के रूप के ध्यान इलोक हैँ और लोकसिद्धि के लिये 
इनकी आराधना भी होती है। देवताओं के अस्त्र उनकी चेतन-शक्तियों के प्रतीक हैं । 
आयुधानि च देवानां यानि यानि सुरेश्वर । 
मच्छुक्यस्तदाकारा आयुधानि तदाउमवन्‌ ॥ * 
“सुरेश्वर ! देवताओं के जो आयुध हैं, मेरी शक्तियों ने ही उस समय उन आकारों को 
धारण कर लिया था ।” 
शक्तिरूपं महास्त्र च दुशनात्‌ ' पनाशनेभ्‌ ॥।* 
“महास्त्र शक्ति के रूप हैं। उनके दर्शन से पाप का नाश होता है ।” 
त्रिपुरा की चार भुजाओं में पाश, अंकुश, धनुष और बाण--ये चार अस्त्र हैं। ये 
देवी के अपने ही रूप हैं। इनकी व्याख्या इस प्रकार की गई है-- 


१५ ल० स० नाम । सौ० सा० व्याख्या । बम्बद। १६३५। 7० ६७ में मार्कंण्डेय पुराण 


से उद्धृत । 
२. .राषातन्त्रमू। कलकत्ता। १३४१ साल। वंगाक्र। पटल २१, श्लोक ७ । 





व्यवद्दार-प्रकरण श्र 


उधद्भानुसदर्नाभा चतुर्बाहुसमन्विता । 
रागस्वरूपपाशादया क्रोधाकाराह शोज्जवल्ा ॥ 
मनोरूपेतुकोदूरडा पत्चतम्साश्रसायका । 
निजारुणप्रभाप्रमजदुबह्माण्डमण्डला. ॥।" 

“अनन्त बालसूय्यं की तरह उनकी आभा है। चार भुजाएं हैँ, राग-रूप पाशवाली हें, 
क्रोध का प्रतीक उज्ज्वल अंकुद है, ईख का धनुष मनोरूप है, पञ्चतन्मात्राएँ पञ्वबाण हैं । 
कपनी अरुण प्रभा से ब्रह्माण्डमण्डल को सराबोर करती रहती हैं ।” 

इन इलोकों पर टीका इस प्रकार है -- 

उध्यतां भानूनां रक्तसूर्याणां यत्सदत्तमानन्त्यं तैन तुल्येति वा। अ्रतिद्वोद्दितेति फद्नितो5थः । 
ठकते दि स्वतत्त्रकसत्रे -- 

स्वात्मेव देवता प्रोक्ता ललिता विश्वविप्रद्दा । 
ल्ोहित्य॑ तद्विमश: स्थादुपास्तिरिति भावना ॥ हृति । 
वामकेश्वरतन्ले 5पि -... 

देध्शप्रकाशविमशंसामरस्यापन्नाया देव्यास्क्षीणि रूपाणि स्थूह्न॑ सूचम परन्‍्चेति । करचरणावि- 
विशिष्ट स्थूलं, मरलमय सूचमं वासनामयं परम्‌ । 

तदुक्त थोगवाधसिष्ठे भगवता---- 

सामान्य परम चेति द्वे रूपे विद्धि मेउनथ। 
पाण्यादियुकत सामान्य यत्तु मूढा उपासते ॥ 
परं॑ छपमनाथन्त. बन्‍्ममैकमनासबयम्‌ । 
ब्रह्मामपरमात्माविशब्देनेतदुदीय ते ॥ इत्यावि ॥ 
सामान्य द्विविध प्रोक्‍्त स्थृत्लसृच्मविभेवृतः ।। इत्यन्यत्रापि । 

यत्तु गंगादीनां जलाबिमयं रूप तत्स्थूल़्तरं चतुथम। सूचमस्यापि पुनस्लेबिध्य वच्तयते । 
हैयु स्थृज्ध निर्दिशति । 

सतुरिति। ध्यानोक्तावयवमन्श्रोपल्नखणमेतत्‌ । बाहुमाक्परसेव था । बाहुप्रसंगादा- 
युघानां त्रिविध रूपमादह । | 

रागेति चतुर्मिः, रागो5लुरक्तिश्चित्ततृत्तिविशेष: इच्छेव वा। राग पएुव स्व वासनामयं 
रूप थस्य स्थूक्लस्थ पाशस्य तेनाढया वामाथः करेत्युक्ता। क्रोधो ढूं पाल्या चित्तवृत्तिः। 
झाकारशब्दावरर्शाथचि आकारं॑ सविषयक्क॑ शानमित्यथ: । घटो5यमित्याकारक॑ ऋतललित्मा 
विषयपरत्वेनाकारपवृप्योगाव्‌ । क्रोधपद्मेव ज्ञानपरमिति ते कश्चित्‌। तत्‌ क्रोधोशञछुशड : 
हृति भतिविरोधात्‌ वच्यमाणस्ट्रतावेव शानपव॒स्य क्रोधप :ए7८:८।: पुकक्‍्तम्‌ । तस्माव हं पश्ञानो- 
मयात्मकेनांकुशेनोज्ज्वज्ञा शोभमानवक्षाघ:करा | 

तथा चोकत पूवचतुःशतीशास्खे--- 

पाशांकुशी तदीयो हु राग षात्मको सुटूतो । इति । 


१, ख़० स० नाम। श्लोक ५१,५४ | 


श्श्ट भारतीय प्रतीकविधा 


तन्त्रराजेषपि वातनापठले--- 
मनो भवेदिक्षुचनुः पाशों राग उद्ीरित: । 
दे व: स्यादंकुशः पतब्चतस्मात्राः पृष्पपतायका: ॥ इृति । 
उत्तरचतःशतीशःखसत्र तु-- 
दच्छाशक्तिसय पाशमक्कू श॑ शानरूपिणम्‌ । 
क्रियाशक्तिमये बाणधनुषीद्पदुज्ज्वत्ञम्‌ ॥ इत्युक्तम्‌ ॥ २ ॥ 
पंकल्पविकल्पास्मकक्रियारूपं मन एवं रूप॑ यस्य तादशमिद्ुरूप॑ पुणडू छुमयं कोद्ण्ड धनुरयंस्या 
वामोष्वकरे सा तथोक्ता । पश्चसंख्यानि तन्मात्राणि शब्दादीनि विषया: तदेव वस्मात्रम्‌ । 
पष्चभूतानामेतदेव रूपमित्यथं:.. तदुकक्‍तं महास्वच्छुन्दृ्तंप्रदे-- 
भूतमाश्रस्वरूपो5थविशेषायां निरूपकः । 
शब्दस्त शब्दतन्मात्रस्दृष्णकविनिश्च यः ॥ 
विशिष्टस्पशरूपन्न स्पशतमन्मात्रसंशक: । 
नीलपीतत्वशुक्वत्वविशिष्ट रुूपमेव च ॥ 
रूपतन्मात्रमित्युक मधुरत्वामग्लतायुवम्‌ । 
रसतन्मात्रसंज्ँ तु॒सोरमभ्यादि.. विशेषत: । 
गन्ध: स्थात्‌ गन्धतन्मात्रं तैम्यो वे भूतपत्धकम्‌ ॥ हृति । 
पुतानि तन्मात्राण्येव सायका बाणा यस्या दछ्चोथ्वकरे सा तथोक्ता । तदुक्त' वामकेश्वरतस्त्रे 
शब्दस्पर्शावयों बाया मन€तस्याभवद्धनुः ।। हति ॥ 
काविमतै5पि -- 
बाणास्तु त्रिविधाः प्रोक्ाः रत्वसृक्मपरत्वतः । 
स्थूल्ा: सूचममया: सूचमा मन्‍्त्रात्मानः समीरिताः ।। 
पराश्च वासनायां तु प्रोक्ताः स्थूल्वान्‌ श्यणु प्रिये । 
कमल केरव॑ रक्त. कहारेन्वीवरे तथा । 
सहकारकमित्युक्त पुष्पपल्चकमीश्वरि ।। इति । 
तैषां नामानि तु कालिकापुराणे--- 
दर्षणं रोचनाख्य॑ व मोह शोषण तथा । 
ः मारणं चेत्यमी बाणाः मुनीनामपि मोहदाः ॥ इति। 
शानायंवे तु -- 
ज्ोभणं द्रावणं देवि तथाकषंणसंशकत्‌ । 
डर वश्योन्मादी ऋमेणेब नामानि परमेश्वरि ॥ इति । 
तब्त्रराजेतु -- । 
मवुनोन्‍मादनों पश्चात्‌ तथा मोहनदीपनों । 
शोष णश्चैति कथिता बाणा: पण्च पुरोविताः ॥ हति | 


१०. ललितासइस्रनाम। सोमाग्यभास्करमाध्य । बम्बई। १६९३५ । ९० ३०, ३१। 


ब्यवद्वार-अंकरण २१८ 
“उगते हुए सूर्यों की अर्थात्‌ रक्तवर्ण सूर्यों की सहस्न संख्या अर्थात्‌ अनन्तता उसके तुल्य । 
फलिताथ्थ हुआ कि अत्यन्त लोहित । स्वतन्‍्त्रतन्‍्त्र में कहा है अपना आत्मा ही विश्वरूप 
ललिता हें । लोहितवर्ण उनका विमर्श (साकार) रूप हैं और भावना उनकी उपासना हैें। 
वामकेश्वर तन्त्र में भी--'स्वयं, त्रिपुरा देवी हें और लोहितवर्ण उनका विमान हैं इस 
प्रकार प्रकाश-विमर्श सामरस्यरूप देवी के तीन रूप हेँ-स्थूल, सूक्ष्म, पर। 
करचरणादिविशिष्ट स्थुलल, मन्त्रमय सूक्ष्म, वासनामय पर । भगवान्‌ ने भी योगवासिष्ठ में 
कहा हें-- 'पापरहित ! मेरा दो रूप समझो । सामान्य और परम । हाथ-चरण इत्यादिवाला 
सामान्य है, जिसकी मूढ़ छोग उपासना करते हैं । मेरा पर रूप, जो निरमंठ, आदि और 
अन्त रहित और एक हे वह ब्रह्मात्मा, परमात्मा आदि शब्दों से प्रकट किया जाता हें। 
इत्यादि। अन्यत्र भी कहा हे--सामान्य के दो रूप कहे गये हेँ-- स्थल, सक्षम । गड्भादि 
के जो जलमय रूप हैं, वे स्थुलतर चतुर्थ हैं। सक्षम के भी फिर तीन रूप कहे जाय॑गे। 
उनम स्थूछ का निर्देश किया जा रहा है । 


चतु: इत्यादि । यह ध्यानाक्त अवयव मन्त्र का उपलक्षण हें। अथवा बाहुमात्र 
बाहुप्रसंग से आयुधों के तीन प्रकार के रूप कहे गये हैं। रोग इत्यादि चारों द्वार राग, 
अनुरक्ति-चित्तवृत्ति है अथवा इच्छा ही है। राग ही जिस स्थूल पाश का अपना वासनामय 
(स्वानुभूतिस्वरूप ) रूप है, उससे युक्त उसका बायाँ नीचेवाला हाथ है। क्रोध, ढ षनामक 
चित्तवृत्ति है। आकार छब्द में 'अर्शादि अच! है। इसका अर्थ है-- विषय-सहित-ज्ञान । 
यह घड़ा हे इसमें “आकार का ज्ञान' इत्यादि में, विषय के छिये 'आकार' शब्द का प्रयोग 
हुआ हैं। कोई कहते हैं कि क्रोध शब्द ही ज्ञान बोधक हैँं। इसलिये “क्रोधोद्धुशदू:” 
इसके श्र्‌ तिविरुद्ध होने के कारण, आगे कही जानेवाली स्मृति में भी, ज्ञान दब्द के 
क्रोधवोधक होने की सम्भावना के कारण यह अनुचित हें। इसलिये दोष और ज्ञान, दोनों 
का रूप होने के कारण, अंकुश से उज्ज्वल अर्थात्‌ जिनका नीचेवाला दाहिना हाथ 
शोभायमान ह । इसे पूव॑चतुःशतीशास्त्र में कहा गया है कि-- उसके पाश-अंकुश, राग- 
दे षात्मक कहे गये हें। तन्त्रराज में भी वासनापटल में कहा गया है कि--“मन, इक्षुधन्‌ 
है” और पाश राग है, दहंश अंकुश है और पच्चतन्मात्राएँ फूल के बाण हैं। 
उत्तरचतुःशतीशास्त्र में कहा है कि-- इच्छाशक्तिमय पाश, ज्ञानरूप अंकुश और क्रियाशक्तिमय 
चमकते हुए बाण और धनुष धारण करती हैं ।।५३॥। संकल्पविकल्पात्मक (उधेड़बुनवाला) 
मन ही जिसका रूप है ऐसे इक्षु का धनुष, जिसके ऊपरवाले बायें हाथ में हें। पाँच 
तन्मात्राए ब्दादि विषय--ये ही तन्मात्राएँ हें। इसका अर्थ हे कि पंचभूतों का यही रूप है । 
इसे महास्वच्छन्दसंग्रह में कहा गया है कि भूतमात्र के स्वरूप और विशेष अर्थों के 
निरूपक शब्द, शब्दतन्मात्र हैं, विशिष्ट स्पशरूप का नाम स्पशतन्मात्र है। नीलपीतशुक्वतायुक्त 
रूपतन्मात्र हैं, अम्लता, मधुरता रसतन्मात्र हे, विशेषतः सोरभगन्ध, गन्धतन्मात्र हे । 
उनसे भूतपञ्चक हैं । “ये तन्मात्राएं, सायक वा बाण, जिसके दाहिने ऊपरवाले हाथ में हैं 
वह । यह वामकेश्वर तन्‍त्र में कहा गया ह कि शब्दस्पर्शादि उनके बाण हें और मन उसका 
धनुष है ।” कादिमत से भी बाण तीन प्रकार के कहे गये हैं स्थूछ, सूक्ष्म और पर। 


२९० भारतीय प्रतीकविधा 


स्थूल फूलों के हें, सूक्ष्म मन्त्रात्मक हें और वासनामय 'पर' हें। प्रिये ! अब स्थूल 
(का विवरण) सुनो “कमल, करव, रक्तकह्नलार, इन्दीवर (नीलकमल) और ञ भ्रम>जरं। 
ये पृष्पपञ्चक हैं ।” कालिकापुराण में उनके नाम हें--हषंण, रोचन, मोहन, शोषण तथा 
मारण | ये मुनियों के मन में भी मोह उत्पन्न करते हैं।” ज्ञानाणंव में भी है कि ये 
क्षोभमण, द्रावण, आकर्षण, वद्य और उन्माद हें। तन्‍्त्रराज में पाँच बाण-- मदन, 
उनन्‍्मादन, मोहन, दीपन और शोषण कहे गये हें । ' 
भावनोपनिषत्‌ और कामकला विलास में भी ये ही भाव व्यक्त किये गये हें-- 
शब्दादितस्मात्राः प्चपुष्पवाणाः । 
मन हृकुधनु: | राग: पाशः । दे षोंकुश:ः ।॥।" 
“शब्दादि तन्मात्राएं पाँच पुष्पवाण हैं, मन इक्षुपतु है, राग पाश है और द्वष 
अंकुश है ॥।” 
पाशः स्वात्ममेवृवन्धन: इच्छाशक्तिस्वरूप: । भर कुशः स्वसलेदएअनोअल्तं+ज> शनशक्ति- 
मयः।. हृष्नचापेषुपल्चके स्वमिश्नाकारावज्जनसाधनभूतक्रियाशक्तिस्वरूपे ।. तैरण्चिता । 
झयमर्थ:---इचछाशानकरियाशक्तय पृ तदाशया पाशाविस्वरूपमापन्चास्तदु «उू्त्ूस्-«ओन्‍थे: ।* 
“पाश, अपने और आत्मा को भिन्न मानना रूपी बन्धन है। यह इच्छाशक्ति का 
आकार है। अंकुश, अपने और आत्मा में भेदबुद्धि का नाश करनेवाली ज्ञानशक्ति है। 
इक्षुचाप और पाँच बाण, आत्मा को छोड़कर और कोई आकार नहीं है, इस भावना को 
स्थिर करनेवाली क्रियादक्ति है। उससे युक्त । भाव यह है--इच्छा-ज्ञान-क्रिया शक्तियाँ ही 
उनकी रुचि के अनुसार पाशादिरूप धारण कर उनकी उपासना करती हँ--यही अथ्थ हुआ ।” 
तन्त्रराज और उसके टीकाकार ने इसे और भी पललवबित किया है-- 
याणातराणि देवेशि शण सौभाग्यवानि वे। 
व्याप्त वाद्दो रखा त्वम्यु हन्मस्त्‌ स्वयुतं प्रथक्‌ ॥ 
मुदाष्रराणि बाणादी बाणाः स्युः स्वजम्मणाः । 
शाक्ता: शेबाश्य विशेया पम्थ पष्च समीरिताः ।॥। 
शिक्षि तोये स्वसंयुक्ते घनुषी स्वमोदने । 
हंसगेर्दाहिवद्धिस्वे: सस्वेन मर्ता. तथा ॥। 
पाशों तयो: समुद्िषशो तथा सर्ववशंकरों । 
सयस्तम्भकरस्स्वेको सुद्राषष्ठों -कुशस्तयो: ।।९ 
जत्पेजधदुना समीरिता हृत्यल्तेन शल्योकद्नयेन द्विविधानि बाह्यादराणि दृश, तदूदविष्य 
चोपविशति । तत्र ध्याप्त दाहो रसात्वग्दुहन्मरुतस्वयुतं पथक्‌ यकारः रेफ-झकार-वकार-सकारा- 
उराखि पत्च प्रत्येक झाकारबिन्दुमियु तानि शक्तेः नवधाणादराणि यांरांज्ांवांसां इति 
१. भावनोपनिषत्‌। सास्करराजसाध्य | मेसूर। १९४३ । पू० २०४। सूत्र २१-२४ । 


२, कामकलाबिलास | 
३. तन्तराज | पटल ४ । श्लोक २६-२६ | 


८ बंयंवद्ार-मंकरण २२९ 
पण्चादराणि । पष्चादो प्रोक्तेषु मुवाण्षरेषु क्ादितः हां हीं कल्लीं ब्लु' सः हृति पन्चाचराणि । 
काम त्मन: शिवस्थ सवजम्नणा: सर्वकामिनोवशंकरा । वाणानां स्थूल्-सूचम-परत्वेन तत 
खैविध्यं पस्चमे पटले वक््यति । शिखीत्याविना श्लोकपूर्वाधन चापाक्षरद्यमुपदिशति । तत्र 
शिखितोये स्वसंयुक्ते थकार-घकाराद्षरे बिन्दुस॑युक्त थ॑ ध॑ इृति क्रमेण शिवयोश्चापाक्तरदयम्‌ । 
शापयोस्त्रैविष्यं पत्चमे पटक्षे वच्यति ।'  हंसेत्यादिभ्याव्व वशंकरावित्यन्ताभ्यां श्लोहझेत्तरादे- 
पूर्वाद्ग्यां पाशयोरक्षरद्॒यमुपविशति । _ठल् हंधगैदाहवह्विस्व:--हीं हृति । सस्वेन मरता 
मां इति पाशौ तयो: समुद्दिष्टी प्राग्दुभयो: पाशाक्षर एे । स्वस्तम्भेष्यादिनोत्तराद्दंनोमयसाधारण 

। तत्न सुवाषष्ठः क्रॉकारः ॥ 

“देवेशि ! सुनिये । बाणाक्षर (बाण के बीज) सौभाग्य देनेवाले हैं। व्याप्त (वायु 
-य), दाह (अग्नि-र), रसा (पृथ्वी-ल), अम्बु (जल-व), हृन्मरुत्‌-स्वयुत (सं )--बाण के 
प्रारम्भ के ये मुद्राक्षर हें। बाण सब के विकास करनेवाले हैं। इनमें से पाँच-पाँच 
शाक्त और शेव बाण हैं। शिखि (थ) तोय (घ) स्व-युक्त (अनुस्वार) धनुष हैं, जो सबको 
मोह में डाले रहते हैं। हंसग (ह), दाह (र), वह्नलि (ई), स्व (अनुस्वार), अर्थात्‌ हां 
और मरुत्‌ (आ अनुस्वार ) अर्थात्‌ आं--ये दोनों उन दोनों (धनुष-बाण) (अर्थात्‌ 
जुम्भण, मोहन) के पाश हैं और सबके वश करनेवाले हैं। मुद्राषष्ठ (क्रों), धनुष-वाण 
और पाश पर उभयनिष्ठ, अंकुश है। यह सबका स्तम्भन करनेवाला है। 

“बाण इत्यादि से लेकर समीरित तक इन दो इलोकों से दो प्रकार के बाह्य अक्षर 
(बीज) दश हैं। इनके दो इकार को स्पष्ट करते हैं। उसमें व्यात, दाह, रस, अम्बु, 
हन्मरुत्‌, ये सभी स्व-युक्त पृथक्‌-पृथक्‌, अर्थात्‌ यकार, रेफ, लकार, वकार, सकार-- इनमें से 
प्रत्येक आकार और बिन्दुयुक्त शक्ति के नव बाणाक्षर हूँ, अर्थात्‌ ये मुद्राक्षर हुए--यां, रॉं, 
लां, वां, सां। पहिले जो मुद्रा के पाँच अक्षर कहे गये हें वे आदि से--हां, हीं, क्लीं, 
ब्लू, सः ये पाँच अक्षर हैं। ये इच्छावान्‌ (कामात्मान:) शिव के, सब के विकास करने- 
वाले, और सभी कामिनियों* को वश करनेवाले पञ्चबीजाकार हैं। बाणों के स्थूल सूक्ष्म 
और पर होने के कारण इन तीनों रूपों का विवरण पञ्चम पटल में होगा। शिखी 
इत्यादि इलोक के पूर्वार्ध से दोनों धनुष-बोधक अक्षरों का निर्देश है। वहाँ शिखि, तोय, 
स्वसंयुक्त में बिन्दुयुक्त थकार और धकार (थे ४) में क्रम से शिव और शिवा के दोनों 
चापाक्षर हैं। चाप के भी तीनों रूपों का पञ्चम पटल में विवरण दिया जायगा। हंस 
से लेकर वशंकरो तक इलोक के उत्तराधं और पूर्वार्ध से पाश के दोनों अक्षरों का उपदेश 
_मिलता है। वहाँ 'हंसगैर्दाहवहिस्वे:' 'हीं' है। 'सस्वेन मरुता' आं है। इन दोनों 
१, यह पन्‍्चम पटल को बात उपयुक्त सौमाग्यभास्करमाध्य के उद्धरण में आ गई हे। 

२. शाक् ओर वैष्णव मत से पराशक्ति शिव या पुरुष, और सारी सृष्टि उसको शक्ति का बिलास» 
होने के कारय शक्ति वा स्त्री है। श्सलिये केवल परमात्मा शिव पुरुष हे ओर सारी सृष्टि 
शक्तिरुपिणी भर्थात्‌ शक्ति का रुपान्तरमान्र (स्त्री) दे । 

शक्त्योपस्य जगत्कृत्स्नं शक्तिमांस्तु महेश्वरः । अर्थात्‌ महेश्वर शक्तिमान्‌ दे और सारी सृष्टि उसकी 


शक्तियाँ ( कामिनियों ) हैं। श्सलिये कामिनीबशित्व भगदरित्व हे। भाव है जगत्‌ में भ्रेष्टता 
प्राप्त करना । 


२४५२ भारतीय प्रतीकविधां 
से उदिष्ट, पूबंवत्‌, ये पाश के अक्षर हैं। सर्व॑स्तम्भ इत्यादि उत्तराध से उभयगत (चाप 
पाश) एक अंकुशाक्षर कहा गया है। वहाँ मुद्राषष्ठ क्रौकार है ।” 

फलिताथ यह हुआ कि पराशक्ति की इच्छा, ज्ञान और क्रिया (त्रिशक्ति) पाशांकुशादि 
अस्त्रों के रूप में उसके हाथों में रहती हैं और प्रपंच की लीला सम्पन्न करती रहती हैं । 
यह सिद्धान्त बौद्ध, वेष्णव, शाक्त, जैनादि सभी देवविग्रहों का आधार है और इसी पर सभी 
देवविग्रहों का निर्माण होता है। पाश, अ कुश, शिव, बुद्ध और जैन देवविग्नहों के साथ 
त्रिशक्ति के रूप में ही सम्बद्ध हैं । 

त्रिपुरा वा श्रीविद्या के तत्त्वों का विस्तार-पूव॑ंक रहस्योद्घाटन, ललितासहलनाम के 
सौभाग्यभास्करभाष्य में, त्रिपुरोपनिषत्‌, त्रिपुरातापिन्युपनिषत्‌, भावनोपनिषत्‌, देव्युपनिषत्‌, 
श्रीशड्भराचायंकृत सौन्दयंछहरी और उस पर टीकाओं में तथा दुर्वासाकृत त्रिपुरामहिमस्तोत्र 
और नित्यानन्दकृत उसकी टीका में विस्तार से किया गया है। इस विषय के अधिक 
ज्ञान के लिये अन्यान्य तन्त्र-प्रन्थों के साथ इन ग्रन्थों का अनुशीलून करवा चाहिये । 

यंत्र-प्रतीक 

शिवलिज्, यंत्र, मूर्ति *, मन्दिर *, स्तूप, स्तम्भ आदि एक ही सिद्धान्त पर बनते हैं। 
इसलिये इनके रूपों में भेद होने पर सिद्धान्त में कोई भेद नहीं है । 

यंत्र के निर्माण में बिन्दु, त्रिकोण, वृत्त और चतुष्कोण का प्रयोग होता है। कभी- 
कभी त्रिकोणों के स्थान में पद्मदल का व्यवहार होता है। 

यंत्र का रूप साधारणत: इस प्रकार होता है-- 
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आल 


१, यह चिन्रपरिचय-प्रकरण में और स्पष्ट होगा | 


२, विशेष विवरण के लिये प्रासाद-पुरुष-प्रतीक-प्रकरण देखिये । 


व्यवद्ार-अकरण २२३ 


यंत्र का आरम्भ बिन्दु से होता हैं। यह बीज-नाद-बिन्दु का प्रतीक है। यहाँ से ही 
सृष्टि का आरम्भ होता है। यह साकार ब्रह्म का आदि रूप हे । यह शिवलिज्, का 
प्लास्कद, विष्णु की नाभि, जहाँ से सृष्टि-पद्म, निकलता है, शिव की नाभि, जिसके पद्म 
पर शक्ति का विलास होता है और बुद्ध के मस्तक का बिन्दु है। नटराज की मूर्ति में 
मायाचक्र के भीतर यही चंचल (नटराज) ब्रह्म है। यही गगनलिज़ु का सू्यंमण्डल 
और जैन तीथंडूरों के हृदय पर भूगुलता वा धमंचक्र है। यही मन्दिर का कलस है। 
मन्दिर सृष्टि का प्रतीक है, जिसका आरम्भ बिन्दु-स्थान कलश से और अन्त, चतुष्कोण भूपुर 
में होता है । 

त्रिकोण, त्रिशक्ति के रूप में चेतना का आत्मप्रसार है। यह त्रिगुण, त्रिदेव, त्रयी 
इत्यादि का प्रतीक है। (चित्र १)। बिन्दु के विस्तार में जब शक्तिमान्‌-शक्ति, अर्थात्‌ शिव- 
शक्ति की कल्पना की जाती है तब बिन्दु के बाहर दा त्रिकोण रहते हैं। ऊध्वेशीषं त्रिकोण 
शिव और अधःशीषं शक्ति हैं। (चित्र २) यह शिव-शक्त्‌यात्मक बिन्दु फेलकर वृत्त का 
रूप ग्रहण करता हैं। यह त्रिगुणात्मक प्रकृति हे। आत्मविस्तार इसका स्वभाव है 
और इसका निरन्तर प्रसार होता रहता हैं। सब कुछ इस कुण्डल के भीतर है, इसलिये 
इसका नाम कुण्डली और हिरण्यगर्भ भी हे । वेद में 'हिरण्य' का प्रयोग 'तेज' के अर्थ में 
होता है। तेजोमण्डल के रूप में सब कुछ अपने भीतर रखने के कारण यह हिरण्यगर्भ है। 

बिन्दु का विस्तार, चतुष्कोण के रूप में स्थिर होता हें। चतुष्कोण स्थिरता का 
प्रतीक है। इसलिये इसको मूलाधार भी कहा जाता हैं। यह चतुष्कोण, पीतवर्ण और 
पृथ्वी-तत्त्व का प्रतीक है। इसलिये इसे भूपुर कहते हैं । 


चतुष्कोण पर स्टेला क्रामरिश के विचार मननीय हें-- 

“चतुष्कोण, भारतीय शिल्प का अत्यन्त आवश्यक और परिपूर्ण रूप हें। यह वृत्त 
का अस्तित्व मानकर उससे रूप ग्रहण करता है। फलती हुई शक्ति केन्द्रबिन्दु से 
निकलकर वृत्तरूप धारण करती है और चतुष्कोण के रूप में स्थिरता प्राप्त करती हे । 
वृत्त और वक्ररेखा बढती हुई जीवनी शक्ति और गति के चिह्न हैं। चतुष्कोण, नियमबद्धता 
और बढ़ते हुए जीवन के अन्त और परिपूर्ण रूप का, तथा जीवन और मृत्यु के बाद भी 
परिपूर्णता का चिह्न है ।”' 

. “वास्तुकला का) द्वितीय अलद्भुरण वृत्त है। अपने नियमानुसार विस्तृत जगत्‌ का 
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२२४ भारतीय प्रतीकविया 


लिजू चतुष्कोण, कालवृत्त के पहिले रहता है। दो अलड्जूरणों में से पहिला चतुष्कोण, 
बड़ा और अधिक विस्तृत होता हैं; क्योंकि सीमाबद्ध काल इसके भीतर रहता हे ।”* 

“बृत्त का अस्तित्व मानकर चतुष्कोण बनता हं। वृत्त, एक गतिशील रूप हे । यह 
सवंदा गति और तनाव से भरा रहता है; क्‍योंकि इसे केन्द्रबिन्दु चलाता हें, और केन्द्र- 
बिन्दु से यह रूप ग्रहण करता है। इसके अपने रूप बिन्दु से इसका जन्म है। तत्त्वार्थ 
के अनुसार यह चालक पर आश्रित है ।”* 

प्रकृति अर्थात्‌ सक्रिय ब्रह्म के नामरूपात्मक जगत्‌ में आत्मविस्तार की पूर्णता चतुरख्र, 
चतुष्कोण वा भूपुर में है। यह देवमन्दिर और देवविग्रह का रेखाड्ूण है। इसके चौकोर 
में चार द्वार रहते हैं जिसके द्वारा प्रवेश कर साधक देव मन्दिर वा यंत्र में प्रवेश करता है । 
चतुष्कोण के भीतर आवरण देवताओं अर्थात्‌ प्रधान देवता की सेवा में आस-पास 
रहनेवाले देवदेवियों का स्थान रहता हे और मध्य बिन्दु-स्थान, अर्थात्‌ केन्द्र-बिदु पर प्रधान 
देवता का स्थान रहता हे । 

इसी सिद्धान्त के आधार पर शिवलिज्भ का निर्माण होता है । शिवलिज्भ का ऊध्वे बतुल 
भाग बिन्दु-स्थान हे और रुद्रांश है, मध्यभाग में वेदी के रूप में वृत्त विष्णवंश हे और 
मूलभाग चतुष्कोण ब्रह्मांश हें। यह गति और स्थित्यामक सक्रिय और निष्क्रिय ब्रह्म के 
साकार और निराकार का प्रतीक हे । 


श्रीचक्र 


श्रीविद्या अर्थात्‌ त्रिपुरा की मूर्ति से भी अधिक प्रसिद्ध और प्रचलित प्रतीक श्रीचक्र है। 
श्रीविद्या-सम्बन्धी ग्रन्थों में विस्तार से इसका वर्णन मिलता है। इसका संक्षिप्त विवरण 
सौन्दयंछहरी और त्रिपुरामहिमस्तोत्र में मिलता है-- 
तुर्मि: श्रीकण्ठे: शिवयुवतिमि:  पष्चमिरपि 
प्रभिन्‍नामिः शम्मो नेवमिरपिमूज्ञप्रकृतिमिः । 
श्रयश्चत्वारिंशद्‌ -जु (८+जर्ट-०«+ वेदय - 
त्रिरेखाभिः साथ तव अवनकोणाः परिणताः ॥* 
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३, सौन्दयलहरी। श्लोक ११। 


व्यवद्दार-पमकरण २२४५ 

“चार श्रीकण्ठ (शिव-ऊर्ध्वशी्ष त्रिकोण), पाँच शिवयुवति (शक्ति-अधःशीषं त्रिकोण), 
सभी दम्भु (मध्य बिन्दु) से पृथक्‌, मूल प्रकृतिरूप नौ त्रिकोण, सब मिलाकर तेतालीस, अष्ट- 
दल कमल, षोडशदल कमल, तीन वलय (वृत्त) तीन रेखा, अर्थात्‌ तीन रेखाओंवाला 
चतुष्कोण अथवा भूपुर, इनसे ही श्रीचक्र बनता है ।” 

श्रीविद्या के मत से श्रीचक्र, विश्वरचना का प्रतीक है जिसमें शिव अथवा गक्ति के रूप 
में विश्वप्रपंच का उज्भव और विकास दिखाया जाता है। इस प्रकार श्रीचक्र, सृष्टि क्रिया 
में काम करती हुई सभी शक्तियों का प्रतीक है । 

जब आकाशवत्‌ स्वव्यापी शिव से आरम्भ कर घनीभूत विन्दुरूप शक्ति तक सारी, 
विश्वप्रपंच की क्रियाओं की कल्पना की जाती है तब इसको हांदिमत कहते हैं और जब 
बिन्दुरूप शक्ति से सारे विश्व की रचना और विकास का क्रम माना जाता है, तब इसे 
कादिमत कहा जाता है। 

श्रीचक्र श्रतिमूबकोश इति ते संधारचक्रात्मकम््‌ 
विख्यात तवुधिष्ठिताक्षरशिवज्यो तिमेय॑ स्वतः । 
एतन्मन्त्रमयाव्मकामिररुणं श्रीसुन्व्रीमभिद्वृ त॑ 
मध्ये बैन्दृवर्सिंदपीठल्षत्षिते त्वं ब्रह्मविद्या शिवे ॥* 

“हे शिवे ! आप का श्रीचक्र वेदों का मूलकोश है, यह प्रसिद्ध है, यह अरुण वर्ण 
का है और सब ओर से मन्त्रमयी सुन्दरियों द्वारा घिरा हुआ है । मध्य में तुम ब्रह्मविद्या 
बिन्दु के सिहासन पर हो ।” 

इस इलोक पर टीका इस प्रकार है -- 

झतः परं सिद्ध श्री चक्र सदेव त॑ प्रस्तोति-- 

हेशिवे! ते श्रीचक्र श्रुतिमूक्कोश इति ख्यातम्‌ । कर्थभूतम्‌ ।  संसार- 
चक्राम्रकम्‌ू पुनः: कर्थभतम्‌ । तवृधिष्ठिताक्षरशिवज्योतिमंयम्‌ । पुन: कथंभूतम्‌ । सबंत: 
श्रोसुन्द्रीमिदृंतम्‌ । कथंभतामि: । एतन्मन्त्रमयात्मिकामिः । पुनः कीदशम्‌। अरुणम्‌ | मध्ये 
स्वयं ब्रह्मविद्या । कथंभूते मध्ये । बैन्द्वरसिहपीठल़लिते । इृत्यन्वयः । 

श्रीचकं मद्दात्रिपुरसुस्तर्याः पूजाचक्रमू। अ्तिमूलकोशः श्रुतीनां वेवानां मूल प्रणव: । 
'झोंकारप्रभवा वेदा:ः इति बचनात्‌ । तस्थ कोशभूत॑ श्रीचक्रगतमध्यत्रिकोणं.._ दस्य 
कामकल्ात्षरगतबिन्दुश्रयमयत्वात्‌ । बिन्दुलथायां ब्रह्मविष्णुरुद्रबूपत्वात्‌ । 

'अहमबिन्दुर्मदेशानि वामाशक्तिरुवीरिता ।! 

हति ज्ञानाणंवबचनात्‌ । विश्व॑ं वमति इति वामा, वामाशक्त : शब्दाथसष्टिकारणस्वैन 
श्रीषक्रत्य भ्रुविम्क्षकोषमित्यादि: । इतिकारणात्‌ । ते श्री महाहिपुरसुन्द॒य्य!: । संसारचक्रात्मक 
संसारचक्र कात्नचक देशचक्र व। श्रीचक्रस्य कालचक़ ण देशचकेण च साम्य॑ तस्लराजे5ष्टाविंशतितमे 
पटल्ले श्री शिवेन प्रतिपादितम। मयात्र प्रल्थगौरवभयान्न लिख्यते । येरेव मूलविधाक्षरैः 
भ्रीचक्र' प्रखतमिति ज्ञानाणंवोक्तिः। यथा -- 


१. त्रिपुरामहिमस्तोत्र । श्लोक २८५। 


२२६ मारंतीय प्रतीकंविध्ा 

लकारात्‌ एथिवों जाता सरेलवनकानना । 

पबन्चाशत्पीठसम्पग्ना सर्वतीर्थभयी परा ॥ 

सबंगब्नामयी स्व ्षेत्रस्थानमयी शिवे । 

सकाराघन्द्रताराविप्रहराशिस्वरूपिणी . ॥ 

हकाराच्छिवसंबाधव्योममण्डलसंस्यिता । 

ईकारादिश्वकर्तीयं माया तुर्यात्मिका प्रिये ॥ 

एकाराद्रेष्णवी शक्तिविंश्वपात्ननतत्परा.। 

रकारात्तेजसा युक्ता परंज्योतिःस्वरूपिणी ॥ 

ककारात्कामदा कामरूपिणी स्फुरवुन्यया । 

अधचन्द्रेथ देवेशि विश्वयोनिरितीरिता । 

बिन्दुना शिवरूपेण शून्यरूपेण साक्षिणी ॥ इति ।। 

पर्व संसारचकरात्मकता मूलविद्यायास्तदात्मकृता श्रीचक्रस्येति वा साम्यम । विख्यात प्रसिह॒म । 

तवृधिष्टिताक्षरशिवज्योतिमयं । तवृधघिष्ठितानि. श्रीचक्राधिष्ठितानि_ यानन्‍्यत्तराणि तान्येव 
बीजभूतास्तत्तदावरणदेवतादिभूतवर्णास्त एवं शिवा: । अधिमाविसिदयाद्यः कामाकर्षिणयाद्य: । 
झनज्कुसुमादयः सवसंक्षोमिण्याव॒यः सर्वध्रिद्धिप्रवादयः सवक्ञादय: ।  वशिन्यादयः कामेश्वर्यावूय 
पुव ज्योतीषि तन्‍्मयं तस्मचुरं सवतः श्रीचक्रममिव्याप्य एतन्मन्त्रमयात्मिकामिः एुतद्वि थाक्षरमस 
ताभि: । क्काराश्चवतुरतन' सदेवत प्रस्ततम्‌ सकारात्‌ षोडशवुत्नं सदैवतम , रकारादृस्तदुशारं 
सदैवतम्‌ , ककारावृष्टकोणं सदेवतम्‌ , भ्रधन्दोस्त्रिकोणं सदैवतम्‌ , बिन्‍्दो बेंग्दवर्मिति मूलविद्या- 
नवात्तरै: सम्पूर्ण श्रीचक्र' सावरणं प्रसतमिति मुनेरभिप्रायः। उक्त' च ज्षानाण॑वै--- 

लकार: पथिवीबीज॑ तैन भूबिम्बमुच्यतै । 

सकारश्चन्द्रसा भ्र कल्ाषोडशकात्मक: ॥ 

तस्मात षोडशपतल्ं च हकार: शिव उच्यते । 

अष्टमूतिं: सदा भद्रं तस्माद्सुदर्ल भवेत ॥ 

इकारस्तु सवा माया भुवनानि चतुदंश । 

पात्चयन्ती परा तस्माच्छक्रकोणं भवेत्तिये ॥ 

शक्तिरेकादशस्थाने स्थित्वा सूते जगल्ायम । 

विष्णोयोंनिरिति ह्याता सा पिलऐन्यत कम ॥ 

एकारात्परमेशानी चक्र ध्याप्य विजम्मिता । 

दशकोणकरं तस्माद्कारो ज्योतिरब्यय: ॥ 

कल्लादशान्वितो व्टिदेशकोणप्रवतक: । 

ककारान्मदनो देवि शिव चाष्टस्वरूपकम ॥ 

योनिवश्य तदा चक्र बसुयोन्यक्वित॑ भवेत । 

अधमात्रा गुणान्सूते नावुख्पा यतस्ततः ॥ 

श्रिकोशरूपा योनिस्तु बिन्दुना बैन्द॒वं भवेत्‌। 

कामेश्वरस्वरूपं तद्श्वाधारस्वरूपंक- । 

श्रीचक्र तु बरारोदे श्रीविद्यावीयंसम्मवम ॥इृति॥ 


व्यवह्दारअकर णश २२७३ 


अरुणं बालाकंप्रभं श्रीसुन्द्रोमित्र त॑ श्रिया सौन्दर्यंण सुन्दय: श्रीसुन्द्रीत्रायाः । श्रीसुन्दर्या: 
पश्चमदाशवसन्नइलिंद्ासनं॑ कामेश्वराक्रोपवेशनमिति विशेषः | ब्रृतं परिवेष्टतम्‌। मध्ये मध्य 
लिकोशमध्ये । बैन्द्वर्सिदपीठललिते बैन्द॒वं बिन्दुचक्र तत्र सिंदासनं पूर्बोक्ततपं तैन लक्षतै 
निरुपमशोभान्विते । <्वं श्रीत्रिपुरमद्ासुन्द्रो । ब्रह्मविधा परब्रक्मात्मिका । शिवे कल्याणरूपे । ' 

“हे शिवे ! आपका श्रीचक्र वेदों का मूलकोश है, यह प्रसिद्ध है। कैसा । 
संसारचक्रात्मक । पुनः कैसा। सब ओर से श्रीसुन्दरियों द्वारा घिरा हुआ। कैसी 
सुन्दरियाँ। ये मन्त्रस्वरूपा उनके द्वारा ( घिरा हुआ )। पुनः कैसा । अरुण । मध्य में 
तुम ब्रह्मविद्या। कैसे मध्य में । बिन्दु के सिहासन पर | यह अन्वय हुआ। श्रीचक्र 
महात्रिपुरसुन्दरी का पूजाचक्र । श्रति अर्थात्‌ वेदों का मूल प्रणव हे । कहा गया है कि 
वेद ओछ्धार से निकले हें। उसका कोश श्रीचक्र के बीचवाला त्रिकोण । वे कामकला 
के अक्षरों (ऐं हीं क्लीं) के अन्तगंत तीन बिन्दु हैं । ये तीनों बिन्दु ब्रह्म-विष्णु-रुद्ररूप हें । 
ज्ञानाणंव का वचन है कि हे महेशानि ! ब्रह्मबिन्दु का नाम वामाशक्ति है। विश्व को 
वमन करती है, इसलिये यह वामा है। वामाशक्ति शब्द (ध्वनि, नाम) और अर्थ (विषय, 
रूप) का कारण है, इसलिये श्रीचक्र, श्र्‌तिमूल (5४) का कोष है। वे अर्थात्‌ महात्रिपुर- 
सुन्दरी के । संसार चत्रात्मक, अर्थात्‌ संसारचक्र, कालचक्र और देशचक्र | श्रीशिव ने 
तन्त्रराज के २८ वें पटल में, श्रीचक्र की, देशचक्र और कालूचक्र से समता प्रतिपादित 
की हैं। ग्रन्थविस्तार के भय से में यहाँ नहीं लिखता । ज्ञानाणंव का कहना है कि जिन 
मूलविद्याक्षरों से श्रीचक्र का प्रसार हुआ उन्हीं अक्षरों से संसारचक्र का विस्तार हुआ । 
जेसे हेशिवे ! लकार से परारूप पृथिवी उत्पन्न हुई, जिस पर शल, वन, कानन, 
पचास पीठ, सभी तीथं, सब गंगा और सभी क्षेत्र स्थान हैं। सकार से, चन्द्र, तारा, ग्रह, 
राशि आदि का रूप उसने ग्रहण किया । हकार से शिव के संकीणंरूप व्योममण्डल के 
रूप में वह वतंमान है। हे प्रिये ईकार से यह विश्वकर्त्ी तुर्या माया है। एकार से 
विश्वपालन में तत्पर वह वेष्णवी शक्ति है। रकार से (वह) तेजोयुक्त परंज्योति:स्वरूपिणी 
है। ककार से कामदा, कामरूपिणी अव्यया का स्फुरण होता है। हे देवेशि ! अधंचन्द्र 
द्वारा इसे विश्वयोनि कहा गया है। बिन्दुरूप शिव के शुन्यरूप से* यह साक्षिणी है। 
इस प्रकार संसारचक्र से मूलविद्या की तदात्मकता अथवा श्रीचक्र की समता है। विख्यात 
अर्थात्‌ प्रसिद्धआ उसमें अधिष्ठित अक्षर शिवज्योतिमंय है। उसमें अधिष्ठित अर्थात्‌ 
श्रीचक्र में अधिष्ठित जो अक्षर हैं वेही बीज हें और उनके आवरण देवतादि, जो तत्त्व के 
संकेतवर्ण हें, वे ही शिव हैं। अणिमादि सिद्धियाँ, कामाकर्षिण्यादि, अनंगकुसुमादि, 
सर्व संक्षोभिणी आदि, सर्वसिद्धिप्रदादि, सर्वेज्ञादि, वशिन्यादि, कामेश्वर्यादि ही ज्योतियाँ 


१० शत्रिपुरामहिमस्तोश्रम्‌। नित्यानन्दकृता टीका। कांव्यमाला। एकादशगुच्छकः | बम्बई। शाक: 
१८५५५ | सन्‌ १६९१३॥ 

२. यही बिन्दुरूप शन्यता बुद्ध की शल्यता है, जिसका प्रतीक बुद्ध के ललाट कां बिन्दु है। शक्ति 
शन्यसादिणी हैं ओर इसी भाव से बुद्ध-सम्प्रदाय में शत््यानां शत्यसाज्षियों तारा, ओ, और 
१ज़वैरोचनी (छिन्नमस्ता) को शाक्तों की तरद दी ग्रदय किया गया हे। 


२२८: भारतीय प्रतीकविद्या 


(ग्रह-नक्षत्रादि) उसके रूप हैं, उसी से भरे हुए सब ओर से श्रीचक्र को अभिव्याप्त कर इन 
मंत्रों के रूप में अर्थात्‌ इन विद्याक्षर के रूप में फेले हुए हैं। लकार से चतुष्कोण (भूपुर) 
का देवता सहित विकास हुआ, सकार से देवता सहित षोडश दल का, हकार से देवता 
सहित अष्टदल का, ईकार से देवता सहित चतुर्देश कोण (दल, योनि) का, एकार से देवता 
सहित बाहर वाले दशदल का, रकार से देवता सहित भीतरवाले दशार का, ककार से देवता 
सहित अष्टकण का, अभचन्द्र से देवता सहित त्रिकोण का और बिन्दु से बन्दव स्थान का, 
अर्थात्‌ मूलविद्या के नौ अक्षरों से आवरण सहित सम्पूर्ण श्रीचक्र बना, यही मुनि (वदुर्वासा) 
का अभिप्राय है । 

ज्ञानार्णव में भी कहा है कि--लकार पृथिवी-वीज है, इसलिये इसको भूविम्ब (भूपुर, 
चतुष्कोण ) कहते हैं । भद्दे ! सकार षोडश कलात्मक चन्द्रमा है, इसलिये षोडश पत्र को 
हकारशिव कहते हैं। भद्र ! इसलिये अप्टमूरति (शिव) सव्वंदा अष्टदल होते हैं। ईकार, 
यह चौदड भुवन रूप माया है, इसलिये पालन करनेवाली 'परा' इन्द्रकोण होती है। शक्ति 
एकादश स्थान में रहकर, तीनों लोकों को उत्पन्न करती है, इसलिये उसका नाम विष्णुयोनि है, 
यह विष्णु का दशरूप (दशावतार) है। एकार से (नेकल कर) परमेश्वरी, चक्र में व्याप्त 
होकर प्रस्फुटित हुई है, इसलिये दश कोण के रूप में किरणोंवाला रकार अव्यय ज्योति है । 
दशकलाओं वाला अम्नि दश कोण का प्रवर्तक हे। ककार मदन है। देवि ! शिव अष्ट 
स्वरूप हैं। योनि (त्रिकोण) के रूप में चक्र, आठ कोणों से चिह्नित रहता हे । अर्धमात्रा 
नादरूप में गुणों को उत्पन्न करती है। त्रिकोण रूप योनि, बिन्दु के साथ मिलकर, बैन्दव 
बन जाता है। यही कामेश्वर है, जो विश्वाधार का प्रतीक है। हे वरारोहे ! श्रीचक्र, 
श्रीविद्या की शक्ति से उत्पन्न हुआ है । 

अरुण अर्थात्‌ बाल सूर्य का वर्णवाला । श्रीसुन्दरी से घिरा हुआ, श्री के सौन्दयं से सम्पन्न 
सुन्दरियाँ, श्रीसुन्दरी-जेसी सुन्दरियाँ। इसका विशेषार्थ हुआ- पञ्च महाशव से संबद्ध 
सिंहासन पर अर्थात्‌ कामेश्वर के अड्भू में बंठना। वृत अर्थात्‌ घिरा हुआ। मध्य में 
अर्थात्‌ मध्य त्रिकोण मं। बन्दवर्सिह पीठललिते अर्थात्‌ बेन्दव-बिन्दुचक्र, वहाँ पूर्बोक्तरूप 
सिहासन, उससे ललित अर्थात्‌ निरुपम शोभान्वित, तुम अर्थात्‌ महात्रिपुर सुन्दरी । ब्रह्मविद्या 
अर्थात्‌ परत्रह्ममयी । शिवा अर्थात्‌ कल्याणरूपिणी । 

शाक्तदर्शन के अनुसार सृष्टि में काम करनेवाले सभी तत्त्वों का, आवरणदेवता के रूप 
में, विवरण देकर और मध्य में प्रधान शक्ति की स्थापना कर, श्रीचक्र के रूप में संसारचऋ 
के प्रतीक का निर्माण किया गया है । प्रपंचलीला का सत्र से सरल प्रतीक शिवलिज्भ है और 
सव से जटिल और गहन श्रीचक्र है । 


छिल्नमस्ता 
विभु की इच्छामात्र ही क्रिया का रूप ग्रहण करती है। उसकी इच्छामात्र से क्रिया 


होने लगती है। इसलिये सृष्टि क्रिया में जन्तुओं की तरह, उसे हस्तपादादि की आवश्यकता 
नहीं होती । हस्तपादादि स्थूछ जगत्‌ के स्थूछ उपादान हैं, जो शक्ति के परिवर्तित रूप हें 


व्यवद्यारअकरण २२८ 


और सूक्ष्म शक्ति से संचालित होते हें। इसलिये अलंकुत भाषा में कहा जाता है कि 
इसके हजारों हाथ, हजारों शिर, आँख इत्यादि हें, और यह विना आँख के ही देखता है, 
विना पर के ही चलता है, विना हाथ के ही सारी सृष्टि का काम करता है, इत्यादि । 
सनातन, बौद्ध और जन देव-देवियों के प्रतीकों में छिन्‍्न-मस्ता के अन्तगंत सिद्धान्त और 
रूप के प्रभाव सर्वत्र दिखाई पड़ते हें । 

छिन्नमस्ता के रूप में यही दिखाया गया है कि प्राणिमात्र के शरौीर में मस्तक उत्तमाड़ 
समभा जाता है, किन्तु मानवरूप में कल्पना करने पर भी, विभु की कल्पित इन्द्रियों, और 
मस्तक का भी कोई महत्व नहीं है। शाक्ति की सृष्टि-क्रिया में हवा, बिजली या आकाश 
के मस्तक की कल्पना जिस प्रकार निरर्थक है, उसी प्रकार सर्वव्यापी शक्ति के मस्तक 
और अन्यान्य इन्द्रियों की कल्पना भी निरथंक है, ये केवल कार्यशील शक्तितत्त्व के 
प्रतीकमात्र हैं । 

छिन्नमस्ता का ध्यानस्तव इस प्रकार है - 


नाभी शुअसरोजवक्त्रविलसद्बन्धूकपुष्पारुण 
भाध्वद्धास्कर मण्डल तदुदरे तथोनिचक्र' महत्‌ । 
तन्मध्ये विपरीतमैथुनरतप्र ग्रश्नसत्कामिनी- 


पृ्ठस्थां तरुणाककोटिविल्लसत्तेज:स्वरूपाँ_ शिवाम ॥ 
वामे. छिन्नशिरोधरां_ तदितिरे पाणौ महत्कतु कां 
प्रत्याल्ली ठपदां दिगनतवपनामुन्सुक्तके शन्नजाम । 
छिन्नाम्ीयशिरः:  समुच्छुलवरुर्थारां पिवन्ती परां 
बाल्ावित्यसमप्रकाशविलसन्नेतत्रयोद्धासिनीम ॥ 
वामावन्यत्रनालं बहुगद्वनगलद्गक्तधाराभिरुच्चे: - 
पायन्तीमस्थिभूषां करकमललसत्कत्रिकामुप्रू्पाम्‌ । 
रक्‍ताभां रक्‍तकेशीमपगतवसनां वर्णिनीमात्मश्कित 
प्रव्यालीढोरुपादामरुणितनयनां योगिनी योनिमुद्राम ॥ 
विग्वस्त्रां मुक्तकेशों प्रक्नयधनधटाटोपरूपां प्रचण्डां 
दृष्ट्रादुष्प्रेचयवक्लोद्रविवरलसल्ल्ोल जिह्माग्रभासाम्‌ ! 
विद्यल्लोत्ञातियुग्मां. हृव॒यतटलसद्वोगिनीम व्ममूर्ति 
सदरिछुज्ञात्मकण्टप्रगलितरुधिरैडॉकिनी वर्धयन्तीम ॥ 
ब्रहमेशानाच्युताध : शिरत्रि विनिद्वतां मन्द॒पावारविन्दे- 
राज्यों गिम्ुस्ये: प्रतिपवृमनिश चिन्तिताचिन्त्यरूपाम । 
संसारे सारभूतां लिभुवनजननीं छिल्नमस्तां प्रशस्ताम्‌ 
हृष्टां तामिष्टवात्रीं कल्निकलुषहरां चेतसा चिन्तयामि ॥ 
१. नाभि! ( चेतना के विस्तार के बिन्दुस्थान ) में श्वेतकमल के भीतर, बन्धुक पुष्प 
फी तरह छाल, जगमगाता हुआ सूर्यममण्डल है। उसके भीतर महायोनिचतक्र है। उसके 


१. यही है वेद का “अमृतस्य नामि: । 


२३० भारतीय प्रतीकविधा 


बीच में विपरीत मिथुनकमं में रत काम और रति की पीठ पर करोड़ों मध्याह्न-सूर्य की 
तरह जगमगाती हुई तेजोरूप शिवा हैं ।।'” 

सृष्टि के प्रारम्भ में चित्‌ के महाविस्तार में प्रथम स्पन्द, बिन्दु है। यही नाभि है। 
इवेतकमल सुष्टि है। लाल सूययंमण्डल, साकार विश्वका आरम्भ विमर्श है। उसके 
भीतर योनिचक्र वा त्रिकोण है जो त्रिशक्ति, त्रिगुण, त्रयी इत्यादि का प्रतीक है। काम 
और रति कलीं बीजात्मक इच्छाथक्ति हैँ। उनके ऊपर सृष्टि का महारम्भस्वरूप महाशक्ति 
शिवा हैं । 

२. “बायें हाथ में कटा हुआ शिर और दाहिने में बहुत बड़ा खडग है। बायाँ पैर 
आगे बढ़ा है। दिगम्बरी हें। केश-समूह खुले हुए हैं। पराशक्ति, अपने ही कटे हुए 
शिरःस्थान से निकलती हुई रक्त धारा पी रही हैं। बालसूय्य की तरह प्रभा है। तीन 
नेत्र शोभा पा रहे हैं ।” 


साकार विग्रह के हस्तपादादि को देख कर लोगों के मन में जो भ्रम और मोह उत्पन्न 
होता है, शिर के रूप में उसका ज्ञानखड्ज द्वारा उच्छेद हुआ है। स्थिति-शक्ति दिक्‌ ही 
वस्त्र है। प्रकृति स्वतः अपना शृज्जार है, इसलिये केश खुले हैं। सृष्टि क्रिया में, साकार 
रूप में महाशक्ति अपना अवलम्ब आप ही हैं। इसलिये स्वयं अपना रक्तपान कर रही हैं । 
बालसूर्य की तरह प्रभा विमश रूप है। चन्द्र, सूय॑ और अग्नि रूप तीन नेत्र इच्छा, 
ज्ञान, क्रियास्वरूप हैं । 


३, “इनके दाहिनी ओर एक योगिनी है जो योनिमुद्रा है। यह देवी की अपनी ही 
शक्ति है। बड़े वेग से उठती हुई अपने रक्त की धारा इसे ये पिला रही हैं। हड्डियाँ इस 
योगिनी के आभूषण हैं। इसके हाथ में चमकता हुआ भयड्भुर खड्ग है। इसके वर्ण, केश 
और नेत्र लाल हैं। यह विवस्त्र है। इसका नाम वर्णिनी है।” 


निष्क्रिय और सक्रिय चित्‌ शक्ति के दोनों पुटों के बीच बिन्दुस्थान योनिमुद्रा है । 
इसका स्थान भूमध्य है। योगी तत्रिक और बौद्ध तीनों ही इसे समान रूप से मानते हैं । 
जिनकी ध्यानावस्था से भी इसका बोध होता है। इसका दो स्थल रूप हो सकता है-- 
१. ()। २७) दो पुटों के मिलने से वृत्त बन जाता है । यह बिन्दु-वृत्त इसका दूसरा 
रूप है। इसका कल्पित रूप वणिनी शक्ति है। यह मोक्षदा अन्तमु खवृत्ति है । 

महाशक्ति अपनी ही शक्ति से अपने रूपान्तर को अनुप्राणित रखती है, यही अपना रक्त 
पिलाना है । इसके आभूषण अस्थि के हें। अस्थि प्राणियों के शरीर का अवलूम्ब है। 
सभी रूपों को शक्ति, प्राण रूप से वर्तमान रह कर स्थिर रखती है, यही इसकी 


अस्थिभूषा हैं। उग्र काता अर्थात्‌ भयद्भूर खड्ग, ज्ञान है। रक्तवर्ण, रक्तेश ओर रक्त 
नेत्र, रजोगुण के बोधक हैं । यह त्रिगुणात्मक ब्रह्म का रजो गुण रूप है । 


४. “(इनके दाहिनी ओर) अपनी ही मूर्ति एक डाकिनी है, जिसका नाम भोगिनी है। 
यह देवी के हृदय के अत्यन्त निकट है। अपने ही सलद्मः छिल्न कण्ठ से निकलती हुई 


अर कांब के 


रेक्तधारा से उसे पुष्ट कर रही हैं। भोगिनी दिगम्बरी है। इस के केश खुले हैं। यह 
प्रचण्ड है और प्रलयकालीन घोर घटाटोप की तरह इसका (काला) रूप है । (विकराल) 
दातों के कारण इसके मुख और उदरविवर कण्ठ की ओर देखा नहीं जाता । जिह्दा का 
अग्रभाग लपलपा रहा है और इसकी दोनों आँखें बिजली की तरह चमकवाली और 
चंचल हैं ।' 

तृतीय इलोक में मोक्षद्वार, (योनिमुद्रा) योगस्वरूपा (योगिनी) अन्तमुखवृत्ति, और 
वर्णिनी शक्ति का विवरण हो चुका है। वर्णिनी का अर्थ, वर्णवाली, अर्थात्‌ निराकार का 
साकार रूप भी है। चतुर्थ इलोक में भोगस्वरूप बहिमुखवृत्ति है, जो अज्ञान अर्थात्‌ 
तमोगुण का परिणाम है, किन्तु वह भी महामाया का ही एक स्वरूप है और प्रपंचक्रिया 
में सहायक होने के कारण देवी के हृदय के अत्यन्त निकट है । 


डाकिनी का अर्थ है मायाविनी । मोह के कारण जीव भोग में डूबता है। इसलिये 
इस शक्ति का नाम भोगिनी है। इसका भी अस्तित्व देवी के रक्त (कृपा और स्नेह) पर 
आश्रित है। योगिनी का प्रचण्ड रूप, विषय-वासना की दुनिवारता है। इसका विकरालू 
काला रूप घोर तमोगुण है, जिसके विकराल दाँतों (कर्मों) के कारण उसके यथार्थ रूप 
पर विचार करना भी कठिन है। चमकती आँखें और लोल जिद्दा भोगतृष्णा का 
लपलपाता रूप है। यह भोग-स्वरूप बहिमुखवृत्ति का प्रेरक देवी का तमोगुणात्मक 
रूप है । 


५, “ब्रह्मा ईशान, अच्युत आदि देवी के चरणकमलों को शिर पर रखते हैं। आत्मज्ञ 
योगीन्द्रणण अचिन्त्यरूपा की, पग-पग पर अहनिश चिन्ता करते हें। संसारसार, त्रिभुवन 
जननी, इष्टदेवी, इष्ट देनेवाली कलिकलुष हरनेवाली, तेजोमयी (चिद्र[पिणी) छिन्नमस्ता 
का में ध्यान करता हूँ ।” 


इस स्तव का अन्तिम इलोक है--- 


उत्पस्तिस्थितिसंहतीघेटपितु._ धसे त्रिरूपां तन 
ब्रैगुश्याज्गतो यवीयविकृतित्रेज्ञाच्युतः शूल्रभ्॒त्‌ । 
तामाथां प्रकृति स्मरामि मनसा सर्वार्थसंसिद्धये 
यस्या: स्मेरपदारविन्वयुगले ज्ञाभ॑ भजन्तैउमरा: ॥ 


“उत्पत्ति, स्थेति और संहार की क्रिया के लिये आप तीन प्रकार का शरीर धारण 
करती हैं। जगत्‌ (सर्वदा गतिशील सृष्टि) के त्रिगुण के कारण, जिसके परिवर्तित रूप 
(विकृति ) ब्रह्मा, विष्मु और शूलपाणि हैं, सब विषयों की पूर्ण सिद्धि के लिये, उस आद्या 
प्रकृति (मूल प्रकृति-अशेष कारण) का में स्मरण करता हूँ, जिसके मुस्कुराते हुए चरण कमल 
से देवताओं की अरथंसिद्धि होती है।” 


इससे ब्रह्ममयी का ब्रह्मस्वरूप स्पष्ट है । 


२३२ भारतीय प्रतीकविदधा 

इस प्रतीक में सू-बिम्ब्र बिन्दु है, कमल विश्वप्रपञ्च है और काम-रति कामकला हैं 
जो चिदानन्द की आनन्ववृत्ति के स्थल रूप हैं और सृष्टि ज्िया के प्रवतंक हैं। इस 
पर अर्थात्‌ कामेश्वर शव-शिव पर शिवा सृष्टिलीला करती रहती हैं । जिस प्रकार तरंग 
जलराशि से निकल कर और नाना प्रकार की गति दिखाकर, जल में पुनः विलीन होकर 


स्थिर हो जाता है, उसी प्रकार निष्क्रिय ब्रह्म सक्रिय होकर नाना प्रकार की कलाएँ, सृष्टि 
के रूप में दिखलाकर, अपने में ही स्थिर अर्थात्‌ निष्कल हो जाता है। 


देवी की एक सहचरी योगिनी या वर्णिनी, रक्त वर्ण की है, यह रजोगुण है। दूसरी 
ड।किनी या भोगिनी कृष्णवर्ण हे, यह तमोगुण है। बीच में कोटि मध्याह्नस्‌य (तरुणाक ) 
की तरह तेज:स्वरूप स्वयं आप हैं। यह चेतना है, जो साकार रूप में त्रिगुणात्मिका 
और गुणाश्रया होने के कारण स्थितिरूप सत्त्वगुणात्मक रूप में, रज और तम को अपने 
रक्त (शक्ति) से पृष्ट और स्थिर रखती है । शक्ति, स्वयं ही अपना आश्रय है, यही इसका स्वरक्त 
पान करना और पिलाना है। शक्ति के मस्तक, हाथ, पर इत्यादि कल्पना-मात्र हें। जिस 
तरह बिजली वा वायु जैसे व्यापक तत्त्व का मस्तक नहीं हे, किन्तु इसकी सभी क्रियाएँ होती 
रहती हैं, उसी तरह शक्ति के भी अज्-प्रत्यद्भ नहीं हैं, इसकी इच्छा मात्र ही क्रिया 
बन जाती है । 

योगिनी, मोक्षप्रद योग है और भोगिनी तमोगुण, मोह और अज्ञान है। भोगासक्ति 
का परिणाम भयंकर होता है, यही भोगिनी के विकट दाँत और विद्य नेत्र हें। किन्तु 
जो शक्ति के शरणापन्न हैं उनके लिये मोक्ष और भोग, दोनों ही अनुकूल, सहायक ओर 
सुलभ हैं । 

छिन्ना का सूर्यमण्डल काली और तारा के महाकाल और अक्षोभ्य का हृदय, श्रीचक्र 
और त्रिपुरा का बिन्दु, विष्णु की नाभि, बुद्ध का ललाट बिन्दु और जिन के हृदय पर ध्मचक्र 
या भृगुलता है, जहाँ से सृष्टि कल्पना का उद्भव और विकास होता है। यहाँ से ही काली 
और तारा त्रिगुणात्मक साकाररूप प्रहण करती हैं और यहाँ से ही त्रिपुरा, विष्णु, बुद्ध 
आदि का सृष्टि कमल प्रकट होता है । 


छिन्ना के सिद्धान्त पर ही वेष्णव, शव, बौद्ध और जैन प्रतीकों का निर्माण होता है। 
छिन्ना की सखियों की तरह, विष्णु के साथ लक्ष्मी-सरस्वती, शिव के साथ गड्भा-गौरी, बुद्ध 
के साथ ब्रह्मा-इन्द्र, दो बोधिसत्त्व या दो अवलोकितेश्वर, दो शिष्य अथवा एक बोधिसत्त्व 
और एक शक्ति की मूर्तियाँ रहती हैँ । तीथथेद्भूर जिनों के साथ भी दो यक्ष या गन्धव की 
मूर्तियाँ दोनों पादव में रहती हैं । 


छिन्ना का वज्वेरोचनी नाम शज्ञाक्तों, बौद्धों और जैनों में समान रूप से 
प्रचलित है । 


शिवलिज्भ के रूप में छिन्ना की दोनों पाश्वंवर्तिनी सखियाँ वेदी का रूप ग्रहण कर 
लेती हैं और ब्रह्ममयी, मध्य में ब्रह्मलिज्ग का रूप ग्रहण करती है । 


न्ययद्धार-अकरण २३३ 


धूमावती 


धघूमावती के रूप में महाशक्ति की रूप-कल्पना शाक्तसम्प्रदाय के द्शंन और साधना के 
सिद्धान्तों के अनुसार है। यह भोग और मोक्षदात्री विधवा वृद्धा माता के रूप में महाशक्ति 
की उपासना की रीति है । 


महाशक्ति के धूमावती रूप धारण करने के विषय में एक कथा कही जाती है। एक बार 
केलास पव॑त पर महादेव के साथ पावंती बठी हुई थीं। उन्होंने वृषभध्वज से कहा-- बड़ी 
भूख लगी है। कुछ खाने को दीजिये। कई बार माँगने पर भी जब कुछ नह। मिला, 
तब पाव॑ती महादेव को उठाकर निगल गई । उनके शरीर से धूमराशि निकली तब शम्मु ने 
अपनी माया द्वारा उनसे कहा -- 


एपा मूर्तिस्तव परा विख्याता बगल्मुखी । 
घूमष्याप्तशरीरात, ततो घूमावती स्टता ॥ 
एते मू्ती तव परे सिद्धविद्ये प्रकीतिते । 
यथोप्रतारिणी मूर्तियंथा काली पुरा सती ॥ 
यथा च भुवनेशानी यथा त्रिपुरमैरवी । 


छिन्नमस्ता यथा मूर्तिस्तथा त्थ॑ परमेश्वरी ॥ 


“आपकी यह 'परा' (आदि कारणरूपा) मूर्ति, जो बगलामुखी (सुन्दर मुखवाली) के 
नाम से प्रसिद्ध है, वह धुएँ से ढक जाने के कारण धूमावती कही जायगी । हे परे ! आपकी 
ये दोनों मूर्तियाँ सिद्धविद्या हें। जो उम्रतारा, काली, पुराकाल में सती की मूर्ति, 
भुवनेश्वरी, त्रिपुरभेरवी और छिन्नमस्त। की मूर्ति है, हे परमेश्वरि । वही आप हैं ।” 

पराशक्ति एक है और उसके ही अनेक रूप सवंत्र दिखाई पड़ते हैं, इस भाव को स्पष्ट 
करने के लिये कहा जाता है कि महाशक्ति कुमारी, विधवा, एका, परा इत्यादि है । 
दुर्गाससशती के पाँचवें अध्याय में देवी ने कहा -- 


यो मां जयति संग्रामे यो मे दृप ब्यपोद्दति । 
यो में प्रतिबलों लोके सर में भर्ता भविष्यति ॥ 

“जो मुझे युद्ध में जीत छेगा, जो मेरा गव॑ दूर कर देगा, जो मेरे ज॑सा बलवान होगा, 
वही मेरा भर्त्ता होगा ।” ऐसा तो कोई हो ही नहीं सकता। इसलिये देवी कुमारी हैं । 
उनके इस विधवापन की कथा का भी यही अर्थ है कि जितने भी नाम-रूप की कल्पना की 
जाय, सभी उसके उदरस्थ है, वह एक-की-एक है । 

इस रूप का ध्यान इस प्रकार है - 

विवणो चध्चत्ा कृष्णा दीर्घा च मत्विनाम्बरा । 
विमुक्तकुम्तत्ञा रुक्षा विधवा च विरलद्विजा ॥ 
काकृष्वजरथारूढा विल्लम्बितपयोधरा । 
शुपेहस्तातिरुक्षाद्षी घूतहस्ता वराम्बिता ॥ 
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प्रदृदघोणा तु ठर्श जटिला कुटिल्षेक्षया । 
जत्पिपासादिंता नित्य भयद। कलहवास्पवा ।। 

“देवी, विवर्ण चंचल, काला रंगवाली, लम्बी, मैले कपड़ेवाली, खुले केश, रूखी, विधवा, 
थोड़े-बहुत दाँतोंवाली, काकध्वज रथ पर आरूढ़, लटकते हुए स्तनोंवाली, हाथ में सूप, 
रूखे नेत्र, हिलते हुए और वरद हस्त, लम्बी नाक, जटिल केश, ऋर आखे, सवंदा भूख-प्यास 
से व्याकुल, भयंकर और भगड़े का घर हैं ।” 

: - देवी का काकध्वज और काकवाहन, श्मशान अर्थात्‌ विषय वासना से छून्‍्यता का 
प्रतीक है। यह काली और महाकाल का इ्मशान और गीता की स्थितप्रज्ञावस्था है, 
जो मोक्षप्रद है । 

धूमावती के रूप में करुणामयी वृद्धा माता के कुपा-कटाक्ष से भोग-मोक्षादि सभी 


सुलभ हो जाते हैं । 
बगलामुखी 
ब्रह्ममयी महाविद्या का एक नाम और रूप बगला है। यह बगलामुखी का संक्षित्त 

रूप है। बगला के रूप का विवरण इस प्रकार है-- 
मध्ये सुधाब्धिमणिमण्डपरत्नवेदी --- 
सिंद्ासनोपरिगतां परिपीतवस्तास्‌ । 
पीताम्बराभरणमाल्यविलेपनाढइयां 
देवी स्मरामि शतमुद्गरवेरिजिह्वाम्‌ ।। 
जिद्ठाप्रमादाय करेण देवीं 
यामेन. शत्रनू परिपीडयन्तीम । 
गदामिघातैेन व वृत्चिणेन 
पीताम्बरादयां.. द्विभुजां. नमामि ॥ 


सुधासागर में मणिमण्डप में रत्न की वेदा पर सिंहासन पर बेठी हुई, पीत वस्त्र, आभरण, 
माला और विलेपनवाली और मुद्गर तथा वैरी की जीभ को धारण करनेवाली देवी का 
में स्मरण करता हूँ ।” 

“बायें हाथ से जिहल्वाग्न को पकड़कर और दाहिने से गदा की मार से शत्र, को पीड़ित 
'करनेवाली, पीताम्बर से जगमगाती हुई, दो भुजाओंवाली देवी को में प्रणाम करता हैं ।” 

सुधाब्धि चिदानन्द का आनन्द-सागर है, मणिमण्डप और रत्नवेदी सृष्टि है गौर 
सिंहासन बिन्दु हैं ।' देवी के भूषणवस्त्रादि सभी पीत वर्ण के हैँ । पीतवर्ण प्रथ्वी-तत्त्व का है, 
जो स्थित्यात्मक दिक्‌-शक्ति है। सभी प्रकार की गति को रोकने के लिये, दिक्‌-शक्ति- 
रूपिणी महाशक्ति बगला की साधना की जाती है। प्रपंचसिद्धि में, विरोधियों को रोकने 
के लिये और परमार्थसिद्धि में मन की चंचलता को रोककर पराशक्ति में मनोलय के लिये 
इनकी उपासना की जाती है । 


१ « इन प्रतीकों के विस्तृत विवरण के लिये श्रिपुरा-प्रकरण देखना चाहिये । 


व्यवद्दार-मकरण २३४ 


बगलास्तव से इनका ब्रह्मरूप प्रकट होता है। इसका एक इलोक इस प्रकार है-- 
मातमेरवि भत्र॒कात्नि विजये वारादि विश्वाश्नये । 
श्रीविशे समये महेशि बगले कामेशि रामे रमे ।। 
मातक्ि श्रिपुरे पराष्परतरे .स्वर्गापवरगपदे । 
वासो5६ं शरणांगतः करुणया विश्वेश्वरि न्नाद्दि माम्‌ ॥ 

“मात:, भेरवि, भद्रकालि, विजये, वाराहि, विश्वाश्रये, श्रीविय्य, समये, महेशि, 
बगले, कामेहवरि, रामे, रामे, मातड्ि, त्रिपुरे, परात्परतरे, स्वर्ग और अपवर्ग देनेवाली, 
में दास शरणागत हूँ । विश्वेश्वरि ! मेरी रक्षा करो” 

इसमें सभी महाविद्याओं को एक कहकर बगला को उनसे अभिन्‍न कहा गया है । 

बगलाशतनाम के कुछ इलोकों से इनका ब्रह्मरूप और भी स्पष्ट हो जाता है-- 

बगला विष्णुवनिता विष्णुशकरभामिनी । 
बहुला वेद्माता च महाविष्णुप्रसूरपि ॥ 
महामध्स्या मद्दाकूर्मा महावाराहरूपिणी । 
नरसिंहप्रिया रम्या वामना वरुरूपिणी ॥ 
नामदरग्न्यस्वरूपा थे रामा रामभप्रपूजिता | 
कृष्णा कपर्दिनी कृष्या कल्नद्दा कक्षकारिणी ॥ 
शुद्िरुपा बुद़भाया बोढपाखण्ड्लण्डिनी । 
कल्किरूपा कल्निहरा कल्निदुगंतिनाशिनी ॥ 
कोटिसू बंप्रतिकाशा. कोटिकन्दपमोद्दिनी । 
केवल्ला कठिना काली कल्ला केवल्यवायिनी ॥हत्यावि । 

“बगला, विष्णुवनिता (लक्ष्मी), विष्णुभामिनी (सरस्वती), शद्खभुरभामिनी (पार्वती) 
बहुला, वेदमाता (सावित्री), महाविष्णु को जन्म देनेवाली (परामहाशक्ति) महामप्य्ज्ा 
महाकूर्भरूपिणी, महावाराहरूपधारिणी, नरसिंह की शक्ति, रम्या, वमनरूपा, वेटुरूपा, 
परशुरामस्वरूपा, रामरूपा, राम से पूजिता, कृष्णा, कपदिनी, कृत्या, कलहा कल्याणमयी, बुद्धिरुपा, 
बुद्धशक्ति, बौद्धों के पाखण्ड का नाश करनेवाली, कल्किरुपा, कलिहरा, कंलि की .ुगंति का 
नाश करनेवाली, कोटि सू्ं-जैसी, कोटि कन्दर्प को मोह लेनेवाली, केवला, कठिना, काली, 
कला (सृष्टिकूपा) कंवल्य देनेवाली, इत्यादि । 

इससे महाशक्ति का विश्वव्यापक रूप स्पष्ट है। 


ब्रह्ममयी महामाया का एक स्वरूप भुवनेश्वरी है। इनके रूप का वर्णन इस प्रकार है -- 
तुझ़कयां नवनन्रयथुक्ताम्‌ । | 

स्मेरमु्ी वरवाह शपाशाभीतिकरां प्रभजे भुब्नेशीम्‌ ॥ | 

“प्रात:कालीन दिन की तरह (रक्त) प्रभावाली, चन्द्रमुकुट, पुष्ट स्तन, तीन नंयने औरें 

मन्‍्द भुंसकानवाला मुख (हाथों में) पाश, अद्भूश, वरद और अभय युक्त भुवनेश्वरी का में 

ध्यॉ करता हैं ।” 


२३६ भारतीय प्रतीकविद्या 
यह त्रिपुरा का सरल रूप है। रक्त प्रभा विमर्श हें। माथे पर चन्द्रमा (सोम), 
ब्रह्मानन्द के अमृत का प्रतीक है। यह ब्रह्मानन्द ही वेदों का सोमरस हें । तुझ्ु कुच 
जगनन्‍्माता के भरण-पोषण की योग्यता का प्रतीक है। ये ज्ञान और कम के सोमरस से भरे दो 
अमृतघट हैं, जो जगत्‌ को जीवन प्रदान करते हें। यह इनका जगन्मातृत्व है। तीन नेत्र, 
ज्ञान, इच्छा, क्रिया और इन्द्रकंवक्वि हें। मन्दस्मित इसका आनन्दमय स्वरूप है । 
अद्भुश और पाश का विस्तृत विवरण गणेश और त्रिपुरा-प्रकरणों में हो चुका है । 
_ भुवनेश्वरी-स्तोत्र के आरम्भिक इलोकों से इनका स्वरूप स्पष्ट हो जाता है-- 
अ्थानन्दमयीं साक्षाच्छुब्दगरह्मस्वरूपिणीम्‌ । 
ईंडे सकल्नसम्पत्ये जगत्कारणमम्बिकाम्‌ ।। 
विद्यामशेषजननो मरविन्दयोने--- 
विंष्णो: शिवस्य व वपु: प्रतिपादयित्रीम । 
(ऋटिणित्यकरी जगतां. त्रयायां 
स्तुत्वा गिर विमत्ञयाम्यहमम्बिके त्वाम्‌ ।। 
“सकल सम्पत्ति (की प्राप्ति) के लिये, आनन्दमयी, जगत्कारण, परमन्रह्य के प्रत्यक्ष रूप 
अम्बिका की में उपासना करता हूँ ।” 
पद्मयोनि ब्रह्मा, विष्यु और शिव की आदि जननी और उनके शरीरों का निर्माण करने 
वाली, तीनों जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति और क्षय करनेवाली विद्या (ब्रह्मस्वरूपिणी) अम्बिके ! 
तुम्हारी स्तुति करके में वाणी पवित्र करता हूँ ।” 
अशेष जननी विद्या' से अशेष कारण ब्रह्म का निर्देश किया गया है। इसी भाव को 
फिर 'जगत्कारण' में दुहराया गया है । 
दे 
भरवी 


घोर कर्म के लिये महाविद्या को घोर रूप और क्रिया की आवश्यकता होती है और 
शान्त कम के लिये शान्तस्वरूप और शान्तिप्रद क्रिया की। महाशक्ति का भरवी रूप, 
जप-तप ज्ञान-ध्यानादि शान्त कर्मों में सिद्धिप्रद है । 

इनके ध्यान से यह स्पष्ट हो जाता है-- 

उद्यद्धानुसहजकान्तिमरुणक्षोमां. शिरोमालिकां 
रक्ताल्षिप्रयोधरां जपवर्टी विद्यामसीतिं वराम्‌ । 
हस्ताब्जैदध्ती . श्रिनेत्रवित्सद्वक्त्रारविन्वृश्रियं 
देवीं बद्हिमांशरत्नमुकुटां वन्दे समन्वृस्मिताम्‌ ॥ 

“सहस्रों बालसूयं के समान अरुण कान्तिवाली, अरुणवस्त्रवाली, मुण्डमालायुक्त, रक्त 
से लिप्त स्तनोंवाली, जपमाला, पुस्तक (विद्या) अभय और वरद युक्त हाथोंवाली, त्रिनेत्र 
से सुशोभित मुखकमलवाली, 'रत्न' की तरह मुकुट में लगे हुए चन्द्रवाली, मुस्कुराती हुई 
देवी की में वन्दना करता हूँ ।” 

देवी का अरुणवर्ण उसका साकार रूप विमशं है। मुण्डमाला वाक अर्थात्‌ वर्णमाला है । 
रक्तलिप्त पयोधर सृष्टि और स्थिति है। रक्‍त, रजोगृण अर्थात्‌ सृष्टि-क्रिया है और 
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स्तन, पालन-पोषण करनेवाला सत्त्वगुणात्मक स्थिति है। जपवटिका वाक्‌ का मोक्षदायक 
दूसरा रूप है। ब्रह्मज्ञान का प्रतीक पुस्तक (विद्या) है । त्रिशक्ति (श्ानेच्छाक्रिया) 
और त्रिज्योति (इन्द्रकंवह्नि) त्रिनेत्र हें। मुकुट का चन्द्र, वेदों का सोम, आनन्द और 
अमृतत्व है। मन्दस्मित, शाक्तों और शवों की इच्छा-क्रिया, वेदान्त का आनन्द और 
बौद्धों की करुणा है । 

भेरवी के स्तुतिवाक्यों से भी इनका अभीष्ट रूप स्पष्ट होता है-- 

ब्रह्मादयः. स्तुतिशतेरपि सूच्मरूपां 
जानन्ति नव जगदाविमनाविमूर्तिम । 
तस्माद्दय॑ कुचनतां नवकु कुमाभां 
स्थूज्ञां सतुम/ः सकलवाडइमयमातुभूताम्‌ ॥ 
स्थूल्लां ववुन्ति मुनयः श्रतयो ग्रृणन्ति 
सूचमां ववन्ति वचसामधिवासमस्ये । 
त्वां. मूल्लमाहुरपरे जगतां भवानि 
मन्यामद्दे वयमपारक#ृपाग्वुराशिम ॥ 

“जगत्‌ के आदि और जिनकी मूर्ति के आदि का कोई पता नहीं है, उस सूक्ष्म रूपवाली 
देवी को ब्रह्मादि असंख्य स्तुतिवाक्यों से भी नहा जान सकते । इसलिये सकल वाइमय 
की जननी के, स्तनों से कुके हुए और नवकु कुम-जैसे वर्णवाले स्थूल रूप की हम स्तुति 
करते हैं ।” 

“वेद और मुनि देवी के स्थूल रूप का वर्णन करते हैं, कुछ लोग कहते हैं कि इनका 
सूक्ष्म रूप वाक्‌ का आधार है और भवानि ! कुछ लोग तुम्हें जगत्‌ का मूल मानते हें, 
किन्तु हमलोग तुम्हें करणासागर' के रूप में देखते हें ।” 


इससे ब्रह्म के भरवी रूप का यथार्थ रूप स्पष्ट हो जाता है। 


मातड़ी 


मातज़ी महाविद्या का वर्णन इस प्रकार किया गया है-- 
झथ मातज्िनीं बचये क्रभृतभयक्षरीम । 
पुरा कदम्बविपिने नानाइचसमाकुले ।। 
वश्याथ' स्वभूतानां मतक़ो नामतो मुनिः । 
शलवषसदहसत्ताणि तपो5तप्यत सन्ततम ।। 
तन्र तेज: समुत्पन्न' सुन्वरीनेत्रतः शुभे | 
तेजोराशिरभूसत्र स्वयं श्रीकालिकाम्बिका । 
. श्याम रूपमास्थाय राजमातह्िनी भवेत ।।* 


१. यहा बोदों का भी कस्यातरव हैे। “शन्पतेव करुणो' 
२. प्रायतोषणी । कलकत्ता । वंगा्षर | पृ० ३८२ । 


श्श्ट भारतीय प्रतोकविद्या 

“अब मातज़्िनी का वर्णन करूगा । ये ऋर भूत के लिये भयद»ूरी हें । पुराकाल में 
मतड्भ नामक मुनि ने नाना वृक्ष से परिपूर्ण कदम्बवन में, सब जीवों को वश में करने के 
लिये, सैकड़ों-सहस्नों वर्षो तक निरन्तर तप किया । तब (त्रिपुर) सुन्दरी के नेत्रों से 
तेज उत्पन्न हुआ और वह तेजोराशि, स्वयं अम्बिका कालिका बन गई और द्यामल बर्ण 
धारण कर बे राजमातड्िनी बन गई ।” 

'क्र रभूतभयद्भूरी' से महाविद्या के इस रूप का उद्द श्य प्रकट होता है । इससे यह भी 
स्पष्ट शब्दों में कहा गया है कि जा त्रिपुरा और कालिका हैं, वही मातड्री हैं । ये एक ही 
तत्त्व के भिन्न-भिन्न नाम और रूप हें। इस रूप की उपासना का उहं शय और फल इस 
प्रकार कहा गया है-- 

झथ वच्तये मद्दादेवीं मातक्री स्बंधिद्धिवाम । 
अ्रत्या: सेवनसात्र ण॒ वाक्सिदिं खमते प्रवम्‌ ॥ ' 

“अब सब सिद्धि देनेवाली महादेवी मातज्भी का वर्णन करता हूँ। इनके सेवनमात्र से, 
वाक्सिद्धि, निश्रय मिलती है ।' 

इससे स्पष्ट है कि वाव्सिद्धि के लिये इनकी उपासना की जाती है । 

मातज़ु भाण्डाल्ष का नाम है। बोध होता है कि चाण्डालकन्या के रूप में जगन्माता 
की उपांसना होती है। मातज़ी के साथ ही, उच्छिष्ट चाण्डालिनी-कल्प का विधान होने 
के कारण इस विचार की पुष्टि होती है। तन्‍त्रमत में, मनुष्यों में कोई भेद नहीं होने के 
कारण, इस रूप में भी आद्या की उपासना स्वाभाविक है । 

मातड्री के स्थुलठ रूप का विवरण इस प्रकार है -- 


श्यामाज़ीं शशिशेखरां त्रिनयनां रत्नसिंहासनस्थिताम । 
.... वेदेर्बाहुव॒ण्डैरसिखेटकपाश/क्ू शधराम्‌ ।। 
ह्यामवर्ण, माथे पर चन्द्रमा, त्रिनयन, रत्नसिहासनस्थ, चार हाथों में दण्ड, कृपाण, पाश 
और अंकुश । 
इन सभी प्रतीकों का स्पष्टीकरण इससे पूव॑ हो चुका है । 


कमला 
इस महाविद्या का नाम कमला, कमलात्मिका और लक्ष्मीविद्या भी है । इनका 
प्रसिद्ध ध्यान इस प्रकार है-- 
कान्त्या काम्ननसप्चिमां द्विमगिरिप्रस्यैश्नतुर्मिंगलै: 
हस्तोत्विपद्िरिण्मयास्रतघटैरासिय्यमानां. प्रिवम्‌ । 
विज्ञायां वरमब्जयुग्ममभयं हस्तेः किरोटोज्ज्वल्ञा 
चोमावद्धनितम्बबिम्बद्ल्षितां वस्दे5रविम्वृस्थिताम्‌ ॥ 


१. पुरश्चर्याशंब। बनारस। १६०४ : प० ८२७ । 


वयवहारअकरण श्३८ 


“कास्ति में सोने-जेसी, हिमालय अथवा दिग्गज-जैसे चार हाथी सूंड़ में चार सोने 
का अमृतघट लेकर सिज्चन करते हुए, दा हाथों में कमल और दो में अभय-वरद मुद्रायुक्त, 
किरीट से जगमग करती हुई, कमर में कसा हुआ क्षौमवस्त्रयुक्त और कमल पर स्थित 
श्री की में वन्दना करता हूँ।” 

स्वर्ण वर्ण, दिग्गज-जसे विशालकाय हाथी, अमृत से पूर्ण स्वर्णघट से सिख्च्चन, जग- 
सगाता हुआ किरीट, उत्तम वस्त्र इत्यादि मत्त वभव की कल्पना है। कमलासन और हाथों 
में कमल से सारी सृष्टि में सर्वव्यापित्व का सकेत हैं । 

५ 26. >< ' >> >( 

आद्या ( काली ), द्वितीया ( तारा ) और तृतीया (त्रिपुरा, ललिताम्बा वा श्रीविद्या) 
के रूप में, महाशक्ति की उपासना-पद्धति में मोक्ष प्रधान, और भोग गौण उद्देश्य है। इसमें 
भोग, मोक्ष-सम्पादन का उपादान-मात्र बनकर रह जाता है और धीरे-धीरे (कभी-कभी 
हठात्‌ भी ) भोगलालसा दुबंल बनकर लुप्तप्राय हो जाती है और केवल शरीरघमं के रूप 
में बनी रहती है। अन्यान्य रूपों की साधना, साधक चाहे तो मोक्ष के लिये भी कर सकता है; 
क्योंकि यह सर्वेथा सम्भव ही नहीं, स्वाभाविक भी है। किन्तु इनकी उपासना, प्राय: 
मोहन, वशीकरण, उच्चाटन, धन-प्राप्ति, भविष्य-कथन इत्यादि क्षुद्र सिद्धियों के लिये किया 
जाता है। इन लाजक्षसाओं की सिद्धि, उपदेश और साधक की योग्यता पर आश्रित है। 

क्षुद्र सिद्धियों के लिये, देव-देवी, यक्ष-रक्ष भूत-प्रेत आदि शक्ति के असंख्य क्षुद्र-रूप हैं । 
भोग-लिप्सा की तृप्ति के लिये लोग इनका प्रयोग करते हें। इनकी संख्या और रूप का 
निश्चय करना कठिन है। भारतीय साधना-पग्रन्थ और विशेष कर तन्‍्त्र और पुराण इनसे 
भरे पड़े हैं। साधक, एक ही रूप का, मोक्ष-प्राप्ति और घोर-कमं, दोनों के लिये प्रयोग 
कर सकता है। तदनुसार, इनके अनेक रूप, अनेक ध्यान, अनेक मंत्र और अनेक प्रकार की 
साधनाएं होती हैं और रूप-निर्णय की जटिलताए' बढ़ती जाती हैं। मालूम होता है कि 
इसी जटिलता पर विचार कर मनीषियों ने कहा है कि हिन्दू देव-देवियों की संख्या तेंतीस 
करोड़ है। यदि इनकी संख्या तेंतीस करोड़ है तो बौद्ध देव-देवियों की संख्या ६६ करोड़ 
और जैन देवताओं की इनसे भी अधिक, अर्थात्‌ ६८।७० करोड़ अवश्य होगी। अन्तर्गत 
सिद्धान्त एक रहने के कारण उपासना के विचार से, इनके रूपों में विभिन्नता रहने पर भी, 
साधना-प्रणाली में कोई अन्तर नहीं आता । 

जैसे, काली के नौ भेद कहे गये हें-- 

काल्ो नवविधा प्रोक्ता सवंतन्त्न घु गोपिता । 
झाधा वृक्षिणकाल्नी च भद्गकान्ली तथा परा ॥ 
झन्या श्मशानकाद्ली च कालकाल्ी चतुर्थिका | 
पष्चमी गुरुकाल्ली व पूर्व या कथिता मया ॥ 
पष्ठी कामकछझाकाली सप्तमी धनकाल्षिका । 
झाष्टमी सिद्धिकाद्नो च नवमी चणडकाक्षिका ॥' 


१, पुरथ्षयांयंव । बनारस । १६०१ । ९० १५७ | 


२४० भारतीय प्रतीकविया 


अर्थात्‌ काली के इतने भेद हैं--दक्षिणकाली, भद्रकाली, श्मशानकाली, कालकाली, गुह्य- 
काली, कामकलाकाला, धनकालिका, सिद्धिकाली और चण्डकाली । 

इतना ही नहों-- 

एयमन्यासां भेदू प्रन्थास्तरेम्यो वरन्तब्याः । 

“इस प्रकार औरों के भेद दूसरे ग्रन्थों से जानना चाहिये ।” 

इस प्रकार गणेश के हेरम्ब, चौरगणेश, हरिद्रागणेश, उच्छिष्ट गणपति आदि 
अनेक भेद कहे गये हैं । तारा के आठ, वटुक के आठ, त्रिपुरा के बालात्रिपुरा त्रिपुरासुन्दरी 
त्रिपुराभरवी आदि नाना भेद हैं । 

किसी विशेष कार्य की सिद्धि के लिये इन रूपों की कल्पना की जाती है। इसलिये 
ये रूप-मेद निमित्त पर आश्रित हें, किन्तु सबके अन्तगंत विभु एक है । 


नटेश्वरी 


शिव और शिवा में कोई भेद नहीं है। ये एक के, सक्रिय और निष्क्रिय रूप में, दो 
नाम हैं। इसलिये एक की लीला दोनों की लीला है । 


नृत्य के दो भेद हें -उद्धत और मृदु । उद्धत नृत्य का नाम ताण्डव है और इसके आदि 
प्रवत्तक शिव हैं । यह भाव, गेय और ताल के साथ पुरुषों द्वारा किया जाता है । इसके अनेक 
भेदों की चर्चा, नटराज के नृत्य के सम्बन्ध में हो चुकी है, मृदु नृत्य का नाम हास्य है। 
इसकी आदिप्रवर्तिका पावंती हें। यह भाव गान और ताल के साथ स्त्रियों द्वारा किया 
जाता है। इसके दो भेद हैं क्षुरेत और यौवत, और इसके दश अज्भ हें-- गेयपद, 
स्थितपाठ, आसीन, पुष्पगण्डिका, प्रच्छेदक, त्रिगूढ सेन्धवाख्य, त्रिगूढ, उत्तमोत्तमं और 
| उक्त-अयुक्त । 
ताल, नृत्य का प्रधान आधार है। कहा जाता है कि, इसका 'ता” ताण्डव से और 'ल' 
लास्य से लिया गया हे । तात्पयं यह है कि ताण्डक और हास्य, अर्थात्‌ सब प्रकार के 
नृत्यों का प्राण ताल है । 
शिव की तरह देवी के नृत्य प्रसिद्ध और स्वाभाविक हैं । 
मातज़ीशतनाम में मातजड्री को “महोलह्लासिनी लास्यलीलानताड़ी, भर्थात्‌ 
महा-आनन्दस्वरूपा और लास्य-नतंन में भुके हुए अज्धभोंवाली कहा है । द 
धुमावती हैं-- 
नटनायकपंसेब्या नतकी  नतकप्रिय। । 
नाउ्यविधा नाठ्यक्री नादिनी नावुकारिणी ।। 
छिनप्नमस्ता हें--- 
नृत्यप्रिया. नृध्यवत। नृत्यगीतपरायणा । 
नृत्येश्वरी नतेकी व नृत्यरूपा निराधञ्षया | 


१८ तत्नेब । 


त्रिपुरा का एक नाम नटेश्वरी है। इसपर भाष्य इस प्रकार है-- 
नटेश्वरस्य चितृम्वरनटस्येयं तबनुकारिणी । यदाहुरमियुक्ता:-- 
जंघाकाण्डोरनाज्षो. नसकिरणलससत्केसरात्ीकरात्: 
प्रत्यप्रात़्ककासाम्सरकिसद्धयो. मब्जुमझीरसब्: । 
भरत सानुकारे जयति निजतनुखस्छुल्ञावण्यवापी- 
सम्भुताम्भीजशोभां विवृधदृभिनवोहण्डपादो भवान्या:।। 
“नटेश्वर चिदम्बर के अनुकरण में (ये नटेश्वरी) हें। आदरणीय पुरुषों ने कहा है- 
“अपने स्वामी के नृत्य के अनुकरण में उठे हुए, कमल की तरह सुन्दर भवानी के चरण 
की जय हो । यह कमल अपने शरीर के स्वच्छ लावण्य की वापी में उत्पन्न हुआ है। 
जंघा इस कमल का काण्ड है और उरु नाल है। नख से छिटकती हुई किरणें केसर हैं । 
तुरत लगे हुए अलक्तक की प्रभा नूतन पत्र हें और बजते हुए नूपुर भौरे हें ।” 
चिदम्बर में नटराज का भन्दिर और मूति, विश्वव्यापी महानृत्य का स्थल 
अनुकरणमात्र है। चित्‌-अम्बर का अर्थ है चेतना का अवकाश और पिण्डरूप में यह मानव- 
हृदय की चेतना है, जहाँ विभु का नृत्य होता रहता है। जहाँ शिव हैं, वहाँ शिवा हें और 
जहाँ शिव का नृत्य है, वहीं शिवा का भी नृत्य है, अर्थात्‌ शिव-शिवा का नृत्य एक वस्तु है। 
त्रिपुरा का एक नाम 'मा.।ताण्बड्वसाक्षिणी! है '। इस पर सौभाग्यभास्करभाष्य 
इस प्रकार है-- 
मद्ाकल्पे भद्दाप्रक्षपे यस्महेश्वरस्यथ मद्दाताण्डव॑ विश्वोपसंद्ाारादात्मेकशेषसमुद्ध,तानस्व॒कृर्त 
तत्काल्लेउस्यस्य कस्याप्यमावावियमेव साक्षिणी । तदुरू पत्चदृशीरतवे -- 
कर्पोपसंह रणकश्पितताण्डवरय 
देवस्थ खण्डपरशोः . परमेरवस्य । 
पाशाड शेक्षवशरासनपु्पवाणा 
सा साक्षिणी विजयते तथ मूर्ति रेका ।। इति। 
पृषा संहत्य सकद्ष॑विश्यं क्रीडति संक्षये । 
दिल्ानि सवंजीवानां स्वशरीरे निवेश्य च || इहृति देवीभागवतै ।* 
मद्यावासिष्ठे पि निर्वाणप्रकरणोत्तराह एकाशीतितमे सर्गे शवाधिके: श्लोकेरक्र तमतिभयंकरं 
नृत्यमुभयोर्निवंययों पसंहतम -- 
ढिम्यं ढिम्बं सुडिस्य पच पथ सहसा फम्यसूम्य प्रकम्यं 
नृत्यम्त्याः शब्द॒ुवाे: लजमुरसि शिरः शेखरं ताचयंपतेः । 
पूर्य रक्तासवानां. यममदिषमद्दाशहक्मादाथ पाणी 
पाषाद़ों वश्यमान: प्रकयमुदितिया मेरवः काद्धरात््या | इृति ।* 
ललितासहइलन।म । श्लोक १०८। 
२... शिक्ष--गति, भस्तित्व । लिज्ञ और भात्मा का एक ही अथे हे। लिगि गतौ--लिश्नति गच्छृति । 
अत्‌ गतो--भतति गच्छति । 
३० ललितासहजनाम । सौसाग्यभास्करब्यात्या । बम्बई | शाके १८५७। पृ० ७२ | 


स्रिकि 
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२४२ भारतीय प्रतीकविय्या 


“महाकल्प, अर्थात्‌ महाप्रलयकाल में, महेश्वर का महाताण्डव, जो विश्व को समेटकर 
अकेला रहने के आनन्द से किया जाता है, उस समय दूसरे किसी के नहीं रहने के कारण, 
यही देवी साक्षिणी रहती है।” यही पजञ्चदशी स्तव में कहा है-- 

“देव, खण्डपरशु, पर भ रव, सृष्टि को समेटने के लिये ताण्डव नृत्य करते हैं, उस समय 
पाश, अड्भूश, इक्षुघनुष और बाणवाली तुम्हारी वह एक मूर्ति साक्षिणीरूप से बनी रहती है। 

प्रलयकाल में यह सारे विश्व और सभी जीवों की गति (लिझ्भर) को समेटकर और 
अपने शरीर में रखकर खेलती रहती है। ऐसा देवीभागवत में है । 

महावासिष्ठ में भी निर्वाण-प्रकरण के उत्तराध में एकाशीतितम (८१) सर्ग में, सौ से 
भी अधिक इलोकों में, दोनों (भैरव-भेरवी) के अतिभयंकर नृत्य का वर्णन करके, इसका 
उपसंहार इस प्रकार किया है-- 

गरुड़पक्ष का मुकुट और हृदय पर मुण्डमाला धारण कर, नाचती हुई देवी के बाजों 
के शब्द से, सहसा डिम्‌ डिम्‌ डिमू, पच पच, भम्‌ भम्‌ भम्‌ शब्द होता है। रक्त और 
आसव से पूर्ण यमराज के महामहिष के श्वृद्ध को हाथ में लेकर, प्रलय के कारण प्रसन्न, 
कालछरात्रि के साथ नृत्य करते हुए वन्धमान भेरव रक्षा करें ।” 

इसका सारांश यह हुआ कि संष्टिकाल में शिवशिवा परस्पर साक्षी बनकर नृत्य करते हैं, 
अर्थात्‌ जब शिव नृत्य करते हैं, तब शिवा साक्षिणी रहती है और जब शिवा नृत्य करती है, तब 
शिव साक्षी रहते हैं, किन्तु प्रढयकाल में, परभरव सृष्टि को समेटकर आत्मसात्‌ करते जाते हैं 
और नाचते जाते हैं । अन्त में सब कुछ लेकर महाशक्ति में विलीन हो जाते हैं, और त्रिशक्ति 
(पाशांकुशादि) को आत्मसात्‌ करके, केवल वह 'एका' अपना साक्षी आप बनकर, बनी रहती है । 

इस नित्य नृत्य का एक और रूप है। निष्क्रिय ब्रह्म साक्षी रूप से जब आसन के नीचे 
(जैसे बगला और त्रिपुरा-विग्रह में) अथवा परों के नीचे (जेसे काली और तार। विग्रह में) 
पड़ा रहता है तो शक्ति, त्रिगुणात्मिका सृष्टि के रूप में नृत्य करती रहती है, और प्रछढयकाल 
में सब कुछ समेटकर, साकार सृष्टि को निराकार में लीन कर, शिव के रूप में स्थिर हो 
जाती है। यही शिव-शिवा वा शक्ति-शिव अथवा केवल शक्तिमान्‌ या शक्ति का नृत्य है। 
यह तन्‍त्र का कादिमत है। यह ब्रह्म का स्वभाव है। इसलिये नृत्य हो, रास हो, लास्य हो अथवा 
ताण्डव हो, यह विभु की नित्य लीला की कल्पना और उसका अनुकरण है । नटबर के 
आनन्द के स्फोट महारास में, पावंती के कोमल लास्य में, नटराज के प्रचण्ड ताण्डव में और 
कालरात्रि के भयड्ूर नृत्य में, एक ही वस्तु के नाना रूप हें । इसलिये महाशक्ति, स्वयं 
नतंकी है, नतंकप्रिया है, स्वयं नाट्यविद्या है, नृत्य इसको बड़ा प्यारा लगता है, यह नृत्य- 
वती है, नृत्यगीत में निवास करती है (परायणा), नृत्येश्वरी है और सर्वोपरि नृत्यरूपा है, 
चाहे वह धूमावती के विकराल रूप में हो अथवा प्रचण्ड चण्डिका (छिप्ता) के भीषण-रम्य 
रूप में हो। यही कारण है कि नाट्याचायं (नटनायक) कला में सिद्धि प्राप्त करने के 
लिये अभ्यास के आदि और अन्त नटेश-नटेशी की आराधना करते हैं । भक्तों के लिये यह 
मोक्षदायक आराधना का साधन है, ब्रह्मशानियों के लिये यह निराकार का साकार रुप 
है, और विलासियों के विलास का प्रधान साधन है । 


ध्यवद्दार-प्रकरथ २४३ 


भारतीय संस्कार में नृत्य, तत्त्वश्ञान और ईशभक्ति का एक मनोहर और कलापूर्ण रूप और 
साधन है। उसे बारम्बार स्मरण करने के लिये,फूल,चन्दन,प्रतिमा,चित्र,शतनाम सहलनामादि का 
पाठ, कीत॑न आदि की तरह नृत्य भी उसकी आराधना का एक मुख्य उपादान है। इसलिये 
देव-देवियाँ, और उनके भक्त, सभी नाचते हैं, और श्रीचक्र की तरह विश्वनृत्य-रूप महानृत्य 
की लीला का संक्षिप्त रूप, अपने अन्तर में देवमन्दिरों में और समाज में प्रस्तुत करते हैं । 

नृत्य के विषय में कालिदास ने भारतीय भावनाओं का जो रूप अद्धित किया है, वह 
यथार्थ हं। वे कहते हें--- 

देवानामिद्मामनन्ति मुनयः शान्तं क्रतु' चाकुष॑ 
रुद् णेव- भांहतब्यातेकरे स्वाज्न विभक्त' द्विधा । 
ब्रैगुण्योद्ववमन्र लोकचरित नानारसं. दृश्यतै 
नाट्यं भिश्रुचेजनस्य बहुधाप्येके समाराधकम्‌ ॥ 

“मुन्ति कहते हैं कि (नृत्य) देवताओं का प्रत्यक्ष और शान्त यज्ञ है । रुद्र ने उमा से 
मिलकर इसे अपने अड्भ में ही (ताण्डव और लास्‍्य के रूप में) दो भागों में विभक्त कर 
दिया । इसमें त्रिगुण से उत्पन्न नाना रसवाले लोकचरित दिखाई पड़ते हें। भिन्न रुचिवाले 
लोगों को, नाना प्रकार से प्रसन्न करनेवाला केवल एक नादय है।'* 


कुण्ड लिनी 
शाक्तप्रतीकों के सम्बन्ध में कुण्डलिनी का प्रसंग बारम्बार आया है। इसलिये इसका 
संक्षित विवरण दे देना आवश्यक है। 
कुण्डल का अर्थ है घेरा, लपेट* । जिसकी लपेट के भीतर सारी सृष्टि है उसे कुण्डली वा 
लपेटवाला कहते हैं। परब्रह्म कुण्डली है, जिसका लपेट में अथवा जिसके अन्तगंत सारी सृष्टि है । 
पराशक्ति के लिये जब इस शब्द का व्यवहार होता है, तब इसे कुण्डलिनी* कहते हैं । 
१. नटेश्वरी के नृत्य के विवरण के लिये परिशिष्ट में नियति-नृश्य और कालराश्रि-नृत्य का विवरण देखिये। 
२, कं. कुण्डलं कर्णंभूषायों पाशेएपि वलयेपपि च । मेदिनी । 
ख. कुण्डलिनो के विस्तृत विवरण के लिये घट्चक्रनिरुपय भौर सर जॉन उडरफ का $6एशायां 
?0फए़67 पढ़ना चाहिये | 
३. सूह्मरूपमप सूक्रमसृद्ममतरसूइमतममभेदात्जिविधं. पव्चदशीविद्या कामऋल्ाचरं कुण्डलिनो च 
इति भेदाव । कामकल्ायां तुध्व बिन्दुरेकस्तदधस्तिय ग्विन्दुद्रं॑ तदघः साधेकलेति त्रयोष्बयवा 
गुरुमुखेकवेथा: । त एवं विद्याकूटतया स्थूल्रुपमुखा्वयवात्मना च परिणता इति सृूक्तमतरं 
कुण्ढलिन्याख्यं सूत्षूमतमं बररुपपरं नामद्बयं समष्टिमेदेनेति नाथचरणागमै विस्तरः । एवं 
ग्रह्माणडान्तर्गंतरुपमुक्त्वा पिएंडान्त्गंतं कुएडलिन।ख्यरुप॑ बकतुमुपक्रमते । श्त्यादि । 
--ललितासइस्तननाम । सौमाग्यभारकरभाष्य । बम्बई। १६३५ । ए० ५२ | 
“(कुण्डलिनो के) सृहम रूप के भी सूद्रम, सुइमतर ओर सूद्रमतम, ये तीन भेद दोोने के कारण, 
पञ्चदशी विद्या, कामकलाक्षर भौर कुश्डलिनी, ये तीन भेद होते हैं। कामकल्ा में एक बिन्दु 
ऊपर, उसके नीचे दो बिन्दु भामने-सामने भौर उसके नीचे ऊध्बंकला, ये तीन भवयव हैं। इन्हें 
गुरुमुख से जानना चाहिये। वे विद्याकूट हैं । श्सलिये उनके स्थूलरूप मुखादि अबयव बन 
जाते हैं ओर समष्टि-मेद से इसके दो नाम होते हैं । सृत्रमतर रुप का नाम कुण्डलिनी और 
सृइ्मतम का नाम वररूपपर होता हे। नायचरणागम में विस्तार से इसका बर्णन किया गया हे । 
इस प्रकार अ्द्मायढान्तर्गत रूप को कहकर पिणडान्तगंत कुण्डलिनी नामक रुप को कहने 
का उपक्रम किया जाता दे । शत्यादि । 


२४४ मारतोथ प्रतीकविया 


कुण्डली वा कुण्डलिनी के दो रूप हैं- ब्रह्माण्डान्त्गत और पिण्डान्त्गंत । ब्रह्माण्ड में 
काम करनेवाले आकाश और ईश्वर की तरह अणु-अणु में परिव्याप्त विश्वशक्ति ब्रह्म है। 
पिण्ड अथवा छोटे-छोटे शरीरों के भीतर काम करते समय इसी का नाम कुण्डली वा 
कुण्डलिनी शक्ति हो जाता है। जैसे आकाश में फंला हुआ वायु विश्ववायु है। वही जब 
साँस के रूप में शरीर में काम करता है तो वह पिण्डवायु वा साँस कहलाता है। परा- 
शक्ति भी इसी तरह शरीरों में काम करते समय पिण्ड कुण्डलिनी बन जाती है । 

विश्व के रूप में जिस प्रकार ब्रह्म का निष्क्रिय और सक्रिय रूप काम करता है, उसी 
प्रकार उसका सक्रिय और निष्क्रिय रूप पिण्ड में भी काम करता है। इसका चंचल अथवा 
सक्रिय रूप कुलकुण्डलिनी अथवा कुण्डलिनी शक्ति है, जिसकी क्रियाओं का आधार अथवा 
निवास मूलाधार चक्र है। इसी का दूसरा नाम कुल है। निएचल शिव की स्थिति 
सहस्रार में है। इसका दूसरा नाम अकुल है। शक्ति कुल से अकुल की ओर और अकुल 
से कुल की ओर अर्थात्‌ मूलाधार से सहल्नार की ओर और सहस्नार से मूलाधार की ओर 
आती-जाती रहती है और सारे शरीर में प्राणशक्ति भरकर इसे क्रियाशील बनाती रहती है । 
इस क्रिया का विवरण इस प्रकार दिया गया हे-* 

अकुलकुल्लमयन्ती चक्रमध्ये स्फुरन्ती 
मधुरमधु पिबन्ती साधकान तोषयन्ती । 
दुरितमपददरती कंटकानू. चबयन्ती 
जयति जय श्र॒क्‍न्ती सु'द्री क्रीडयंती ।॥।' 

“अकुल और कुल के बीच आती-जाती हुई, चक्रों के बीच स्पन्दन उत्पन्न करती हुई, मधुर 
मधु को पीती हुई, साधकों को संतुष्ट करती हुई, पाप का अपहरण करती हुई, काँटों (विध्नों) 
को चबाती हुई और जयति-जय बोलती हुई कुण्डलिनी (सुन्दरी)लैलती रहती है।” 

पिण्ड में काम करने के लिये शरीर में शक्ति के छः केन्द्र हैं। इन्हें चक्र कहते हैं । 
इनकी स्थिति मेरुदण्ड के भीतर है। जहाँ-जहाँ चक्र हें, वहाँ मेरुदण्ड के बाहर, उन चत्रों 
के सामने नसों (7०7५८) के गुच्छे हैं, जिन्हें आजकल के यूरोपीय पद्धति के चिकित्सक 
प्लेक्सस (9०508) कहते हैं । शक्ति, केन्द्र (चक्र) से निकलकर इन गुच्छों में प्रवेश 
कर शारीरिक क्रियाओं का संचालन करती है। इनकी स्थिति बिजली की बेटरी और 
धातु के तारों की तरह है। ये केन्द्रस्थान वा चक्र बटरी की तरह और ये नसों के गुच्छे 
तारों के जाल की तरह हैं। अन्तर इतना ही है ये चक्र शुद्ध चेततामय हैं और बेटरियाँ 
निर्जीव हैं । 

सृष्टि का प्रतीक पद्म है और इन चक्रों की आकृति भी कमल के फूलों-जेसी कही जाती है । 
इनमें शक्ति भरी रहती है। इनके पत्रों की संख्या पचास है और प्रत्येक पत्र से, स्पन्दन के 
कारण, भिन्न प्रकार की ध्वनि निकलती है जिसे बीज वा मातृकावर्ण कहते हें। इनकी 
संख्या भी पचास है। कण्ठकूप के सामने रीढ़ के भीतर विश्वुद्ध चक्र है, जिसमें सोलह दल हैं । 
इसके प्रत्येक दल से एक-एक स्वर की ध्वनि निकलती रहती है । मूलाधार में 

१, भआानन्दस्तोत्रम्‌। श्लोक २४ । 


वध्ययहार-प्रकश्ण २४४५ 


त्रिकोण के भीतर स्वयम्भूलिज़ है' । यह जलावतं की तरह है, जिसका खोखला मुह नीचे 
की ओर और रन्ध्र ऊपर की ओर चला गया है। इस पर अपने साढ़े तीन लपेट से इसके 
मुह को ढाँप कर कुण्डलिनी शक्ति पड़ी हुई है। यह आठ छूलों से घिरी हुई चतुष्कोण 
धरातत्त्व पर पड़ी हुई है । यह विद्व में शक्ति के त्रिगुण की लपेट का संक्षिप्त रूप है। 
आधी लपेट तुरीय का रूप अधंमात्रा है। साधक, योगिक और तान्त्रिक क्रियाओं द्वारा 
कृण्डलिनी शक्ति को जगाते हैं ।* 


यह रीढ़ के भीतर ब्रह्मरन्ध्र द्वारा सभी चक्रों से होती हुई अकुल अर्थात्‌ सहस्रार में पहुँचती 
है और आनन्द की धारा यहा देती है।' प्रत्यक्ष जगत्‌ से सागर और तरंग का उदाहरण 
लिया जा सकता हें । अनन्त सागर अपनी स्थिरता में पड़ा हुआ हे । लहर उठती है 
और अपना काम कर जब सागर में मिल जाती है तो सागर के आनन्दमय होने के कारण 
आनन्द में विभोर हो जाती है । यह आनन्दप्रवाह सुधा की धारा है। 


तन्त्र में सिद्धि की प्रधान क्रिया कुण्डलिनी का उत्थान है। यह पराशक्ति की प्रत्यक्ष 
साधना है। इसलिये योगी और तान्त्रिक सभी इसका समान रूप से उपयोग करते हैं । 
पराशक्ति को काली, तारा, त्रिपुरा, वाक्‌ आदि के रूप में कुण्डलिनी कहा गया है। 


कुण्डलिनी रूप में पराशक्ति के ही जीवशक्ति, प्राणशक्ति आदि नाम हैं-- 


या ध्ा देवी पराशक्ति: प्राशवाह्या ध्यवस्थिता ।। 
विश्वान्तः कुण्डल्ञाकारा सा साज्ञादुश्रवर्तिता । 
तरवानि तत््यदेव्यश्न पिश्वमस्मिस्प्रतिष्ठितल्‌ ।।४ 


“बही देवी पराशक्ति प्राणप्रवाह के रूप में व्यवस्थित है। विश्व के भीतर कुण्डला- 


कार में वह प्रत्यक्षरूप में बतंमान है। सभी तत्त्व और तत्त्व की देवियाँ इसी विश्व में 
स्थित हैं ।” 


१ यंत्र को स्मरण कोजिये। स्वयम्भूलिद् बिन्दु हे, त्रिकोय त्रिशक्ति हे (त्रि) वृत्त (जि) युयात्मिका 
प्रकृति है। भ्रष्टशल अध्टमिन्नाप्रकृति है और चतुष्कोण स्थितितत्त्व (भूतत्त्व) दे । 
२. इसी को तांत्रिक मन्त्रचेतन्‍्य भौर वेदान्ती भात्मबोष कहते हैं । 
रे. महीं मूलाधारेकमपि मखिपूरे हुतवहं 
स्थितं स्वाधिष्ठाने हृदि मरुतमाकाशसमुपरि | 
मनो:पि अमध्ये सकलमपि भिस्‍्ता कुलपर्थ 
सहत्ारे पटमे सहरहसि फ्स्या विहरसि ॥ 
सुधाधारासारे श्चरणयुगलान्तर्विंगलितै: 
प्रपचं सिचन्ती पुनरपि रसाम्नायमदसा । 
अवाप्य स्वां भूमि सुजगनिममध्युष्टवलयं 
स्वमात्मान् इध्वा स्वपिषि कुलकुण्डे कुदरियी ॥ 
सौन्द्यलहरी । श्लोक ६, १०॥ 
४, तन्त्राोक । शभीनगर। ० जात, 939, आहिक ३०। श्लोक ४३, ४डड। 


२४६ भारतीय प्रतीकविया 


तन्त्रराज में इसके स्वरूप का वर्णन इस प्रकार है--- 
मूलाधारत्थवहन्यात्मतैजोमष्ये... ध्यवस्थिता । 
जीवशक्ति: कुणडल्ञाल्या प्राथशाकाराथ तैजसी ॥ 
प्रसुप्ततुजगाकारा. त्रिराबुता._ महाद्य॒ ति: । 
मायाशीर्षा नदृन्‍्ती तामुलरत्यनिश खगे ॥ 
सुपुम्धामध्यदेशे सा यत॒ कयाइयसल्य तु । 
पिंधाय न शक्षोत्येन ध्वर्निं तस्य तदा स्तिः ।।* 

“मूलाधार में आत्मतेज की आग हे । उसी का नाम है जीवशक्ति, कुण्डल, प्राणरूप और 
तैजसी। सोये हुए साँप की तरह वह तीन बार लिपटी है और महाप्रकाशवाली है। माया उसका 
शिर है । दिन-रात सुषुम्णा के भीतर शून्य में शब्द करती रहती है। दोनों कान बन्द कर 
लेने पर यदि उसकी ध्वनि न सुनाई पड़े तो उस मनुष्य की उसी क्षण मृत्यु हो जायगी ।” 

यह कुण्डलिनी नामक प्राणशक्ति शरीर के प्रत्येक अणु में परिव्याप्त है-- 

पुष्पे. गन्धस्तिल्े तैल देदे जीवो जले5म्टतम । 
यथा तथैव गात्राणां कुल्ममल्तः .प्रतिष्ठितम्‌ ॥।प 

“फूल में जिस प्रकार गन्ध, तिल में तेल, देह में जीव और जल में अमृत है उसी प्रकार 
शरीरों में कुल है ।” 

यह अकुल, अर्थात्‌ निष्क्रिय तथा प्रकाशस्वरूप छ्षिव की कुल, अर्थात्‌ सक्रिय तथा विमशे 
स्वरूप शक्ति है। इसलिये त्रिपुरा, छिन्नमस्ता आदि की तरह इसे विद्य त्कोटि प्रभावाली 
और कभी रक्तवर्णवाली कहा गया है। कुण्डलिनी का ध्यान इस प्रकार है-- 

रक्ताम्मोघिस्थपोतोए्ल्सव्रुणस रो जाधिरूढा क्राग्जे: 
पाश  कोद्ण्डमि्षुद्भभयुशमथ धचाप्यंकुरं पण्चबाणान्‌ । 
विज्ञायारक्षपात्ल॑ त्रिनयनलसिता पीनवच्चोरुद्दाद्या 
देवी धालाकंवर्णा भमवतु सुखकरी प्राथशक्तिः परा नः ॥ 

“हाल सागर पर उतराते हुए ला कमल पर बंठी हुई, करकमलों में पाश, इक्षु की 
डोरीवाला धनुष, अंकुश और पाँच बाण, रक्त और कपाल लिये हुए, तीन नेत्र, पृष्ट स्तन 
और बाल सूय की तरह वर्णवाली परा, प्राणशक्ति हमारे लिये सुखदा हों ।” 

स्पष्ट है कि लाल रंग विमशं, अर्थात्‌ निराकार ब्रह्म का साकार रूप है। कुण्डलिनी 
के रूप और तत्त्व तथा महाविद्याओं के रूप और तत्त्व में कोई भेद, नहीं है । 

जेन प्रतीक 

पशु-हत्या से सम्पर्क रखनेवाले वेंदिक कर्ंकाण्ड के विरोधी जन और बौद्धमत हैं। 
ऐसा अनुमान होता है कि इस प्रकार के यज्ञों के विरोध करनेवाले बहुत-से लोग या रूघु 
संप्रदाय होंगे, जिनका प्रथम सुसंघटित रूप जनमत के रूप में प्रकट हुआ ।' 


१० ललितासहस्नरनाम | सौमाग्यमास्करमाष्य। बस्‍्बई। १६३५ । ९० ४६ में णड़ त। 
२, तत्रेव। आहिक ३४५! श्लोक ३४। 
३, यह वेद अ्रकरण में अविक स्फ्ट होगा। 


“यथद्वारे अकरंदा २४७ 


तक विद्या के शास्त्रानुसार सनातनियों के विचार छ: प्रकार के हैं। ये षड्दर्शन हैं । 
अपने-अपने तकों के अनुसार जनों और बौद्धों के भी अपने दाशंनिक सिद्धान्त हैं, जो षड्दर्शन 
के सिद्धान्तों से भिन्न हैं। तक के लिये ये अपने-अपने स्थानों पर खम ठोक कर डटे हैं और 
अपने विचार से सभी ठीक हें, किन्तु आत्मबोध की साधनाओं में सभी एकाकार हो जाते हैं 
और तत्त्वोर्थ में केवल नाम का भेद रहने के कारण, प्रतीकों के रूपनिर्माण में इनका भेद 
मिट जाता है, और वेदिक जैन तथा बौद्ध प्रतीक एक-से बन जाते हैं। 


सांख्य की तरह जन दर्शन भी एक ईश्वर को नहीं मानता । किन्तु यह एक अनादि 
और अनन्त तत्त्व को मानता है, जिसे यह 'द्रव्य/ कहता है । इसे ही '"केवलतत्त्व' और 
“अहंन्‌” कहते हैं। यह वेदों के 'एक” और “बृहद्धतं सत्यम्‌” वेदान्त का कूटस्थ ब्रह्म, शैवों 
का शिवतत्त्व, शाक्तों का परम शिव और पराशक्ति, और बौद्धों की 'शून्यता' और 'वज्' है । 
प्रतीक निर्माण में इस तत्त्व के आधार पर, कल्पना खेल दिखलाने लगती है और 
साधक उन रूपों को अपनी साधना द्वारा प्रत्यक्ष कर, भोग और मोक्ष प्राप्त करता है। 

ये जीव को चेतन और उसके बन्ध-मोक्ष के सिद्धान्तों को और दर्शनों की तरह 
मानते हैं। इसलिये इनकी आध्यात्मिक साधनाओं में औरों से कोई अन्तर नहीं होता । 


जिन शब्द, जि (जयति) धातु में नक्‌ प्रत्यय लगाने से बनता है। इसका अर्थ है 
विजयी अर्थात्‌ जिसने काम-क्रोधादि विषय-वासनाओं को जीत लिया है। यही कायं, शाक्त 
अन्तयोंग में बलि द्वारा और बौद्ध वेष्णवादि अष्टाज्ु योग द्वारा, करते हैं। जन साधनाओं 
में अष्टाड़ योग को साज़ोपाज़ अपना लिया गया है। शाक्तों के वीर और जनों के महावीर 
अर्थात्‌ महाविजयी की भावना में कोई अन्तर नहीं है । 
कोषकारों ने बुद्ध, शद्भुर और जिनेन्द्र का नाम सर्वेज्ञ कहा है, इनमें कोई भेद नहीं रहने 
दिया । 
सवशस्तु जिनेन्द्रे स्थात्सुगते शझरेषपि च॑ ।' 
“जिनेन्द्र, सुगत (बुद्ध) और शद्भूर के लिये सर्वज्ञ का प्रयोग होता है ।” 
जैनमत में चौबीस तीथंड्भर हैं। ये ब्रह्मभमूत महापुरुष हैं । इन्होंने मनुष्य रूप में 
माता-पिता से जन्म ग्रहण किया और तपश्चर्या द्वारा जिनत्व प्राप्त किया ।* 
तीथंडूर शब्द के अर्थ अनेक प्रकार से किये जाते हें।' १ जो संसार-सागर से पार 
होने के उपाय का निर्माण करें। २. तीथ अर्थात्‌ धर्म का जो स्वरूप निर्णय करें। ३. तीर्थ 
अर्थात्‌ धमं का यथार्थ स्वरूप जिनके करतल में है। सारांश यह है कि जो समर्थ ब्रह्मभूत 
१,  अमरकोष । व्याख्याश्षुभाव्याख्या । | बम्बई | शाके १८४५० | ९०७ | 
२. ऋग्वेद के ऋभुगणों से श्स मनुष्यत्व से देवत्व की प्रक्रिया का निकट सम्बन्ध है । यह वेदप्रकरण 
मैं स्पष्ट किया जायगा | ह 
३. के, येन प्रसीत एथू पमंत्ोर्थ ज्येष्ठं जनाः प्राप्य जयन्ति दुःखम्‌ | 
ख, तीर्थ' चरम करोति इति तीर्थंकर: । स्वतीर्था (?) नामादिकत्तोरः तीर्थड्टराः । 
ग. तरन्ति येन संसारसागरमिति तीर्थ प्रवचन तट व्यतिरेकादेदसंघरतीर्थ तत्करणशालत्वात ठोर्थकुरा: । 
--१389 [00708789#9. 8. 0, 8084(800&/४8. क्‍.,80076, 939., 788० 6. 


श्ष्द भारतीय प्रतीकविधा 
महापुरुष दूसरों को भी मार्ग दिखला कर संसार सागर के पार ढछगा दें, उन्हें तीर्थ ड्रूर 
कहते हैं । 

जैन, अवतारों को नहीं मानते । सनातनियों के अवतार की तरह उनके तीथंद्धूर ही 
भवाम्बुधिमग्न जीवों का उद्धार करते हैं । 

जैनों ने भी वेशेषिक और न्याय की तरह, धर्म को, उत्थान की ओर प्रेरित कर उन्नति 
को बनाये रखनेवाली शक्ति के रूप में ग्रहण किया है।' धर्म की इस भावना का, अत्यन्त 
व्यापक रूप में, भगवान्‌ बुद्ध ने प्रचार किया । सारनाथ वाले अशोकस्तम्भ के धर्मंचक्र 
के २४ अरों में २४ तीथंडूरों की भी भावना है। यह एक प्रकार से सर्वमान्य सिद्धान्त 
माना जाता है । 

तीथ्थंद्धुरों के विग्रह में हृदय पर श्रीवत्स, अर्थात्‌ चक्रचिक्न रहता है। यह धमंचक्र है। 
इनके आसन के नीचे के सिंह और वृषभ, बुद्ध, दुर्गा और शिव के वृषभ और सिंह की तरह 
धारणधर्मा धर्म के प्रतीक हैं। इनकी प्रतिमाओं के पाइव॑ में बुद्ध और छिन्नमस्ता की तरह 
दो शासन देवता ( यक्ष अथवा गन्धव, देव या देवी के रूप में ) रहते हें। इन रूपों के 
अन्तगंत-सिद्धान्त एक हैं । इनके विग्रह के साथ त्रिश्षुक और सभी विग्रहों के ऊपर त्रिछत्र हें । 
ये त्रिशक्ति (ज्ञान, इच्छा क्रिया) के सिद्धान्त हें, जो सभी भारतीय सम्प्रदायों में समान श्रद्धा 
से माने जाते हैं । 

पाठशालाओं में विद्याथियों को सिखाया जाता है कि जेन और बौद्ध वेदानुयायी सना- 
तनियों के कट्टर शत्र, और विरोधी हुए। किसी ने एक पंक्ति यह भी बना दी कि प्राणसंकट 
भी हो, तब भी प्राणरक्षा के लिये जन मन्दिर में न जाय । किसने किस परिस्थिति में यह 
पंक्ति बनाई, यह कहना कठिन है। दाशंनिक सिद्धान्त के विचार से आस्तिक दर्शनों के सिद्धान्तों 
में परस्पर जितना अन्तर है, इनका बौद्ध और जन दरशंनों के सिद्धान्तों से भी उतना ही और 
वैसा ही अन्तर है, किन्तु आध्यात्मिक साधनाओं के सिद्धान्त और व्यवहार में सभी एक हें । 
और इनके आधार पर बने हुए प्रतीकों में भी मूलतः: कोई अन्तर नहीं है। जन देव-देवियों 
के नाम से यह स्पष्ट हो जाता है। 

कुछ जन देवियों के नाम इस प्रकार हें--कंकाली, काली, महाकाली, चामुण्डा, ज्वाला- 
मुखी, कामार्या, कपालिनी, भद्गकाली, दुर्गा, ललिता, गौरी, सुमंगला, रोहिणी, त्रिपुरा, 
कुरुकुल्ला, चन्द्रवती, यमघण्टा, क्रान्तिमुखा, गणेश्वरी, वेताक्षी, कालरात्रि, बेताली, भूत- 
डामरी, विरूपाक्षी, चण्डी, वाराही, यमदूती भुवनेश्वरी इत्यादि ।'* 

जैन देवियों में श्र्‌तदेवी विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। श्र्‌ तदेवी* सरस्वती का ही 
एक नाम है। जिस प्रकार श्रौतमत वाले वसनन्‍्त पञ्चमी (माघ शुक्ल पञ्चमी) के दिन 
सरस्वती की विशेषरूप से उपासना करते हैँ, उसी तरह जेन ज्ञानपञ्चमी (कार्तिक छुक्‍्ू 
पञ्चमी ) के दिन श्र्‌ तदेवी की विशेष रूप से उपासना करते हैं । 

१. पमंप्रकरण देखिये । 


२... गें॥॥ 7007087890ए. 8, ८, 808(088008778. 7.,87706, 939, ?४४86 23, 
३. अ तदेबी के विशेष विवरण के लिये उक्त ग्रन्थ का (१४७. ५7! देखना चाहिये। 
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श्र्‌ तदेवी का एक आवाहन-मंत्र इस प्रकार है-- 

5* हीं नमो भगवति ब्क्ाणि, वीणापुस्तकपद्मात्तसूलहंसवाहने श्वेतवर्णो हृदद पष्ठीपूजने 
झागच्छु ।।' 

“35 हीं भगवति ब्रह्माणि आपको प्रणाम । श्वेतवर्ण, वीणा, पुस्तक, पद्म, अक्षसूत्र 
और हंसवाहनवाली, षष्ठी-पूजन में यहाँ आइये ।” 

दवेताम्बरों का, श्र्‌ तदेवी का ध्यान इस प्रकार है--- 

श्वेशवर्णा श्वेतवस्त्रधारिणी हंसवाहना श्वेतर्तिह्ासनासीना चतुभजा श्वेताब्जवीणाल्ंकृत- 
वामकरा पुस्तकमुक्ताक्षमाल्ञालं कृतद्क्षि णकरा ।* 

“इवेतवर्णवाली, श्वेतवस्त्रधारिणी, हंसवाहना, श्वेतसिहासन पर बैठी हुई, चार भुजाओं- 
वाली, बायें हाथों में बवेतकमल और वीणा, और दाहिने हाथों में पुस्तक और मुक्ता की 
अक्ष (वर्ण) माला ।” 

इनके मयूरवाहन का भी विधान है-- 

3» हीं मयूरवाहिन्ये नम हृति वागधिदेवतां स्थापयेत्‌ ।* 

“3 हीं मयूरवाहिन्ये नमः इस मन्त्र से वाग्देवता की स्थापना करे ।” 

श्र्‌ति का अर्थ है, वेद । श्र्‌ तदेवी का अर्थ होता है वेद की अधिष्ठात्री देवी । वेद का 
प्रतीक पुस्तक भी इनके हाथ में है। इससे यह सिद्ध होता है कि बौद्धों की तरह पशुहत्या- 
वाले वेदिक कमंकाण्ड से जनों का विरोध था, वेदों की ब्रह्मविद्या से नहीं। ब्रह्मविद्या के 
सिद्धान्त और व्यवहार में ये सभी एक हैं । 

श्रूतदेवी के १६ भेद कहे गये हें १, प्रधाना सरस्वती या श्र्‌तदेवी । २, रोहिणी 
या विद्यादेवी। ३. प्रज्षप्रिया वज्रश्वद्धला । ५, वज्रादूशा । ६. अप्रतिचक्रा या 
जाम्बुनदा । ७, पुरुषदत्ता। ८, काली । €, महाकाली । १०, गौरी । ११ गान्धारी । 
१२, महाज्वाला या ज्वालामालिनी । १३. मानवी । ५३४, वेरोटी। १५. मानसी। 
१६, महामानसी ।४ 

दो देवियों के ध्यान नीचे दिये जाते हैं। इससे यह स्पष्ट हो जायगा कि शैव-शाक्तादि 
देवियों में और इनमें कितना भेद हे । 

चक्र श्वरी का ध्यान इस प्रकार है-- 

वामे चक्र रवरी देवी स्थाप्या द्वादश पड्भुजा। 
घत्त हस्तडये वज चक्राणि च तथाश्टसु । 
पएकेन बीजपूरं तु वरदा कमलासना | 
सतुभुंजायवा. चक॑. द्वयोगरुडवाहना ॥५ 
१. तत्रेब। ५० १९३ में झाचारदिनकरप्रतिष्ठाविधि से उद्ध त। 
२. तत्रव। १० १६५ में आाचारदिनकरप्रतिष्ठाकल्प से उद्ध त। 
हा हा अत के लिये 7930 [00700278979, 3.,0., 8090(80787ए8, 7..80076, 939 
का (॥8/॥67 ५ देखना चाहिये। । 
४. तत्रेब। बवसुनन्दी के प्रतिष्ासारसंग्रइ से पृ० १२१ में उद्धत । 





२५० भारतीय प्रतीकरविधी 


“छु अथवा बारह भुजाओंवाली चक्र श्वरी देवी की स्थापना करनी चाहिये। इनके 
दो हाथों में वत्ञ और आठ में चक्र रहते हें। एक में दाडिम रहता है। और एक वरद 
(मुद्रा में) रहता है। कमल पर आसन है। चक्र भी रह सकता है। चतुभुजा मूर्ति भी 
हो सकती हैं। दोनों में वाहन गरुड रहता है ।” 

श्वेताम्बर, चक्र श्वरी का ध्यान, अष्टभुजा के रूप में करते हैं । 

तीर्थ दर श्रीनेमिनाथ की यक्षिणी का नाम अम्बिका है । उसका ध्यान इस प्रकार है-- 

तत्तोथेजन्मा स्वयांकान्तिः सिंदवाहना आम्रल्लुम्बिपाशसंयुक्ततद्तिणकरदया पुत्राहू शसद्वित- 
वामकरद्वया कृष्माण्डीति द्वितीयनामधारिणी अम्बिका प्रभोः शासनदेवी समभवव्‌ ।' 

“उस तीथथ में उत्पन्न अम्बिका प्रभु की शासनदेवी हुईं । इनकी सोने-जैसी कान्ति है, 
वाहन सिंह है, दाहिने दोनों हाथों में आम का गुच्छा (लुम्बि ?) और पाश है, बायें दोनों 
हाथों में पुत्र और अद्भुश हैं और इनका दूसरा नाम कृष्माण्डी है ।” 

चक्र श्वरी की अनेक भुजाओं तथा वज्ञ, चक्र, बीजपूर, कमलासन, गरुडवाहन, और 
अम्बिका के सिंह, पाश, अद्भुशादि में, तथा शव, शाक्त, वैष्णव और बौद्ध देवियों की 
भुजाओं और आयुध के रूप और सिद्धान्त में कोई अन्तर नहीं है । 

श्री और लक्ष्मी की, धनतेरस को, विशेष रूप से पूजा होती है । 

इनके कुछ देवों ओर देवयोनि के नाम ये हैं--- 

असुर, नाग, सुपर्ण, उदधि, अग्नि, दिग्वात, भूत, राक्षस, यक्ष, किन्नर, किपुरुष, महोरग, 
गन्धव, नवग्रह, दिक्‍्पाल, क्षेत्रपाल, भरव इत्यादि ।' 

इनके दिक्पाल हैं-- इन्द्र, अग्नि, यम, नऋ त, वरुण, वायु, कुबेर, ईशान, ब्रह्म और 
नाग। नाग, पाताल या अधोदेश के दिक्‍पाल हैं ।* 

वेदिक और तांत्रिक क्मंकाण्ड में अधोदेश के दिक्पाल अनन्त (विष्णु) हैं । 

जैननाग का ध्यान इस प्रकार है-- 

नाग॑ श्यामवर्ण प्मवादनं ठरगपाणिन्चेति ।४ 

“नाग को कमल के ऊपर, काले रंग का (बनावे) और हाथ में सप॑ रहे ।” 

इस ध्यान में शेषशायी विष्णु के शेष और ब्रह्म का कमल एक साथ दिखलाया है। 
यह सृष्टि में गति-शक्ति की कल्पना है। क्‍ 

ब्रह्मा का ध्यान इस प्रकार है-- 

3“ नमो ब्रह्मणे ऊध्वेल्लोकाधीश्वराय सर्वसुरमतिपन्नपितामहाय... ....नामिसम्भवाय 'चतु्मंझाय 
हंसवाहनाय कमद्संस्थानाय पुस्तककमद्धद्दस्ताय ॥० 

१. तन्नव। गुण विजयगणि के नेमिनाथचरित ले १८ १४२ मैं उद्धुत। 


२, तत्व १० रे४ | 

३३५ तत्रेव | पृ० शव | 

४. तश्रेव। ५० १५४७ में निर्वाथकलिका से उठ त। 
४, तत्रेव। आचारदिनकर से उद्ध त। 


व्यवहारजकरण २५९१ 


35 ऊध्वंलोक के अधीश्वर, शरणागत सभी देवताओं के पितामह (विष्णु की) नाभि से 
निकले हुए, चार मुखवाले हंसवाहन, कमल पर बेठे हुए, हाथों में पुस्तक और कमलवाले 
ब्रह्मा को प्रणाम ।" 

जनों के इस ब्रह्मा में और पौराणिकों के ब्रह्मा. में कोई भेद नहीं है। दोनों एक हैं । 
जन ब्रह्मा के हाथ में पुस्तक, वेद है, इससे स्पष्ट है कि जैन ब्रद्मस्वरूप वेद के विराधी 
न थे और न हैं । 

जेन ईशान का वर्णन इस प्रकार है-... 

देशान धवद्ववर्ण वृषभवाहन श्रिनेत्र शूह्षपाणिं । ' 
“ईशान, गौरवर्ण, वृषभवाहन, त्रिनेत्र और शूलपाणि (हों) । 
5> हमासमेतो वृषभाधिरूढो जटठाकिरीटी फशणिभूषिताक्: । 
त्रिशद्षदृस्तप्रमथाधिनाथों गृह यातु दुग्धान्नमिद॑ ससपिं: ॥ 
5“ इंशान वास्तुदेवाय | * 

“ईशान वास्तुदेव, जो उमासहित हैं, वृषभ पर चढ़ें हुए हें, जटा मुकुटवाले हैं, सर्पों से 
अलड्कृत अज्भ हैं, हाथ में त्रिशूल है, प्रेतों के स्वामी हैं, वे दूध और घीवाले इस अन्न को 
ग्रहण करे ।” 

श्वेतवर्णों ब्घभवाहन: नीक्षल्ोद्दितवलः चतुभुजः जयर्॒त्‌ (!) शूल्षचापकरहयेनाब्जलिकश ।' 

“इवेतवर्ण, वृषभवाहन, नीला और लाल रंगोंवाले वस्त्रवाला, चतुमुंज, दो हाथों में 
शूल और धनुष और दो अंजलि-मुद्रा में ।” 

यहाँ श्वेत, नील और लोहित, इन तीन रंगों से त्रिगण अभीष्ट है । 

इसी प्रकार यदि और जैन देवताओं और उपदेवताओं का विवरण, पूजा और पुरश्वरण- 
पद्धति देखी जाय, तो यह कहना कठिन होगा कि ये पौराणिकों के देवगण हैं अथवा उनके 
शत्र्‌ और विरोधी कहे जानेवाले जैनों के । 

तृतीय तीथंड्ूर श्रीशम्भवनाथ का शासनदेव या यक्ष, त्रिमुख और यक्षिणी प्रज्ञप्ति अर्थात्‌ 
सरस्वती की तरह मयूरवाहिनी विद्यादेवी हें । त्रिमुख का ध्यान इस प्रकार है-- 

लिनेश्रस्त्रिए ख: श्यामः पड्वाहुब्हिवाहनः । 
वृद्चिणैनंकुलघरः.. गवुन्दवुभयप्रदेः । 
युगोवामभंजर्मावुलुब्ददामाउसूत्रिमि:. ॥ऐ 

“इनके तीन नेत्र और तीन मुख हैं, श्यामवर्ण है, छः हाथ हैं और वाहन मयूर है। 
दाहिने तीन हाथों में नकुल, गदा और अभय है और बायें में दाडिम, पाश और माला है ।” 

इस रूप में कारतिकेय और शाक्त देवियों के प्रतीकों और आयुधों का सम्मिश्रण है । 
इनके सिद्धान्त पूबंवत्‌ हें । 

तत्व । प० १५६ । निर्वायकलिका से उद्ध त । 
तत्रेव । आचारदिनकरपूजाविधि से उद्धृत । 


तत्रेव । आचारदिनकर से उद्ध त। 
तत्रेव । पृ० ६७ । हेसचन्द्र के सम्मवचरित्र से उद्ध त । 


सर छा ८ >क 
| कि ह 


२१२ भारतीय भ्रतीकविद्या 


वैदिक और जैन प्रतीक के तुलनात्मक विचार से प्रथम तीथड्भूर ऋषभनाथ और यक्ष 
गोमुख विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं । था 


ऋषभनाथ या वृषभनाथ का नाम आदिनाथ भी है। ये जंनसम्प्रदाय के संस्थापक 
माने जाते हैं | अत्येक जिन की माता ने इनके जन्म के पूर्व, स्वप्न! में कुछ-त-कुछ देखा था । 
यही स्वप्न में देखी हुई वस्तु उस जिन का लांछन* या चिह्न माना जाता है। 
धमंचक्र भी ऋषभदेव का एक विशिष्ट लांछन है। प्रत्येक जिन ने किसी-न-किसी वृक्ष के 
नीचे कैवल्यपद (केवल-ज्ञान) प्राप्त किया था। उस वृक्ष से उनका निकट सम्बन्ध माना 
जाता है। श्रीआदिनाथ का लांछन वृष और वृक्ष न्यग्रोध है। इनका यक्ष गोमुख और 
यक्षिणी चक्रह्वरी या अप्रतिचक्रा है।४ इनके पाइ्वंचर दो पुरुष, भरत और 
बाहुबली हैं । 
ऋग्वेद में ही यज्ञपुरुष परब्रह्मन की कल्पना वृषभ के रूप में की गई है-- 
खत्वारि शक्ञास्त्रयो अस्य पादा हे शीर्ष सप्त हस्तासो अस्य । 
त्रिधा बढ़ो वृषभो रोरवीति महो देवो मर्त्या आविवेश ॥ 


“इस (वृषभ) के चार सींग, तीन पर, दो मस्तक और सात हाथ हें। तीन स्थान 
पर बंधा हुआ यह वृषभ गरजता रहता है। इस महादेव ने मर्त्यों में प्रवेश किया ।”' 


गोमुख यक्ष के सम्बन्ध में भी इन्हीं शब्दों का प्रयोग किया गया है-- 
उ* चत्वारः शड्ठा: त्रयोउस्य पादा हूं शीर्ष सप्त हस्तास्त्रिधा बद्धो वषमो रीति (!) मद्दादेवो 
मत्य आवेशय स्वादा । 


भागवत, अग्नि और वाराहपुराण में ऋषभनाथ को विष्णु का एक अवतार माना गया है 
और वृषलांछन तथा मोक्षस्थान कंलास होने के कारण इनमें शिवत्व भी है । 


१. चतुद॑श स्वप्न के लांछन का विवरण इस प्रकार दै--- 
गजो बृषो हरि: सामिपेकश्री: ल्क्शशी रवि:। महाध्यज: पूर्णकुम्म: पश्नसर: सरिष्पति:। 
विमान रत्नपुन्जश्च निभूरिन5ग्निवितिक्रमात्‌ । ददर्शस्यामिनी स्वप्नावमुखे प्रविशतस्तदा ॥ 
पूवंवत्‌। त्रिषष्टिशल्ञाका भौर उत्तरपुराण से प० ५१ में उठ त । 
२ क. चौबीस तीर्थड्वुर के २४ ल्ांद्चन हैं। 
देखिये--878॥7748 806 800004, घ्रढाशप्रा।, ५, 0]882087979. 30॥7, ए० १७६। 
ख, वसद् गय तुरय वानर कुचो कमल च सत्थियो चंरो । मयर सिरिवच्छ गण्डय मदिस वराहोय 
सेयो य | वज्ज' दरिणों छगलो नंद्ावत्तो य कस कुम्मो य। नीलुप्पल्ष संख फनी सीहो झ 
जिणाण चिण्हाश ॥ 
“-गै६४7 [00708789॥9, 8.८. 8080(80०७५७. ५० ४६९ में प्रवचनसारोद्धार से उद्ध त । 
रे, सभी तौथ'करों के साथ पर्मचऋ हैं। तक्नशिलायां बाहुबलिना कारिते भगवते ऋषभदेवस्य 
घमंप्रकाशके चक्र च आवः | उपरिकत्‌ | 
४० चक श्वरो का विवरण ऊपर हो चुका हे । 
४५. पाश्वयोभ॑रतबाहुबलिभ्यामुपलेवित: । 
६. श्सकी निरुक्ततार भौर सायय ने भिन्नरूप से व्याख्या की है । 
७... वब्था। 4007088/॥7 में ए० ६६ में प्रतिष्दासारसंग्रह से ड़ त. । 


व्यवहार-प्रकरण २५३ 


गोमुख, ऋषभनाथ के प्रतिरूप जैसे मालूम होते हैं और उनके साथ सम्बद्ध होने के 
कारण ऐसा होना भी चाहिये। गोमुख का ध्यान इस प्रकार है-- 
चतुभु जः सुवर्णाभः गोमुखो वृषयादनः 
हस्तैन परशु घत्त बीजपूराक्षसूलकम्‌ । 
वरवानपरः सम्यक घ्ंचक्रल्‍्च मस्तके ।।' 
“गोमुख के चार हाथ हैं, स्वर्णकान्ति और वृषवाहन हैं, हाथों में परशु, दाडिम और 
अक्षसूत्र हें। एक वरद (मुद्रा में) है और माथे पर धमंचक्र है ।” 
इस विग्रह में वृषवाहन और परशु में शिवत्व, दाडिम* और अक्षसूत्र में शक्तित्व और 
धमंचक्र में विष्णुत्व का संकेत है। उत्तमाड़ वृषभ (गोमुख) होने के कारण, यह विश्वात्मा 
यज्ञपुरुष का रूप ग्रहण कर लेता है । 
चक्र श्वरी का वज्न्र, ऐन्द्रशक्ति और बुद्धशक्ति (वज्जतत्त्व का भी प्रतीक है। चक्र, 
विष्णुचक्र और धर्मंचक्र है, और बीजपूर से बोध होता है कि यह भरवीचक्र भी है। 
कमलासन और गरुडवाहन वेष्णवी शक्ति के चिह्न हैं । 
यह भारतीय परम्परा की विशिष्टता हे कि जिस विग्रह की प्रधान रूप से उपासना की 
जाती है, वह ब्रह्म का प्रतीक बन जाता है और अन्य देवगण उस रूप के उपासक बन 
जाते हैं। शिव की पूजा विष्णु और विष्णु की पूजा शिव करते हैं और ब्रह्मा, विष्णु, महेश 
सभी सरस्वती, काली, कृष्णादि की उपासना करते हैं। जिन और बुद्ध की भी इसी रूप 
में सभी उपासना करते हैं और ब्रह्मोपासना से जिन को जिनत्व आर बुद्ध को बुद्धत्व प्राप्त 
होता है। इन्हीं विचारों को लोग नाना प्रकार से घुमा-फिरा कर प्रकट करते हैं । 


जुद्ध 


भगवान्‌ बुद्ध का अवतार आज से लगभग २५०० वर्ष पूव हुआ। कपिलवस्तु के 
राजवंश में इन्होंने जन्म ग्रहण किया। पिता का नाम शुद्धोद्न और माता का नाम 
सायादेवी था। यशोधरा नामक सुन्दरी राजकुमारी से इनका विवाह कर दिया गया और 
राहुल नामक एक पुत्र भी उत्पन्न हुआ । 

युवावस्था के प्रारम्भ में ही रोग, जरा और मरण का दृश्य देखकर उनका मन उद्विग्न 
हो उठा। वे इनसे छुटकारा पाने के उपाय के लिये चिन्तित हो उठे। एक रात को 
अपने शिक्षु पुत्र को माता की गोद में छोड़कर उन्होंने संसार का त्याग किया। राजगृह 
जाकर, एक ब्राह्मण से दीक्षा ली और छः वर्षों तक अध्ययन और कठिन तप तथा 
योगाभ्यास किया । किन्तु इससे नः उन्हें शान्ति मिली और न जीवन के उन चिरन्तन महारोग 
जरामरणादि से छुटकारा का उपाय मिला । एक दिन हठपूर्वक उन्होंने प्रतिज्ञा की-- 


*२७-3७ १७3५७०००>-क के; ५>पममपात-?2७ ७»+ाका»ऊ श थक -ाकरनमवकरनब- «० 


१... 38 ॥0070887909.. 8. 0. 8॥9/4ल॥४५8, 7806, 939, ९० ६४ में 
१सुनन्दी के प्रतिष्ठासारोद्धार से उद्ध त । 

२, दाडिम या बीजपुर सृष्टि का अतीक है, जिसके बीज भसंख्य अक्षाण्ड हैं। इसीका नाम मातुल ग भी दै। 

३, बोधगया के शिलालेख में मद्दापरिनिर्वाथ का समय ईंसापूर्व ५४४ दे। 


२४५४ भारतीय प्रतीकविया 


हृहासने शुष्यतु मे शरीर॑ त्यगस्थिमांस प्रद्धयं च यातु । 
झवाप्प बोधि बहुकल्पदुल्षभां नेवासनात्कायमतश्रत्षिष्यते ॥ 
नाशयित्वा तपोविष्नानू_ काम्रष्येसी  अवाम्यहस । 
सत्युक्षयो.. भविष्यामि सब्षिवानभ्वृविप्रद:. ॥ ' 
“इसी आसन पर मेरा शरीर सूख जाय, चमड़ा, हड्डी और मांस विलीन हो जाय॑। 
अनेक कल्प में जो ज्ञान दुलंभ है उसे विना पाये इस आसन से यह शरीर न हिलेगा । 
“तप के विश्नों का नाश करके में कामध्वंसक बन्‌ गा, में मृत्युञ्जय बन्‌गा और सत्‌ चित्‌ 
आनन्द मेरा शरीर होगा ।” 
यह भगवान्‌ की भीष्म प्रतिज्ञा थी। जबतक भोग की तृष्णा मर न जाय * तबतक 
आत्मलाभ का मार्ग रुका रहता है। काम (इच्छाएँ) ही ब्रह्मप्राप्ति के भयंकर विप्न हैं । 
भगवान्‌ ने उनके नाश का हृढ़संकल्प किया और सिद्धि प्राप्त की। प्रत्येक महायोगी 
कामध्वंसक, मृत्युड्जय और चिदानन्द शरीरवाला होता है, जिसके आदर्श शिव हैं । भगवान्‌ ने 
मार की सेना का ध्वंस किया । एक दिन समाधि की अवस्था में उस परम सत्य का 
साक्षात्कार हुआ और यह महायोगी कृतार्थ हो गया । यह आनन्द के उल्लास मे चिल्ला 
उठा--'मैंने पा लिया । में इस अमृत की धारा को संतप्त संसार में बहा दूंगा । अब जरा, 
मरण और रोग का भय संसार से मिट जायगा ।” गया में जिस पीपल के पेड़ के नीचे इन्हें 
सत्य-दर्शन हुआ, उसका नाम बोधिद्र म (ज्ञानवृक्ष) पड़ा और जिस तत्त्व का बोध हुआ, वह 
कारणचक्र था। राजकुमार सिद्धार्थ उस दिन से बुद्ध अर्थात्‌ ज्ञानी हुए । गया से बुद्ध काशी 
गये और सारनाथ में इस नये पाये हुए धर्म का उपदेश किया, जिसका नाम धमंचक्रप्रवत्तेत पड़ा । 


बुद्धोपदिष्ट घ्म 
बुद्ध ने जिस धर्म का उपदेश किया, वह कोई नया धर्म नहीं था। वह वेदिक धर्म का 
ही एक सुधरा हुआ रूप था । 
वैदिक कत्तंव्य के दो रूप हें--ज्ञानकाण्ड और कमंकाण्ड । ज्ञानकाण्ड ब्रह्मविद्या है, 
जिनके द्वारा मानव-जीवन का परम लक्ष्य ब्रह्मत्व की प्राप्ति होती है । ज्ञान द्वारा चित्त 
में जो स्थिरता आती है, कम का भी लक्ष्य वही है। ज्ञान और कर्म जब साधन न बन 
कर साध्य बन जाते हैं, तब उपद्रव होने लगता है। बुद्ध के समय में यज्ञ, हवनादि कम 
साधन न रह कर लक्ष्य बन गये थे | इसलिये आडम्बर ने प्रचण्ड रूप धारण कर लिया था । 
इसमें पशुहत्या' उद्ंग का कारण था । जब पशुओं को मारकर लोग ढेर रछगा देते 
२, महानिदेस ।............रः 
२, इहामुन्न भोगविराग: । शद--श्स जीवन में । अमुत्र-- मरने के बाद । 
३. क. “जब क॒द्दा गया कि धर्म के लिये वांछित फल देनेवाला कुलोंचित यशकर्म॑ करो (तो उत्तर मिला) 
यज्ञों को नमस्कार। दूसरों को दुःख पहुँचाकर जो सुख मिलता है, बह नहीं चाहिये।' 
यदात्य चार्पिष्टफल्ां कुओोचितां कुरुष्व धर्मोर्थभखकियामिति | 
नमो मेभ्यो नाहि कामये सुख परस्य दुःखक्रियया यदिष्यते ॥ बुद्धचरित ११, हैड । 
ख. निन्दसि यश्षविषेरदरद श्रुतिआात॑, सदयहृदव दर्शित पशुधातम्‌ | 
केशवधृत बुद्धशारीर जय जय देव हरे | 
*करुणामय ! वेद के ऐसे यज्ञ की निन्‍दा करते हैं, जिसमें पशुदत्या होती है। बुडरुप में 
केशव की जय दो ।”” क्‍ 


होंगे और रक्त पनाले से बहता होगा" और इनकी कीचड़ और दुग॑न्ध फैली रहती होगी, तो 
साधारण जनता के लिये सचमुच यह एक विचित्र और विचलित कर देनेवाला दृद्य उपस्थित 
होता होगा । इसी प्रकार के बहुत-से आचारों का प्रचार हो गया था, जो जीवन के चरम 
लक्ष्य ब्रह्मप्रात्ति के साधन होने के बदले बाधक हो गये थे। भगवान्‌ बुद्ध ने इसका विरोध 
किया और सद्धम का उपदेश किया । उन्होंने आयेसत्य * वंदिक ब्रह्मविधा वा धर्म को 
एक नया रूप दिया। उन्होंने कहा-- 


“अत: भिक्‍खुओ ! मेंने एक प्राचीन राह देखी है, एक ऐसा प्राचीन मार्ग, जो कि पुरातन 
काल के पूर्ण जागरितों* द्वारा अपनाया गया था..... .उसी मार्ग पर में चला और उस पर 
चलते हुए मुझे कई तत्त्वों का रहस्य मिला । वही मेंने भिक्षु-भिक्षुणियों, नर-नारियों और दूसरे 
सर्वसाधारण अनुयायियों को बताया। अत: आवुसो ! इसी प्रकार यह ब्रह्मचिन्तन, 
ब्रह्मच्यं जो कि इतना फूला-फला और सब देशों में सबसे सुपरिचित हुआ, लोकप्रिय बना । 
संक्षेप में, देवताओं और मनुष्यों के लिये अच्छी तरह प्रकट किया गया ।”'४ 


“अस्तित्व और अनस्तित्व दोनों सापेक्ष हें। जो वस्तुतः निरपेक्ष है, वह अस्तित्व तथा 
अनस्तित्व दोनों से परे है। मुक्त बुद्ध की अवस्था ब्रह्म से भी ऊँची है। वह अद्ृदय परम 
कान्तिमान्‌ और शाश्वत है। देवताओं से भी ऊचा एक तत्त्व है, जो परमोच्च है। यह परम 
तत्त्व उदान में अजात, अभूत, अकत, असंखत कहा गया है। यह उपनिषदों का ब्रह्म है 
जिसे न इति, न इति कहा गया है। बुद्ध निज को ब्रह्ममृत कहता है। बुद्ध ने परम यथाथ 
के बारे में चरम दृष्टिकोण अपनाया ।”५ 


जो बुद्ध का अदृद्य परम कान्तिमान्‌ और शाइवत तत्त्व है, वही शाक्तों की तुरीया, शवों 
का तुरीय और वेदान्त का ब्रह्म है। इसी को बुद्ध ने अपने उपदेश और व्यवहार में 
ग्रहण किया । 


बौद्धध्म के भिन्न-भिन्न मतों के अनुसार बुद्ध के उपदेशों का सारांश इस प्रकार है । 


थेरवादी शाखा बौद्ध धर्मं की सबसे पुरानी शाखा है। इसके अनुसार बुद्ध के उपदेश 
बहुत सरल हैं। “वह कहते हैं, 'सारे पापों से दूर रहो । सब अच्छी बातें जमा करो और 


टवफफीन---- नस कल लकक>+-+ननस+न-+ज नाप चिलनिनान। 


२. यज्ञ म मारे हुए पशुओों के चमड़े के ठेर से टपकते हुए रक्त की पारा से चमेण्वती (चग्बल) नदी 


बन गई | 

२० भ्ररियसश्च । 

३, 0॥ 00० ५०१६ (?०00॥006८79, 956) नामक ग्रन्थ में योगी भरविन्द ने भी यह सिद्ध 
किया हे कि वेद शुद्ध मक्षविया हे और संदिता के साथ इसका ऋषियुग समाप्त हो जाता है। 
पीछे कर्मंकाण्ड ने जोर पकड़ा भर यश्ञों के नीचे जक्षवि्या दव गई। माह्मण, कश्पादि का छुग 
वेद का दूसरा युग था। यह स्पष्ट है कि बुद्ध कमंकाण्ड से ऊब गये थे। उन्होंने अपने दफ्देशों 
से यज्ञादि के आडम्बर से शद्मविद्या का उदार किया। बुद्ध को इस उक्ति में उसी परिस्थिति को 
ओर स्पष्ट संकेत हे | 

४. राधाकृष्णन । बौद्धप्म के पश्चोस सौ वर्ष । १९५६ | दिस्ली । पृ० १३में संयुत्तनिकाय से उद,त । 

४० राषाकृष्णन्‌। बौद्धबम के २५०० वषे। दिल्ली । १६४६ | १० १४। 


२६६ भारतीय प्रतीकविधां 


मन को पवित्र करो ।' यह बातें शील समाधि और प्रज्ञा के अनुसरण से प्राप्त होंगी । इनका 
विवरणपूर्वक वर्णन किया गया है। शील अथवा सद्व्यवद्दार ही मानवीय जीवन में सारी 
प्रगति का मूलाधार है। साधारण गृहस्थ को हिंसा, चोरी, भूठ, व्यभिचार और मादक व्यसनों 
से बचना चाहिये। यदि वह भिक्षु होजाय, तो उसे ब्रह्मचर्य का जीवन बिताना चाहिए । गृहस्थ 
के लिये आवश्यक सदृव्यवहार के चार बाकी नियम पालन करना चाहिये, और उसे पुष्पमालाएँ 
या अन्य किसी प्रकार के सौन्दर्य प्रसाधन का व्यवहार नहीं करना चाहिए। नरम गह- 
वाले आसन या बिस्तरे उपयोग में नहों लाने चाहिये। सुवर्ण या चाँदी का उपयोग नहीं 
करना चाहिये । न नाच देखना चाहिये, न संगीत के जलसे या अन्य असभ्य तमाशों में 
जाना चाहिये, दोपहर के बाद भोजन नहीं करना चाहिये, कभी-कभी अच्छे व्यवहार का 
अर्थ लिया जाता है कि बुरे जीवन-व्यवहारों (दश अकुशलर कर्ंपथ) से दूर रहना, 
उदाहरणाथ - हिंसा, चोरी, व्यभिचार, मिथ्याचार, निन्‍दा, कठोर शब्द, अहंतापूर्ण वचन, लोभ 
असूया, गलत दाशनिक मत आदि। समाधि अथवा मनन का उदंश्य मन को पूर्णतः 
संतुलित रखना है, जिससे एक ही समय में एक साथ चार आय॑सत्य की प्रज्ञा हो सकती है, 
और प्रतीत्य समुत्पाद के नियम का भी ज्ञान पाया जा सकता है। उसके अनुसार इस 
जीवन का पूर्व जीवन से और उत्तर जीवन से सम्बन्ध प्रस्थापित किया जा सकता है। कम 
प्रत्येक व्यक्ति के जीवन को आकार देता है और सारा विश्व उसमें बंधा है। अतः कम 
एक तेजी से चलते हुए रथ की धुरी है।” ' 

योगाचार में “बोधिप्राप्तिी के लिये योगाभ्यास को सबसे प्रभावशाली पद्धति माना 
गया है । क्‍ 

चान (ध्यान) शाखा के अनुसार साक्षेप और परम की अभेद-चेतना से ही मनुष्य 
बुद्धत्व प्रात कर सकता था । * 

निदान कथा के 'दूरे निदान' में सुमेध ब्राह्मण की कथा से ये सिद्धान्त और भी स्पष्ट हो 
जाते हैं । “एक धनी कुलीन ब्राह्मण वंश में, अमरावती में सुमेध का जन्म हुआ था, पर उनके 
बचपन ही में उनके माँ-बाप चल बसे । उन्हों ने ब्रह्मविज्ञान की शिक्षा ली। माता-पिता 
की छोड़ी सम्पत्ति से नितान्त असन्तुष्ट होकर उन्होंने सारी सम्पत्ति दान कर दी और 
संन्यास ग्रहण कर लिया । जन्म-मरण, सुख और दुःख रोग और वेदना से परे की अमत 
महानिर्वाण अवस्था की खोज में वे चल पड़े। उन्होंने यह अनुभव किया कि संसार में 
जो कुछ है, इसके दो पहलू हैं -सत्‌ ओर ऋसत्‌ । इसलिए जन्म-दुःख से मुक्त होने के लिये 
कोई अजन्मा वस्तु भी जरूर होगी। इसी वस्तु से साक्षात्कार करने का निरचय करके 
वे ध्यान करने हिमालय गये । वहाँ धम्मेक पहाड़ में उन्होंने अपना निवास बनाया और 
केवल पेड़ों से गिरे फलों को खाकर जीवन-यापन करते रहे । श्षीघत्र ही पाँच अभ्ज्ञा 
और सर्माधि में उन्हें पूर्णंता प्रात्त हो गई ।”'१ 

१. बौद्ध पघर्म के २५०० वर्ष । दिल्लो । १६५६ | ९० ७१ । 

२. तन व॑ | पृू७ ८७ | 

३. तत्नेव | पृ० १०५४ । 


जवयत (रन अर्थ २४७ 


सद्धमं पृण्डरीक के “दूसरे अध्याय में बुद्ध यह बतलाते हैं कि परम सत्य का तथागत' 
अपने भीतर ही अनुभव कर सकते हैं और वह दूसरों के सामने व्यक्त नहीं किया जा 
सकता ।”* 

धम्मपद, बौद्ध दशंन और व्यवहार का प्रमुख ग्रन्थ है। “इस छोटे-से ग्रन्थ में अन्य बीड 

न्‍थों की भाँति, सब प्रकार के जप-यज्ञादि और अन्य आत्मप्रपीडक हठयोगों की निन्‍्दा हे 

और इसका विशेष आग्रह शील पर है। यह शोल, सर्माथि और पज्जा(( प्रज्ञा) से 
विकसित होता है ) बुद्ध के उपदेश संक्षेप में यों हें-- 'सारी बुराइयों से बचो । जो अच्छा है, 
उसे जमा करो और मन को छुद्ध करो ।'* कौन-सा धर्म इससे सहमत नहीं होग। ? इसके 
उपदेश के अनुसार सब निश्चित चीजें क्षणिक हैं, दुःख से भरी हैं और इस कारण से “अनत्ता' 
या अपनी नहीं हैं। लोगों से कहा गया है कि वस्तुओं के केवल बाह्य आकर्षण पर न 
जाकर, उनके दु:खद पक्ष को भी पहचानें। उसमें अविद्या को सबसे बड़ी अर्शाद्ध कहा 
गया है ४ और यह कहा गया है कि तृष्णा या आसक्ति के अन्त से ही दुःख का अन्त होगा । 
लोभ, ईर्ष्या, भ्रांति, आग की तरह खतरनाक बताई गई है, और जबतक उन्हें न रोका जाय, 
यह सम्भव नहीं कि सुखी जीवन बिताया जा सके । व्यक्ति को पाप से या अपविन्नता से 
मुक्त करने में, सिवाय, उसके अपने और कोई मदद नहीं कर सकता । मनुष्य को चाहिये 
कि वह अपने आपको जानने का प्रयत्न करे। बुद्ध भी बहुत कम मदद कर सकते हैं, चें कि 
वे केवल मार्गदर्शक चिक्नों के समान पथप्रदशुक ० मात्र हैं ।”* 

इन कतिपय उद्धरणों से भी यही सिद्ध होता है कि बुद्ध ने अपने उपदेशों में वेदोपदिष्ट 
सारे सिद्धान्तों को अ्रहण किया और इन्होंने अपनी साधनाओं से ब्रह्मविद्या में सिद्धि लाभ की। 
सो5हंभाव में स्थिरता प्राप्त कर लेने पर इन्होंने अपने को तथागत कहना आरम्भ किया । 


सभी शास्त्रों और साधक तथा सिद्धों ने ब्रह्म को 'अवाइमनसगोचर”' (वाणी और मन 
से परे) और 'स्वानुभूत्यकसार' (अपना अनुभव ही इसका सार है) कहा है। बुद्ध ने भी यही 
कहा । उन्होंने देखा कि अनुभवगम्य तत्त्व पर जितना कहा जाय, वह सब अपूर्ण रहेगा । इस 
पर वेद-वेदाज़ू बहुत कह चुके थे । इसलिये इस पक्ष पर उन्होंने जोर नहीं दिया । उन्होंने 
देखा कि आचरण से ब्रह्मानुभूति होती है, सूक्ष्म तक द्वारा बाल की खाल निकालने से 
नहीं । इसलिये मानव-जीवन में शील, अर्थात्‌ आचरण को उन्होंने प्रधानता दी। 
ब्रह्मविद्या के व्यावहारिक रूप को ही उन्होंने धर्मं कहा और इसके परिमाजित रूप का 
उपदेश किया । 


२, तथागत--तथा सत्य गत॑ शान यस्य। जो सत्य को जान गये हों | 

२. बोदधम के २५०० वर्ष । दिशली। १६५६ | ?० ११४ । 

३. तत्रव। पए० १११। धम्मपद | १८३ । 

४. पम्मपद । २४३। 

४, पथप्रदर्शक- यहाँ बुद्ध को भ्रध्यात्मविद्या के गुरु का स्थान दिया गया हे। यद्द योगियों ओर 
तान्त्रिकों के गुरु की तरद है । 

६, बौदबर्म के २५०० वर्ष । ९० ११२। पम्मपद। २०६। 


धर्म-प्रकरण में धर्म ' के जिस रूप की हम चर्चा कर आये हैं उसके विशुद्ध रूप को 
शील के नाम से बुद्ध ने ग्रहण किया और इसके आचरण के उपदेश को ही धर्मचक्रप्रवत्तंन 
कहा गया है । धर्म के उदगमस्थान महाधमं ब्रह्म को ही बौद्धोपदेश में कारणचक्र कहा गया है, 
जो वेदान्त के पर (कारण) ब्रह्म की तरह कारण (पर) चक्र हे। बुद्ध, शुद्ध ज्ञानस्वरूप 
ब्रह्म हैं। राम और कृष्ण की तरह, ये राजकुमार सिद्धार्थ होने पर भी परब्रह्म हैं और 
परब्रह्म होने पर भी राजकुमार सिद्धाथ हैं । 

बौद्धधर्म यथार्थ में शाक्त, शव, वष्णवादि मतों की तरह शुद्ध सनातन वंदिक धर्म का 
एक प्रधान रूप है। शाक्तों ने मातृरूप में, शवों ने शिव के रूप में वष्णवों ने विष्णु के नाम 
से और बुद्ध ने शुद्ध ज्योतिमंय तत्त्व के रूप में परब्रह्म को ग्रहण किया । सभी ने इस तत्त्व 
को समान रूप से अपने ही भीतर पाकर पिण्ड और विश्व को एकाकार में देखा । सबने 
व्यक्ति और जगत्‌ का कल्याण ही जीवन का यथार्थ कत्तंव्य समभा । 

जिस प्रकार स्वामी दयानन्द ने छुआछूत, जातपाँत और मूर्तिपूजा का खण्डन और घोर 
विरोध किया, उसी प्रकार बुद्ध ने मिथ्याचार के आडम्बर और यज्ञ के रूप में फंले हुए नाना 
प्रकार के अनाचार का घोर विरोध किया । आयंसमाज और जेैनों की तरह इन्होंने किसी को 
शिख।-सूत्र छोड़ने को न कहा। देवी-देवताओं की आराधना को इन्होंने न रोका । 
केवल, धर्म के नाम पर पशुहत्या और यज्ञ के मिथ्याडम्बर का विरोध किया । इन्होंने 
यज्ञादि को धरम नहीं माना। इन्होंने धर्म * के यथार्थ रूप को ग्रहण कर शील के रूप में 
उसका नियमपूर्वक कठोर अभ्यास और आचरण का प्रचार किया । यह सनातन धर्म का 
शोधित और चमकता हुआ रूप था । इसमें दया और मंत्री की प्रधानता थी। महात्मा 
गांधी ने इन सबको अहिसा के रूप में ग्रहण कर एक बड़ी प्रबल शक्ति के रूप में इसका 
प्रचार किया । 

योग और तनन्‍त्र, ब्रह्मविद्या के व्यावहारिक रूप हैं। बौढों ने दोनों का बड़ी 
स्वच्छन्दता से प्रयोग किया । इसलिये शाक्त, शव और वेष्णवों की तरह जेन और बौद्ध 
प्रतीकों में केवल रूप का अन्तर है, सिद्धान्त का नहीं। सिद्धान्त सबका एक है । 


बोद्ध प्रतीक 
बुद्ध 

बुद्ध राजकुमार सिद्धार्थ और ब्रह्म हैं। इसलिये दोनों ही रूपों में इनकी प्रतिमा, चित्र 
इत्यादि पाये जाते हैं । 

प्रतिमायें तीन प्रकार की मा हैं--स्थाणुक, आसन और दायन । स्थाणुक मूर्तियाँ सीधी 
या समभज्ज, द्विभज्ञादि मुद्राओं में खड़ी रहती हैं। इनके दोनों पाइ्वों में दो देवताओं की मूर्तियाँ 
रहती हैं हे यह्‌ अशेषकारण-रूप परमतत्त्व का प्रतीक है। आसन-प्रतिमायें नाना प्रकार 
के आसनों पर बठी रहती हैं। शयनमूर्ति लेटी रहती है या किसी वस्तु पर अड़ी रहती है । 


>कत-व्कनमणकमा, 





१५ १३. पे के यथार्थ रुप के लिये धर्म-प्रकरण देखिये । 





व्यवहार-अकरयी २५८ 


बुद्ध की तीनों प्रकार की प्रतिमायें पाई जाती हैं । स्थाणुक मूत्तियाँ प्राय: बहुत ही प्रभावशाली 
और मनोहर हैं। इनके साथ कभी पाश्व॑ंदेवता की मूति रहती है और कभी नहीं। कभी 


ये मूर्तियाँ प्रभामण्डल के भीतर रहती हैं और कभी प्रभामण्डल नहीं भी रहती । कभी ये 
मूर्तियाँ चेत्य के भीतर बनाई जाती हैं । 


बुद्ध महायोगीश्वर के रूप में अवतीर्ण हुए थे। इसलिये ध्यानस्थ योगी के रूप में 
इनकी बहुत-सी आसन-प्रतिमाओं का निर्माण किया गया है। इस प्रकार की प्रतिमाओं में 
ये प्राय: पद्मासन पर ध्यानस्थ बैठे रहते हैं और मुखमण्डल के पीछे प्रभामण्डल चमकती 
रहती है। माथे पर प्रायः तिलक बना रहता है जो कारणतत्त्व के बिन्दु का प्रतीक है । कुछ 
बौद्धतत्त्वञ्ञ इसे ऊर्णा कहते हैं । जहाँ भौंहें मिलती हैं, वहाँ के भ्रमराकार घूमे हुए बालों 
को ऊर्णा कहते हैं । यह महापुरुषों का एक लक्षण है । किन्तु बुद्ध के लछाट पर बने हुए ये बिन्दु 
ऊर्णा नहीं हें ऊर्णा को दोनों भौहों के बीच में होना चाहिये । किन्तु ध्यान से देखने पर बोध 
होगा कि यह तिलक वा बिन्दु ऊर्णा से ऊपर ललाट पर बना रहता है। यदि यह भ्र मध्य 
में रहता तो भी इसका वही अर्थ होता। भअ्रमध्य ही आज्ञाचक्र में नित्य-इच्छास्थान 
वा मनःस्थान है। वही बिन्दुस्थान है, जहाँ इतरलिज्भ के रूप में परमा ज्योति प्रकट होती है। 
बुद्ध के ललाट पर बिन्दु के निर्माण से ही यह स्पष्ट है कि यह ऊर्णा नहीं है। यह 
बिन्दु बुद्ध की प्राचीन-से-प्राचीन प्रतिमा में पाई जाती है। श्रीचक्र में यह बिन्दु-स्थान 
चक्र के मध्य में है और विष्णु तथा शिव की प्रतिमा में यह नाभि है, जहाँ से कमल के रूप 
में सृष्टि का विकाश होता है । 


बुद्ध की आसन-प्रतिमा धर्मंचक्रप्रवत्तंन-मुद्रा में, ज्ञान-मुद्रा में और योग-मुद्रा में पाई 
जाती है। जब दोनों हाथों की अंगुलियाँ छाती के सामने कुछ मुड़ी हुई एक-दूसरे के ऊपर 
दिखाई जाती हैं तब उसे धर्मचक्रप्रवत्तंन-मुद्रा कहते हें। जब बुद्ध एक पर आसन पर 
समेटकर दूसरा आसन से नीचे लटकाकर उपदेश करते हुए दिखाये जाते हैं, तो इसे 
ज्ञान-मुद्रा कहते हें। जब हाथ-पर-हाथ रखकर पद्मासन पर ध्यानस्थ बठे दिखाये जाते हें, 
तब इसे योग-मुद्रा कहते हैं। शिव, देवी विष्णु आदि की इन मुद्राओं में बनी प्रतिमा और 
बुद्ध की प्रतिमा में कोई भेद नहीं दिखाई पड़ता । 

बुद्ध की बहुत-सी प्रतिमाओं में नटराज की तरह बड़े ही सुन्दर प्रभामण्डल बने हुए हैं । 
इनकी बहुत सी मूर्तियाँ अभय और वरद-मुद्रा में भी हैं । 

ब्रह्मरूप में बुद्ध की नाना प्रकार की मूर्तियों का निर्माण किया जाता है। कभी इनके 


चार हाथ, कभी दश हाथ और कभी सहस्रभुजायें दिखाई जाती हैं। देवी की मूर्ति की 
तरह कभी इन्हें गजारूढ और कभी सिंहारूढ दिखाया जाता है। सिंह धर्म का प्रतीक है। 
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२६० भारतीय प्रतीकषिधा 


इसलिये बुद्ध की मूर्ति, स्थाणुक वा आसन, जिस-किसी :मुद्रा में क्यों न दिखाई जाय, मूर्ति के 
पीठ अथवा आसन के नीचे सिंह बना रहता है। कभी-कभी वृषभ भी दिखाई पड़ता है । 


चक्र ओर त्रिशूल 


क्रमण जिसका स्वभाव हो, उसे चक्र कहते हें। यह विवतेना, परिणाम और उपरति- 
वाला कारूचक्र ' और अभ्युदय और नि:श्रे यस का कारण धमंचक्र है। यह कारणचक्र 
अर्थात्‌ परब्रह्म का भी प्रतीक माना जाता है। चक्र में साधारणत: आठ अर होते हैं। ये 
यंत्र की अष्टप्रकृति हैं । 

सारनाथवाले स्तम्भशिखर के धर्मंचक्र में २४ अर हें। विष्णु के चौबीस अवतार, 
जैनों के चौबीस तीथ्थद्भुर, बौद्धों के चौबीस बोधिसत्त्व और सांख्य के चौबीस तत्त्वों का इन 
अरों से सम्बन्ध नहीं है, यह नहीं कहा जा सकता । इनका पारस्परिक सम्बन्ध और भाव 
भी स्पष्ट है कि यह चक्र एक विद्वव्यापी तत्त्व का प्रतीक है । द 

विष्णुचक्र और बुद्ध के धमंचक्र में भेद नहीं है। विष्णुचक्र भी धर्मंचक्र की तरह धारण, 
अर्थात्‌ रक्षाशक्ति है । 

बुद्ध की मूर्तियों के साथ त्रिशुल अद्धित रहता है। कभी त्रिश्ुल के ऊपर चक्र और कभी 
चक्र के ऊपर त्रिशूल बना रहता है। भरहत और साँची के स्तूप के द्वारों पर ऐसे चक्र और 
त्रिद्ल पाये जाते हैं (देखिये चित्र ८६,८2७) यह चक्र-त्रिश्ूल प्राय: वुद्ध और बौद्ध देव-देवियों 
के प्रभामण्डल के ऊपर भी बना रहता है, जिन पर त्रिशूल के ऊपर धर्मचक्र पड़ा रहता है । 

त्रिशूल, त्रिशक्ति (ज्ञान-इच्छा-क्रिया) का प्रतीक है। इसे अभिनवगुप्त ने स्पष्ट किया है - 

अस्मिंश्नतुदेशे धाम्नि स्फुटीभृतत्रिशक्तिके । 
त्रिशुल्वत्वमतः प्राह् शास्ता श्रोपूवशासने ।। 
लोजलीभूतमतः शक्तित्रितयं तत्‌ त्रिशुद्षकम्‌ । 
यस्मिन्नाशु समावेशाद्धवेद्योगी निरंजनः ।।' 

“इस चौदहवें धाम में त्रिशक्ति प्रकट हो जाती है । इसलिये श्रीशासन (बुद्धोपदेश ?) 
में शास्ता (बुद्ध ने इसे त्रिशुल कहा है। चंचल होकर त्रिशक्ति त्रिशुल बन जाती है, जिसमें 
प्रवेश करते ही योगी निरंजन बन जाता है ।” 

इस प्रसंग के ये चौदह धाम साधना के चौदह स्तर हैं । इनमें सबसे ऊचा भार 
अन्तिम चौदहवाँ धाम है। ये चौदह धाम मन्दिर के कलश के नीचे चौदह स्तरों में दिखाये 
जाते हें। उन पर कलश अमृतत्व या निरंजन का प्रतीक है । 

यह त्रिशूल, त्रिशक्ति, त्रिगुण, त्रिरत्नादि का प्रतीक है । 


१. द्वादश प्रषयश्चऋमेक॑ श्रीणि नाभ्यानि कु ठ तबच्िक्रेत | 
तस्मिन्त्साक त्रिशता न शंकवो पिता: पष्टिन चलाचलास: ॥ ऋग्वेद | १.२२.१६४, ४८। 
“एक चक हे । बारह परिधि (मास) हैं। तीन नामि (ऋतु--प्रोष्म, वर्षा, हेमन्त) हैं। २६० शहर (दिन) 
उसमें जड़े हुए हैं।' का 


व्यवद्यार-अकरण २६१ 


पाश्वदेवता 


» बुद्ध की स्थाणुक मूर्तियों के दोनों पाइ्व में दो मूर्तियाँ रहती हैं । ये पाश्वंदेवता हें । 
त्रिमूति की मध्य मूरतति की तरह, बीचवाली मूर्ति रजोगुण है, जो अन्य दो गुणों का संचालन 
कर सृष्टि-त्रिया प्रवतित रखता है। शिव, विष्णु, जिन आदि की स्थाणुक मूर्तियाँ भी इसी 
सिद्धान्त पर इसी रूप में बनाई जाती हैं । (देखिये चित्र €७, ६८, १२२) । एक मूर्ति में 
एक ओरदवाले पाश्व॑ंदेवता के हाथ में कमण्डल और दूसरे के हाथ में कुछ है । इन्हें ब्रह्मा 
और इन्द्र कहा जाता है। दूसरा मूर्ति में दोनों पाश्वंदेवताओं के हाथ में चँवर है। इस 
सिद्धान्त पर बनी अनेक मूर्तियाँ मिलती हैं, जिनमें पाइ्वंदेवताओं में एक स्त्री और एक 
पुरुष है। इससे सिद्धान्त में कोई बाधा नहीं पड़ती । स्त्री संध और पुरुष धर्म है। 
बीच में बुद्ध रहते हैं । 


स्तम्भ 


स्तम्भ दो प्रकार के होते हैं। एक चंत्य और देवप्रासादों के भीतर रहते हैं और 
दूसरे उन्मुक्त स्थान में कभी शिखर के साथ और कभी विना शिखर के बने जाते हैं । 

चेत्यों के स्तम्भ का आरम्भ चतुष्कोण से होता है । यह प्रासादों का चतुष्कोण वा 
स्थिति-तत्त्व है। इसके ऊपर निधि-कलश बना रहता है। कलझा के ऊपर मूलस्तम्भ बना 
रहता है। ब्रह्मस्तम्भ चतुष्कोण होता है और विष्णुस्तम्भ अष्टकोण । ऊपर गोलाकार वा 
षोडशकोण का कण्ठ रहता है। यह रुद्रकण्ठ है। इसके ऊपर अमृत-कलश रहता है । इसके 
ऊपर बुद्ध की चार अवस्थाओं (अवतार, महाभिनिष्क्रमण, धमंचक्रप्रवत्तन और महा- 
परिनिर्वाण) के द्योतत चार चौकोर शिलाखण्ड बने रहते हें और उनके ऊपर सृष्टि का 
प्रतीक मिथुन बना रहता हे । यह मिथुन विभुशक्ति का अष्टप्रकृति (पंचतत्त्व, मन, बुद्धि, 
अहंकार) के साथ विलास है, जिसके विना संसार का अस्तित्व असम्भव है। मन्दिरों के 
नीचे धर्मंचक्र वा कालचक्र भी बना रहता है, जिसके विना सृष्टि का चलना असम्भव होता है। 

केवल स्तम्भ भी मूलस्तम्भ के उपयुक्त नियमों पर बनता है। इसके शिखर पर बुद्ध की 
चार अवस्थाओं के द्योतक चार वृषभ, सिंह, अश्वादि बने होते हैं । कभी बुद्ध का प्रतीक केवल 
एक गज, सिंह, वृषभादि' के रूप में बना रहता है । सारनाथवाले शिखर पर चार सिहों के 
नीचे बौद्धधम॑ के चारो मान्य लांछनों में से तीन गज, वृषभ और अश्व बने हुए हैं । सिंह 
ऊपर है। ये टूटे हुए सिंह त्रिमूति की तरह दिखाई पड़ते हैं । सामनेवाले खुले हुए मुख में लोल 
जिह्ला है। दाहिनी ओरवाला मुख खुला हुआ विकराल मालूम होता है और बाई ओरवाला 
प्रशान्त मुद्रा में है। ये क्रमश: त्रिमूर्त के रज, तम, और सत्त्व के प्रतीक-जैसे हैं । 

स्तम्भ पर श्री हैवेल के विचार मननीय हैं-- 

“रामराज ने मानसार शिल्प-शास्त्र से उद्ध,त कर स्तम्भों के आकार के धामिक रूपों 
का बड़ा सुन्दर विवरण दिया है। चतुष्कोण ब्रह्मास्तम्भ, अष्टकोण विष्णुस्तम्भ और 

वतु ल अथबा षोडशकोण संहारक रुद्रशिवस्तम्भ है। बौद्ध वाइुमय में इसका रूपान्तर करने पर 
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कहा जा सकता है कि चतुष्कोण स्तम्भ बुद्ध के अष्टकोण संघ के और बतुल अथवा षोडशकोण 
धर्म के प्रतीक हें । विना शिखर अथवा आधार के गोल स्तम्भ चन्द्रस्तम्भ हैं ।/' 


आगे चलकर आप लिखते हें-- 


“महानिर्वाण तन्‍त्र में जो शिवस्वरूप सप्त ऊध्वंछोक का वर्णन किया गया है, वह 
नि:सन्देह स्तम्भ का पूर्ण प्रतीकात्मक विवरण है। अधोलोक के स॒प्त पाताल पर निकला 
हुआ अधोमुख चार दलोंवाला ब्रह्मपह्म है, जिसकी कर्णिका मनोहर भूलोंक है ।” 

इसके ऊपर भीम (भयंकर) नामक छ: दलोंवाला शुभ पद्म है, जिसके अन्‍्तश्रक्र में 
चार द्वार हें। इसकी कणिका वायुमण्डल का भुवलोक है। इसके ऊपर दश पत्रोंवाला 
दुर्लभ दिव्य महापद्म है। इसकी कणिका के भीतर तेजस्तत्त्व हे । 

चौथा सोलह दलोंवाला आकाश का विशुद्ध पद्म है। इसकी कणिका में वायुतत्त्व, 
अर्थात्‌ वज्न, विद्य छक्ति इत्यादि का निवास है। 

पाँचवाँ सोलह दलों का विशुद्ध पद्म है, जिसकी कणिका में विशुद्ध ज्ञान का निवास- 
स्थान ज्ञानलोक है । 

छ॒ठाँ दुर्लभ आज्ञापञ्म है, जिसके दोनों दल पूण्णचन्द्र की तरह गोल हैंँ। इसकी 
कणिका में चिन्तामणि, अर्थात्‌ इच्छा का रत्न है। यहाँ शिव, दिव्य हंस: सहित ब्रह्मा 
के रूप में विराजमान हैं। इसके नाम को उलट देने से सोहं--वह में हूँ बन जाता हे । 

सबके ऊपर सहस्न दलवाछा अधोमुख महाविशाल कमल है, जिसमें आनेवाले सहस्रों 
लोकों के बीज हैं । यह परब्रह्म का पद है और वहाँ निराकार निश्चल काली वतंमान हैं ।” 
जिस तरह बादल से बिजली उत्पन्न होती है और उसमें छिप जाती है, उसी तरह 

निर्वाणदा4ी काली से ब्रह्मादि देव उत्पन्न होते हें और उसमें विलीन हो जाते हैं ।”* 
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महानिर्वाण तन्‍्त्र के इस षट्चक्र के विवरण से षट्चक्र-निरूपण के षट्चक्रों का विवरण 
भिन्नहें। इन दोनों में, चक्रों अथवा पद्मों का क्रम, भिन्न प्रकार से दिखलाया गया है। 
अन्यथा भाव में कोई अन्तर नहीं है । 

विश्व की रचना का क्रम एक पुरुष अथवा मानव मूर्ति के रूप में माना जाता है। 
इसलिये परमात्मशक्ति का नाम परम पुरुष है। इसके अन्तर्गत मूलभावना यों है-- 

मनुष्य की रीढ़ के भीतर मूलाधार से लेकर सहस्नार तक एक शक्ति का स्तम्भ है। 
इसे अलंकुत भाषा में ज्योति-स्तम्भ कहते हें और तन्‍्त्र की भाषा में यह कुण्डलिनी है । 
इसमें नीचे से क्रमशः मूलाधार, स्वाधिष्ठान मणिपुर, अनाहत, विशुद्ध, आज्ञा और सहस्नार-- 
ये सात चक्र वा पद्म बने हुए हें। इन पद्मों की कणिका के बीच से कुण्डलिनी का स्तम्भ 
मूलाधार से सहस्नार तक है और इस स्तम्भ के चारों ओर इन पद्मों के दल बने हुए हैं । 
मूलाधार रीढ़ के अन्तिम छोर पर है, और भूतत्त्व का अधिष्ठान हे। इसमें चार दल हें 
और यह चौकोर है। यह स्थिति-तत्त्व है । शिव्नमूल के सामने रीड़ के भीतर स्वाधिष्ठान है । 
इसमें छः दल हैं और यह अप्तत्त्व का स्थान है। नाभि के सामने मणिपुर है, इसमें 
दश दल हैं और यह तेजस्तत्त्व का अधिष्ठान है। हृदय के सामने अनाहत है । इसमें बारह 
दल हैं और वायुतत्त्व का अधिष्ठान है। कण्ठकूप के सामने विशुद्ध हें । इसमें सोलह दल हें 
और यह आकाशतत्त्व का अधिष्ठान है। भ्रमध्य के सामने आज्ञाचक्र हैं। इसमें दो 
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दल हैं और यह मन:शक्ति का स्थान है । इसके ऊपर सहस्नार है, जो बीज बिन्दु-स्थान है । 
ये लघुरूप में क्रमश: भूलेकि, भुवर्लोक, स्वरलोक, मह॒लोक, जनलोक, तपछोक और 
यल्ोक हैं । इसका विस्तृत और विशाल रूप परमपुरुष का स्थूल, अर्थात्‌ विराद रूप है । 

जिस प्रकार मानव-रूप के शक्तिस्तम्भ में सातो चक्र गुथे हुए हैं और शक्तिस्तम्भ, 
मूलस्तम्भ, अर्थात्‌ गृह के प्रधान स्तम्भ की तरह है, उसी प्रकार परमपुरुष मूलस्तम्म को 
तरह है, जिसमें मूलाधार से नीचे सात अधोलोक और सात ऊध्वंलोक छत्रदण्ड 
में छाते की तरह लगे हैं। यह ब्रह्माण्ड का छत्रदण्ड ही स्तम्भ की मूल भावना है 
और इसी भावना को हृदय में रखकर विभुशक्ति की कल्पना कर उपासना के लिये 
स्तम्भ-छूप में उसके प्रतीक का निर्माण किया जाता हे। इसा का लघुरूप शिवलिज़ु और 
विशाल रूप स्तूप हैं । प्रासाद पुरुष के रूप में विश्वरूप परमात्मा की रचना करते समय 
निधि-कलश और अमृत-कलश के बीच में इस 'त्र लोक्यनगरारम्भ' मूलस्तम्भ की कल्पना 
की जाती है। यही बौद्धस्तम्भ है। बौद्धस्तम्भ उपासना के लिये भगवान्‌ बुद्ध का 
प्रतिरूप या प्रतीक हें । 

जैनों ने भी इस सिद्धान्त और प्रतीक का इसी अथ में व्यवहार किया है। श्रीहैवेल ने 
अपने ग्रन्थ के पृ० १०४ में अष्टदल कमल पर बने हुए एक जैन स्तूप का चित्र दिया है। 
संकेत स्पष्ट है। अष्टटकू कमल अष्टप्रकृति है और उस पर उठा हुआ स्तम्भ यंत्र के 
विन्दु-स्थान पर (चित्र २३०) सृष्टि के विभिन्न रूपों का आधार विभुशक्ति है। 

स्थाणुक मूर्तियाँ विश्वरूप के प्रतीक हैं। पौराणिक, जैन और बौद्ध, सभी स्थाणुक 
प्रतिमायं अखिल विश्वपुरुष के प्रतीक और शिवलिड्ध, स्तम्भ, स्तृप और प्रासाद के 
प्रतिरूप हैं । 

बुद्धर्प से मुख्यतः सिह, वृषभ, गज और अश्व का घनिष्ठ सम्बन्ध है। सिंह, वृष, गज 
और अद्व सभी धर्म के चिह्न हैं । गज बुद्ध का अपना रूप है। इसी रूप में बुद्ध ने मायादेवी 
की कृक्षि में प्ररेश किया था । वंदिक यज्ञों का प्रतीक अश्व महाभिनिष्क्रमण में भगवान्‌ का 
वाहन था। ये बुद्ध के प्रतीक के रूप में स्तम्भों के शिखर पर बनाये जाते हैं । जब 
शिखर पर सिहादि की एक मूर्ति रहती है, तब यह बुद्ध का प्रतीक है और जब चार चार 
सिंहादि बने रहते हैं, तब ये बुद्ध के अवतार, महाभिनिष्क्रमण, धम्मंचक्रप्रवत्तन और महा- 
परिनिर्वाण, इन चार अवस्थाओं के प्रतीक होते हैं । चेत्यों के स्तम्भों में भी इसी नियम 
का अनुसरण किया जाता है। लंका में अनुराधापुर के स्तम्भाराम और लंकाराम में इसी 
उद्दे श्य से सहस्रों बड़े ही मनोहर किन्तु पतले स्तम्भ बनाये गये थे ।' 


स्तृप 
स्‍्तूप भी मूलस्तम्भ वा प्‌ृंजीभूत परमज्योति से प्रकट होकर परम शिव ने ब्रह्मा और 
विष्णु के कलह को शञान्त किया था । शाक्त मत से देवताओं के शरीर से निकली हुई 
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पर्वताकार पुजीभूत ज्योति घनीभूत होकर देवी बन गई । उसी तरह परम ज्योतिःस्वरूप 
विश्वात्मा बुद्ध का पुजीभूत और घनाभूतरूप स्तूप है। स्तूप का अर्थ है जड़, मूल। 
यह विश्वमूल का प्रतीक है। यह विश्व और विश्वात्मा का साकार प्रतीक है। इसमें 
विभु के प्रतीक शिवलिड्भ, स्तम्भ, पद्य, प्रासाद आदि के सभी संकेत भिन्न-भिन्न रूपों में 
सम्मिलित हैं। जसे, शिवलिज्भ के तीन भाग हैं, नीचे चतुष्कोण आदि, अष्टकोण मध्य और 
वतु लाकार शीर्ष । स्तूप के भी तीन भाग हैं, मूल, मध्य और शीर्ष । नीचे चौकोर बेदी 
और द्वारोंवाली वेष्टनी (घेरा) रहती है। वेष्टनी में तीन पट्ट रहते हैं। यह त्रिशक्ति 
त्रिरत्नादि के प्रतीक हैं। जिस प्रकार शिवलिज्ध के चारो ओर शिव की मूर्तियाँ बना दी 
जाती हैं, उसी प्रकार स्तूप के सब ओर बुद्ध की मूर्तियाँ बनी रहती हैं अथवा यह बुद्ध रूप 
स्‍्तम्भों से घिरा रहता है। ( अनुराधापुर के स्तम्भाराम और लूुकाराम को स्मरण 
कीजिये । ) शिवलिज् के रुद्रांध अग्रभाग और स्तम्भ के रुद्रकण्ठ की तरह इसका भी 
ऊध्वाश गोल होता है। उस पर बुद्ध की अस्थि ( धातु ) अथवा नाना प्रकार के भौतिक 
और आध्यात्मिक रत्नों से भरे हुए धातुगर्भ (डागोवा) की स्तूपिका बनी रहती है। 
स्तृपिका कभी कमलाकार और कभी छतरी की तरह बनी रहती है, जिसके भीतर परमानन्द 
का धातु रखा रहता है। यही यथार्थ धातुगर्भ (डागोवा) है। यही प्रासादों का कलश है । 
स्तूपिका के ऊपर सृष्टि के लोकों का प्रतीक छत्र रहता है। छत्रदण्ड में लगे हुए छत्रों की 
संख्या प्रायः एक, तीन, सात और चौदह होती है। एक छदत्र धर्मंचक्र है। यह 
प्रभामण्डलवाली बौद्ध मूर्तियों के ऊपर भी बना रहता है। तीन त्रिभुवन, सात सप्ततोक 
और चौदह चतुदंश भुवन के प्रतीक हैं। इसको वायुपुराण ने इस प्रकार स्पष्ट किया है-- 
उपयु परिल्लोकानां छुन्नवत्‌ परिमण्डल्म्‌ ॥' 

“लोकमण्डल एक-दूसरे के उपर छत्र की तरह हैं ।” 

स्थाणुक मूर्तियों में और विशेषकर बुद्ध की स्थाणुक मूर्तियों में जटामुकुट और करण्डमुकुट 
में ये तीन, सात और चौदह कुण्डल वा लपेट के रूप में दिखाये जाते हैं और किरीटमुकुट में 
रत्नों की संख्या से यह संकेत प्रकट होता है। बोरोबुदूर (जावा) का स्तूप श्रीचक्र पर 
बना है। इससे यह निःसंदिग्ध रूप से स्पष्ट हो जाता है कि श्रीचक्र की तरह स्तूप भी 
विश्व और विष्वात्मा का प्रतीक है। 

बुद्ध की मूरतियाँ भी इन्हीं सिद्धान्तों पर बनाई जाती हें। बंठी हुई मूर्तियों के तीन 
भाग होते हैं। नीचे का भाग आसन है, मध्य भाग में बुद्ध का शरीर रहता है और 
ऊध्वंभाग में मस्तक के चारों ओर वतु लाकार प्रभामण्डल है। इन तीनों भागों को ढाँपने 
के लिये इनके बाहर रेखा खींचने से शिवलिज्भ की आकृति बन जाती है। 

प्रभामण्डल के भीतर स्थाणुक बुद्धमूति शिवलिज्ध पर अद्धित शिवमूर्ति-जेसी मालूम 
होती .है । प्रभामण्डल के ऊपर त्रिशुल इस साहश्य को भौर भी पूर्ण बना देता है। 
यह प्रभामण्डल स्तूप और शिवलिज्धु--दोनों का ही प्रतीक है, जिसके भीतर ज्योतिमंय 
पूर्णब्रह्म के रूप में बुद्ध वत्तेमान हें । 

१. वायुपुराथ । ५००७७ | 


२६६ भारतीय प्रतीकविथा 
देवी-देवता 


बौद्धमत में शव, शाक्त और वष्णव देवी-देवताओं का स्वच्छन्दता से प्रयोग किया 
गया है। कहीं इनका नाम बदल दिया गया है और कहीं ज्यों-का-त्यों हैं। इनके 
प्रतीकों में भी कोई अन्तर नहीं हैं । 

तारा - ये शाक्तों की द्वितीया महाविद्या ब्रह्ममयी तारा हैं । प्राय: इनके एक हाथ में 
कमल हैँ और दूसरा वरदहस्त हं। तारा की चतुभुजी मूर्तियाँ भी पाई जाती हैं। 
उनके एक हाथ में खज्भ रहता हें। कभी कामाख्या की तरह कमल पर बठी रहती हें । 

श्यामा--इनकी मूर्ति भी तारा की तरह ही है । 

प्रशापारमिता--इसका अर्थ होता हे ज्ञान के पारंगत। यह महासरस्वती के नाम 
का रूपान्तर है। महादेवी की तरह इनकी उपासना होती है । 


मन्जुश्नी - यह महात्रिपुरसुन्दरी के नाम और रूप का प्रतिरूप है। मजञ्जुश्री की मूर्ति 
का निर्माण पुरुष-रूप में किया जाता है। इनके एक हाथ में खद्भ रहता है, जो काली 
और तारा के खज्भ की तरह अज्ञान का नाश करन के लिये ज्ञान-खड् है । 


भेरव- नालन्दा की खुदाई में भरव की मूर्ति भी मिली है। पटना-संग्रहालूय 
में इसे हयग्रीव अद्धित किया गया है। किन्तु हयग्रीव विष्णु के अवतार हैं, जिसमें 
सरपंवलय, व्याल्यज्ञोपवीती और त्रिनेत्र हो ही नहीं सकता। यह भरव के ध्यान से 
मिलता है। मालूम होता है कि भैरव की उपासना के लिये इस रूप को शव और शाक्त 
मत से ज्यों-का-त्यों ले लिया है । 


“बौद्ध धर्म के विस्तार के साथ नये बौद्धों के हृदय में पुराने देवी-देवताओं के लिये श्रद्धा 
बनी रही और बे उन्हें अपने नये धर्म में ले आये। उन्होंने देखा कि इन्द्र, ब्रह्मा और 
दूसरे देवगण लिये जा चुके थे । दक्षिण के हीनयान में कुछ भी परिवतंन नहीं किया 
गया । विष्णु, ब्रह्मा, नारायणादि पुराने हिन्दू नाम से ही ले लिये गये । 


किन्तु महायान में लिये जाने पर भी इन्हें विशाल विश्वकल्पना में नाम और कथाओं 
द्वारा उचित रीति से बैठाया गया, जिससे इन्द्र अथवा शाक्र, शतमन्यु और वज़्पाणि 
बन गये, और उनके स्वर्ग का नाम पड़ा त्रयस्त्रिशलोक | बौद्धधर्म में प्रसिद्ध ब्रह्मा, 
मञ्जुश्री (ज्ञान का दीप) बन गये, जो अलौकिक शक्तिवाले थे और इस पर भी लक्ष्मी और 
सरस्वती उनकी स्त्री बनी रहीं। अवलोकितेश्वर या पद्मपाणि का विष्णु अथवा पद्मनाभ से 
साहथ्य है। चार राजाओं में से एक का नाम विखरूपाक्ष है, जो शिव का भी नाम है। 
सप्त तथागत ब्राह्मणों के सप्तषि का स्थान ले लेते हें और गणेश भी विनायक और रक्ष- 
विनायक (जापानी विनायकिया) के नाम से ले लिये गये हैं । 


अहँत्‌ मौद्गल्यायन, महास्थान या महास्थानप्रास बोधिसत््व बन गये और शिव की 
त्रिमूति की तरह अमिताभ बुद्ध की त्रिमूत्ति के बाई ओर इनका स्थान रहा | ऐसे धर्म के 
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ढीले-ढाले रास्ते में अजित, अर्थात्‌ भविष्य बुद्ध मेत्रेय को भी वही स्थान मिला और 
शाक्यमुनि और अवलोकितेश्वर के साथ ये अन्य त्रिमूरति निर्माण करते हैं ।” ' 


इस प्रसंग में ग्रीनवेडेल का यह अनुमान भी विचारणीय है; क्योंकि देवताओं का रूप- 
ग्रहण साधना के निमित्त पर आश्रित है । 


त्रिर्त्न 


त्रिरत्त पर श्री हैवेल के विचार इस प्रकार हैं। हाथीगुम्फा की त्रिमूत्ति पर विचार 
करते समय आप लिखते हैं--- 


“एक के तीन रूप, अर्थात्‌ भारतीय त्रिमृति की भावना पर अनेक पक्ष से विचार 
किया जा सकता है। मूलरूप में, भारतीय आर्यों की अन्यान्य भावनाओं की तरह यह 
भावना प्राचीन ग्राम-समाज से ली गई थी। पहला रूप खस्रष्टा ब्रह्मा का था, जिसे सभी 
आय॑ सभी वस्तुओं के आदि कारण के रूप में अथवा आर्यों के महागुरु बुद्ध के रूप में पूजते थे । 

यह आयंजाति के अध्यात्मिक ज्ञान का प्रतीक था। इसका दूसरा रूप न्याय था, 


१. ग्रौनवेडेब का मत दै-. 
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जो गाँव के मुखिया अथवा ग्राम-पंचायत के रूप में आयों के समाज का स्तम्भ था। 
तीसरा वेद से सम्प्रात आधिभौतिक और आध्यात्मिक धर्म था। ये विश्वव्यापी धर्म के 
प्रकट और परस्पर परिवर्ततीय रूप थे, इसलिये ये एक ईश्वर के तीन रूप और तीनों 
एक ईश्वर के रूप थे ।”* 

यहाँ तक द्वारा त्रिशक्ति के निकट तक श्री हेवेल पहुँच गये हैं, किन्तु इससे परिचित नहीं 
रहने के कारण इसके यथार्थ रूप को ग्रहण नहीं कर सके हैं । यथार्थ में संघ सृष्टि का प्रतीक है । 
यह वेष्णवादिकों का पद्म है। धर्म उसे धारण करनेवाली शक्ति हैें। इसका प्रतीक 
शाक्तादिकों की तरह सिंह, वृषभादि हूँ, और बुद्ध इनकी सृष्टि-स्थिति-संहार-क्रिया के संचालक 
विभु हें। यह शाक्तों की ज्ञानेच्छाक्रिया और वेदान्तियों का सच्चिदानन्द है। यही 
वेद का 'एकं सत्‌' 'ऋतं बहत्‌', “ऋतं सत्यम्‌' इत्यादि हें । 

मालूम होता है कि खिस्तधमं और इसलाम में ये सिद्धान्त ज्यों-के-त्यों ले लिये गये हैं । 
तरिशुछ का रूपान्तर क्रॉस है और त्रिशक्ति अथवा त्रिरत्न का परिवतित रूप ईश्वर- 
पिता, ईश्वर-पुत्र और ईश्वर-जीव ( 000 (6 0, (0009 ६॥6 ४0), 000 
(6 ॥09ए 06॥#08 ) है। जीव के प्रतीक हंस की तरह 'होली गोस्ट' को पंडुक या 
कबूतर के रूप में अद्धित किया जाता है। यह चित्रों में और अधिक स्पष्ट होगा । 

इसलाम के विषय में भी ऐसे अनुमान उठ खड़े होते हें। इसलाम हजरत ईसा, 
हजरत मूसा इत्यादि को धर्माधिकारी मानते हें । इससे और अन्यान्य बातों से इसलाम पर 
खिस्तधम का प्रभाव स्पष्ट है। बौद्ध त्रिरत्त की तरह मुहम्मद, दीन और मुसलिम समाज है । 
यह बौद्ध और ख्रिस्तथम॑ का मिला-जुला परिवर्तित रूप-जंसा मालूम होता है। चाँद 
ओर सितारा और त्रिशक्ति के तीन बिन्दुओं के चन्द्रबिन्दु-रूप में कोई अन्तर नहीं है । 
मस्जिदों के उपर उलटठा कमल और तीन गुम्बज भी विचारणीय हें। इसलाम का मूल 
स्रोत से स्वतन्त्र अध्ययन करने से इसका पूरा पता छूग सकता है । 
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गजनी में महमूद गजनबी की कब्र के सामने शिवलिज्भाकार स्तम्भ हें । हो सकता है 
कि ये बौद्धों के बनाये हों। पर महमूद की कत्र पर बने हुए शाक्तों के षट्कोण यंत्र का 
बना रहना संयोग की बात नहीं कहा जा सकता । बीजापुर में मुहम्मर आदिलशाह के 
रौज की छत में कब्र के ऊपर बिन्दु, वृत्त शुलाष्टक और भअ्रष्टकोणवाला यंत्र बना हुआ है। 
इन सब बातों को देखकर यह उत्सुकता होना स्वाभाविक है कि इनकी मूलभावना को 
समभने की चेष्टा की जाय । 

भारत में त्रिशक्ति और त्रिरत्न का सिद्धान्त स्वव्यापी रहा। मालूम होता है कि 
खिस्तधर्म और इसलाम ने भी इसे आध्यात्मिक साधनाओं के लिये अपना लिया । 


प्रासादपरुष अर्थात्‌ मन्दिर-प्रतीक 

देवालयों के मध्यस्थ मुख्य भाग का नाम प्रासाद है। कम्बोडिया में इसे 
प्रासात्‌ कहते हैं। इसके बाहर मण्डप और मण्डप के बाहर प्राचीर बना रहता है। इसे 
मन्दिर और देवमन्दिर भी कहा जाता है । «८ 

यंत्र और शिवलिज्भादि की तरह देवमन्दिर विश्वरूप परमपुरुष का प्रतीक है । 

मन्दिर के निर्माण की विधि इस प्रकार है-- । 

मन्दिर के बीचवाले प्रधान गृह का नाम प्रासाद है। प्रसाद का जहाँ से आरम्भ होता है, 
वहाँ सबसे नीचे एक चौकोर वेदी रहती है। इस चतुष्कोण वेदी पर प्रासाद की 
चतुष्कोण भित्ति उठती है। इसके भीतर ठीक बीच में एक चतुष्कोण रहता है। इसका 
नाम गर्भगृह है। इसमें वास्तु-पुरुष की प्रतिष्ठा की जाती है और इसे वास्तुपुरुष-मण्डल 
कहते हैं। वास्तुपुरुष-मण्डल के मध्य में ब्रह्मतथान रहता है, जहाँ निधि-कलश की स्थापना 
की जाती है। यह निधि-कलश एक पात्र है जिसमें स्वर्णरत्नादि रखकर गर्भगृह के बीच 
ब्रह्मस्थान में गाड़ दिया जाता है। प्रासाद ज्यों-ज्यों ऊपर उठता जाता है, त्यों-त्यों उसपर 
पशु-पक्षी, देव-देवी, मिथुन, गन्धवं, किन्नर, यक्ष, रक्षादि की मू्तियाँ बनाई जाती हैं 
तथा उसके विमान अर्थात्‌ भूमियाँ बनती जाती हें। शिल्पशास्त्रानुसार इनकी 
संख्या एक से सोलह तक हो सकती है, किन्तु इनकी संख्या साधारणतः एक, तीन, 
सात और चौदह होती है। मंसूर के चामुण्डीपवंतवाले चामुण्डामन्दिर में सात, 
बोधगया के मन्दिर में चौदह, नालन्दा विश्वविद्यालयवाले मन्दिर में चौदह,' छोटे 
मन्दिरों में एक और खजुराहो के अनेक मन्दिरों में तीन विमान भी हें । 
इन विमानों का अन्त ऊपर एक चौकोर बेदी में होता है। उसके ऊपर एक चक्राकार 
शिलाखण्ड रहता है। इसे आमलक कहते हैं ।* इसका भौतरी अंश अंगूठी की तरह शून्य 
होता है और बाहर आँवले की तरह रेखाएँ उभरे हुए दाँत की तरह कटे रहते हैं । पीछे 
की ओर मूठ की तरह इसका एक अंश निकला रहता है, जिसमें ध्वजदण्ड डालने के लिये 





१. यह मन्दिर नष्ट हो गया, किन्तु शसका एक रेखाचित्र भारत-सरकार के पुरातत्व-विभाग के पटनावाले 
कार्यालय में दे । | 
२. दक्षिणापय के मन्दिरों में आमलक के स्थान में वर्तुलाकार इम्ये रहता हे। श्ससे सिद्धान्त में कोई भेद 


नहीं पढ़ता | 
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छेद बना रहता है। इसे वेणुरन्ध्र और वेणकोष कहते हैं। आमलक के ऊपर कलद 
रहता है । इसमें परमपुरुष की सोने की मूर्ति रहती है। कलश सोने का होना चाहिये, पर यह 
ताम्बे और पीतल का भी हो सकता है। इसका नाम अमृत-कलुश है। यह निधि-कलश के 
ठीक ऊपर रहता है। निधि-कल्लश और अमृत-कलश के बीच, ऊपर से नीचे तक ज्योतिम्मय 
मूलस्तम्भ की कल्पना की जाती है, जिसके चारों ओर सारी सृष्टि की रचना के प्रतीक 
बनाये जाते हैं। कलझ का मुश्न एक बन्द कमल से ढंका रहता है। इसके मुँदे हुए दलों 
का अग्रभाग ऊपर की ओर रहता है । 

इस प्रकार मन्दिर का निर्माण हो जाने पर, जितना ऊँचा मन्दिर होता है, उतने ही 
ऊँचे बाँस में या और किसी ध्वजदण्ड में पताका लगाकर इसे मन्दिर के शिखर पर 
आमलक में लगे हुए वेणुकोष में डाल देते हें और पताका अनन्त आकाश में लहराने 
लगती है। आमलक के नीचे छोटे-बड़े छेद रहते हें जिनका नाम गवाक्ष है । 

प्रासाद के निम्नभाग में गर्भगृह के चारो ओर चार द्वार होते हेँ । पूब में शान्तिद्वार, 
दक्षिण में विद्याद्वार, पश्चिम में निवृत्तिद्वार और उत्तर में प्रतिष्ठाह्वर रहता है । इनमें 
एक द्वार मन्दिर में प्रवेश करने के लिये खुला छोड़ दिया जाता है और तीन इस प्रकार बन्द 
किये जाते हैं कि उनमें प्रतिमा की स्थापना करने के लिये स्थान बना रहता है । खुले हुए 
द्वार के सामनेवाला बन्द द्वार घनद्वार कहलाता है। यदि गर्भ-गृह में वास्तुपुरुष-मण्डल को 
घेरकर छोड़ दिया जाता है तो इसी घनद्वार में प्रधान देवता की प्रतिमा की स्थापना की 
जाती है। नहीं तो गर्भगृह के मध्य में प्रधान देवता की मूर्ति की स्थापना की जाती है 
और इन द्वारों में पाइवंदेवता, आवरणदेवता अथवा द्वारदेवता की स्थापना की जाती है। 

प्रासाद का नाम मुलशिखर, मूलमंजरी और मूलश्यग भी है । इसके बाहर एक 
चतुष्कोण वेदी रहती है, जिसपर प्रासाद के चारों ओर प्रदक्षिणा के लिये परिक्रमा बनी 
रहती है। इस वेदी पर प्रासाद के चतुर्दिक्‌ स्तम्भों पर मण्डप बना रहता है। इन 
स्तम्भों के साथ आवरणदेवताओं की स्थापना होती है। मण्डप के ऊपर छोटे-बड़े मन्दिरों 
के श्रद्धा या शिखर मूलशिखर की ओर क्रमश: उठते चले जाते हें। इनके नाम उरोमंजरी, 
श्रद्ध, लता इत्यादि हैं। दक्षिणापथ में इन्हें कूट, कोष्ठ, पंजर इत्यादि कहा जाता है। 
इनके भी आमलक ! शिखर, कलदादि मूलमंजरी, अर्थात्‌ प्रासाद की तरह होते हैं । ये प्रासाद 
पर आश्रित की तरह भड़े हुए ऊपर की ओर उतते हैं । 

मण्डप की वेदी के बाहर चतुष्कोण प्राकार या प्राचीर रहता है । इस प्रकार मन्दिर 
के साथ प्रासाद वेदी और प्राकार के तीन चतुष्कोण होते हैं । यंत्रों से मिलाकर देखने से 
इनका आकार और महत्त्व समभ में आता है । 

यंत्रों में एक बिन्दु, एक या दो त्रिकोण, एक, दो अथवा तीन वृत्त, त्रिकोण अथवा 
अष्टकमलूदल और एक, दो अथवा तीन रेखाओंवाछे चतुष्कोण रहते हें। मन्दिर, स्तूप, 
स्तम्भ ओर शिवलिंगादि इन्हीं सिद्धान्तों पर बनते हैं। यंत्र की शेली पर हम मन्दिर के 
ऊध्वंभाग से ही इस पर विचार करंगे। 





१. आमलक के विस्तृत विवरण के लिये 908]8 ॥(7877780॥ का "06 प्वाव07 76००6, 
(8॥07((8, ]946. ५०. पर देखना चाहिये । 


व्यवेद्दार-मंकरय २७१ 
प्रासाद के अमृत-कलश के ऊपर कमलकलिका का ऊध्वंभाग बिन्दु-स्थान है, जो नाद- 
विन्दु के रूप में साकार सृष्टि का आरम्भ है। बन्द कमर अविकसित सृष्टि का संकेत है । 
यहाँ से आनन्दस्वरूप परमात्मा आकार ग्रहण करने हुगता है। इस भावना को, 
आनन्दामृत के घट में स्वर्गमयी पुरुषप्रतिमा की स्थापना कर, व्यक्त किया जाता है। 
यह वेदान्तियों का आनन्दघट, बंदिकों का सोमघट, शाक्तों और वेष्णवों की कामकला वा 
समरसघट, जनों का केवलत्व और बौद्धों की शून्यता और करुणा हे। बिन्दु आनन्द 
को लेकर आत्मविस्तार करने लगता है, और आमलकनजवृत्त, अर्थात्‌ त्रिगुणात्मिका प्रकृति 
का रूप ग्रहण करता हे। इस प्रकार आमलरूक की संख्या तीन भी हो सकती है। 
प्रकृति का आमलक-वृत्त फलता हुआ सृष्टि का विस्तार करता चलता है। इसमें देवलोक, 
मत्येलोक, पाताल, देव, दानव, किन्नर, यक्ष, पशु, पक्षी, मानव, मिथुनादि की सृष्टि करता 
हुआ यह वृत्त भूचक्र के चतुष्कोण में रक कर स्थिरता प्राप्त करता है और आकार 
ग्रहण करता है।' यह चतुष्कोण धराचक्र, दिक अर्थात्‌ स्थिति-शक्ति का प्रतीक है। 
इस प्रकार यह स्पष्ट है कि गत्यात्मक कालस्वरूप नादबिन्दु, अर्थात्‌ कलश से सृष्टिरूप 
प्रासादपुरुष का आरम्भ होता है और स्थिति के चतुष्कोण पर आकर यह स्थिर होता है। 
यही प्रासादपुरुष का संक्षितत रू है। अब इसके एक-एक संकेत को लेकर उस पर 
हम विचार करगे । 


यंत्रों में स्थित्यात्मक दिग्नूप धराचक्र की रेखाओं की संख्या एक, दो और तीन होती है । 
आद्याशक्ति (काली) के चक्र में सृष्टिक्तम का अत्यन्त सरल रूप रहता है। इसलिये 
वृत्त और चतुष्कोण की रेखा की संख्या एक होती है। द्वितीया अर्थात्‌ तारारूप 
में यह जटिल हो जाता है। इसलिये शिवशक्तिरूप चतुष्कोण की रेखा की संख्या दो हो 
जाती है। श्रीविद्या के श्रीचक्र के रूप में ४३ तत्त्व, भ्रष्पप्रकृति, षोडशकला आदि तत्त्वों 
का विस्तृत सन्निवेश होने के कारण सृष्टि के अत्यन्त विकसित और जटिल त्रिगुणात्मक रूप 
का प्रतीक चतुष्कोण तीन रेखाओंवाला होता है। मन्दिरों में भी प्राचीर वेदी और 
प्रसाद के तीन चतुष्कोण होते हैं । जिसमें प्राचीर नहों रहता है, उसमें दो, और जिसमें 
मण्डप की वेदी नहीं रहती है, उसमें केवल एक चतुष्कोण होता है। ऊपर अमृतकलश 
से नीचे प्रासाद के चतुष्कोण तक अष्टभिन्ना प्रकृति* का विकास लता-गुल्म, पश्ु-पक्षी, 
मिथुन, देव-दानव आदि के रूप में दिखाया जाता है। यही अष्टप्रकृति (पञ्चतत्त्व, बुद्धि, 
अहंकार) विष्ण्वंश में अष्टकोण के रूप में दिखाई जाती है, जिसका बाह्य अंश वृत्ताकार 
प्रकृति है, जो जलाधार के रूप में दिखाई जाती है। सभी यंत्रों में यही अष्टप्रकृति 
अष्टटल कमल के रूप में अद्धित की जाती हैं । 


हंस की प्रतिकृति जीव का प्रतीक है। यह एक अत्यन्त प्राचीन भावना है। 
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१. . धरायाश्चतुष्कोय चक्रम्‌ । पट चक्रनिरुपणम्‌ । 
२० भूमिरापोपनलो वायु: ख॑ मनो बुद्धिरेव च | 
अदंकार इतीयं में भिन्‍ना प्रकृतिरष्टवा ॥ गोता । ७.४। 


२७४ भारतौयं प्रतीकविद्या 


इस पर ऋग्वेद की हंसवती ऋचा' प्रसिद्ध है। हंस की उपमा पर पक्षिमात्र को 
जीव कहा जाता है, जो शरीर के पिजड़े में आबद्ध रहता है। इन पक्षियों के रूप में जीव 
परमानन्दस्वरूप शिखर पर अमृतघट की ओर उड़ता जाता है । 

मुख्य-प्रासाद के आसपास जितनी मंजरियाँ और श्द्भ बने रहते हैँ, उन पर बने हुए 
धातु के कंग्रों और कलशों पर पड़कर चमकते हुए सूर्य, चन्द्र और ग्रहनक्षत्रों के प्रकाश 
अनन्त आकाश में चमकनेवाले तारों के रूप में छोकों के प्रतीक हैं और ऊपर उठता हुआ 
प्रासाद अनन्त व्योम में वत्तमान परमपुरुष का प्रत्यक्ष रूप है। 

मन्दिरों पर देव, गन्धवं, अप्सरा, यक्षादि की प्रतिकृतियाँ बनी रहती हैं । इनके हाथों 
में ढाल, तलवार, वाद्ययंत्रादि रहते हैँ। ये उछलते, कुृदते, नाचते, गाते और उड़ते दिखाई 
पड़ते हैं। इन अपार्थिव जीवों की प्रतिकृतियों और भाव-भंगियों का भी विश्येष संकेत 
और महत्त्व है । क्‍ 

पाथिव जीवों के स्थुल शरीर* पृथ्वी-तल पर आश्रित अस्थिचर्मादि के बने होते हैं । 
ये अन्नमय कोष के अन्तगंत हैं। किन्तु देव, गन्धर्वादि अपाथिव जीवों के आकार प्राणमय 
कोष के अन्तगंत हें। इसलिये इनकी गति अनन्त आकाश में होती रहती है और अधिक 
स्फूति से नाना प्रकार की भंग्रियों में ये शरीर की आकृतियों को बदल सकते हैं । 
इनमें कोई वाद्ययंत्र बजाता है, कोई गाता है और कोई नाचता है। इस प्रकार ये अपने 
स्रष्टा परमपुरुष की आराधना करते हुए अमृतत्व की ओर बढ़ते जाते हैं। कोई हाथ 
में खद्भ लेकर खद्भाकार भुके हुए शरीरों से, अविद्या-परिवार के मेघमण्डल को चीौरते हुए 
अमृतघट (अमृतत्व) की ओर उड़ते दिखाई पड़ते हें। यह परमपद की प्राप्ति के लिये 
जीवमात्र के उद्यम का प्रतीक है। 


आनन्द की मधुर ध्वनि (मुरली, शद्भु, डमरू, वीणा आदि) से सृष्टि का आरम्भ और 
विकास होता है। इसलिये संगीत (नृत्य, गीत, वादित्र) साज्भोपाज्ज देवाराधन का एक 
महत्त्वपपूण और आवश्यक अद्भ है । यह विश्वसंगीत और विश्वलीला का अनुकरण 
देवाधिदेध को प्रसन्न करने का प्रधान साधन है । वह स्वयं नटराज, नटवर, नटेद्वरी 
इत्यादि है। इसलिये नृत्य से प्रसन्न होता है। गन्धवं, किन्नर और अप्सराएँ नृत्य, गीत 
और वादित्र से प्रभु की कृपा प्राप्त कर अमृतकलद, और अनन्त छून्‍्यता की ओर उतते हैं 
जिसका संकेत अनन्त शून्य में लहराती हुई शिखर के वेणुकोष की ध्वजा है । 


यह राजसिक पूजा की रीति है। रज: शब्द रज्ज धातु से बनता है । रज्यते अनेन 
इति रज:। जिससे सृष्टि की सजावट अथवा विस्तार किया जाय, उसे रजस्‌ कहते हैं | 


१. दस: शुचिसदसुरन्तरिक्षसंद्वोतावेदिसदतिथिदुरोणसत्‌ । 
नृपद्रसदृतसद्यो मसदब्जा गोजा ऋतजा भद्विजा ऋतं बृदव |। 
--आ्वेद | ४. ४. ०. ५ । शुक्लयजुवेद । १२. १४ | कठोपनिषत्‌। ४. ३ | 
ऋग्वेद में झन्तिम शब्द बृहत नहीं दे । 

२. गरुढपुराणग । १४.२४। 


व्यवद्ार-प्रकरयो २७३ 


राजस पूजा का अर्थ है प्रकृति के आत्मविस्तार की प्रक्रिया के अनुकरण द्वारा उपासना । यह 
स्थूल उपासना-पद्धति है। आन्तरिक अथवा मानसिक पूजा में ब्रह्म हृदय में नृत्य करने 
लगता है और सारी आन्तरिक वृत्तियाँ और शक्तियाँ क्षुब्ध होकर महारास मचा डालती हैं । 
ऋषि और कविगण नाना प्रकार से इसका वर्णन करने से थकते नहीं हैं । 

मिधुनप्रतोक - मन्दिरों के गर्भगृह के द्वार और विमानों पर मिथुन की मूर्तियाँ बनाई 
जाती हैं । इनके विना मन्दिर का निर्माण साज्भोपाज पूर्ण नहीं होता, अधरा रह जाता है। 
यह यंत्रद्वारा बड़ी सरलता से स्पष्ट हो जाता है। 
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जाना मानक 
चित्र नं० १ चित्र नं० श्र 

सृष्टि के तीन रूप हें--पर, अर्थात्‌ अशेष कारण, सूक्ष्म और स्थल । इन्हीं के भिन्न- 
भिन्न नाम हैं प्राज्न-तंजस-विश्व, ईश्वर-हिरण्यगर्भ-विराट इत्यादि । यंत्र का बिन्दु, पर, 
प्राज्ष और ईश्वर का प्रतीक है। यह फंलकर और घनीभूत होकर सृष्टि का सूक्ष्म रूप 
ग्रहण करता है। यह अभिन्ना, अर्थात्‌ समस्त प्रकृति है। इम्तका प्रतीक वृत्त है । इस 
प्रकार यह वृत्त, सूक्ष्म, तेजस, हिरण्यगर्भ इत्यादि का प्रतीक है। सूक्ष्म से सृष्टि का स्थूल रूप 
प्रकट होता है। यहाँ प्रकृति टूटकर आठ रूपों में स्थूल रूप ग्रहण करती है। ये आठ 
रूप हें--क्षिति, अपू, तेज, मरुत, व्योम, मन, बुद्धि और अहंकार । इनके नाम स्थूल, विश्व, 
विराद इत्यादि हैं। इसके प्रतीक-वृत्त से लगे हुए आठ त्रिकोण अथवा आठ कमलदल हैं । 
इनका नाम अष्टयोनि भी है। यदि चेतना (बिन्दु) भूमितत्त्व में प्रवेश कर अपनी लीला न 
करे, तो भूमि बेकार बनी रहेगी और नदी, पव॑ त, लता, जन्तु इत्यादि किसी की भी सृष्टि न 
होगी। चेतना का सम्पकक भूतत्त्व में शक्ति भरता है और सष्टि-लीला का विस्तार होने 
लगता है। इसी प्रकार यदि चेतना का सम्पर्क मन या बुद्धि से न हो, तो मन-बुद्धि बेकार 
पड़े रहें । यह चेतना का सम्पर्क है कि मन-बुद्धि में कार्यक्षमता उत्पन्न होती है और सृष्टि- 
लीला के कार्य का विस्तार होता है। इस अष्टभिन्ना प्रकृति से चेतना के सम्पर्क से आठ 
मिथुन प्रस्तुत होते हैं। इस मिथुन (जोड़े) का आरम्भ बिन्दु (चेतना) की गति-हिथिति 


।कनन-«कन्‍नन-ी “+स्‍नॉनमकाकाममनननननमभापमनमन««ननाा मन मे  ॥+ 
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(शिवशक्ति) से आरम्म होता है। ये ही वेद के द्यौ और पृथिवी हैं । इनके प्रतीक-बिन्दु 
के बाहर दो त्रिकोण हैं और इसका विस्तृत रूप अष्टप्रकृति है, जिनके प्रतीक, अष्ट त्रिकोण 
या कमलदल हैं । इनके और चेतना के आठ जोड़े का अंकित होना अनिवायं है। ऐसा नहीं 
होने से मन्दिर-प्रतीक से सम्बद्ध सृष्टि के सभी संकेत पूर्ण न होंगे और प्रासाद-प्रतीक का 
निर्माण अपूर्ण रह जायगा । इसलिये मन्दिरों पर अष्टमिथुन का बनाना अनिवायं-सा है । 
संक्षिप्त रूप में (जैसे छोटे मन्दिरों में) इनकी संख्या एक होगी, उचित आकारवाले में आठ 
और बहुत-सी मंजरियोंवाले विशाल मन्दिरों में इनकी संख्या पचास से भी अधिक होती है; 
क्योंकि मूल तत्त्वों के बाद कल्पित तत्त्वों की संख्या निर्धारित नहीं है । किन्तु सिद्धान्त द्वारा 
निर्णीत संख्या आठ है। ब्रह्म के इन मिथुनरूपों की विधिवत्‌ पूजा की जाती है और तन्‍्त्र- 
ग्रन्थों में इनकी पूजा और बलि का विधान है। इस भावना को मनीषियों ने भिन्न युगों में 
भिन्न प्रकार से प्रकट करने की चेष्टा की है। इसका संक्षिप्त विवरण आगे दिया जाता है । 
परम पुरुष की कामना ही सृष्टि का आदि कारण है और इसकी शान्ति में ही सृष्टि का 
लोप है। इस सिद्धान्त को सभी तत्त्वज्ञानी' मानते हें, चाहे वे किसी भी सम्प्रदाय 
के हों। मिथुन-प्रतीक में परमानन्द के उल्लास (वंदिकों का सोमरस और तान्त्रिकों की 
कामकला) से सृष्टि के आरम्भ की, ब्रह्म-गीव की लीला की और जीव के मोक्ष की क्रिया 
अंकित की जाती है । इसलिये मन्दिरों के शिलालेखों* में मन्दिरों के निर्माता तथा 
दाताओं को आदेश दिया गया है कि जिस उहंश और शुद्धबुद्धि से प्रतिमाएँ बनाई 
जाती हैं, वेसी ही शुद्ध और पापरहित बुद्धि से मन्दिर में प्रवेश करे और प्रासाद-पुरुष के 
विराट्‌ शरीर में अद्भू त संसार की सृष्टि और लीला का जो क्रम अद्धित किया गया है, उसमें 
परमात्मा का दर्शन करे। मनुष्यों के निवासगृहों पर ऐसी मूर्तियों का अद्भून निषिद्ध है । 
साधना-पद्धति में ऐसे ५० मिथुनों का बलि देने और उनकी पूजा का विधान है * और 
शिल्प-ग्रन्थों ४ में इनका अद्भून अनिवायं-सा कर दिया गया हे। 
पुरुष-प्रकृति अथवा ब्रह्म-जीव की मिथुन-भावना का निर्देश ऋग्वेद* में मिलता है। इससे 
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४० ऋग्वेद को दो ऋचाएँ दें-आगधिता परिगधिता या कशाकेव जंगहे । ददाति भ्म॑ यादुरी याशतां 
मोज्या शता ॥ उठपोप में परामृश मामे दआणि मन्‍्यथा; सर्वाहमस्मि रोमशा गान्धारीणामिवाबिका ॥ 
ऋग्वेद । १.१६.१२६. ६,७ । सायण ने व्याकरण भौर अटकल के बल से इसका जो भर्थ किया है, 
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बोध होता है कि जीव-ब्रह्म की मिथुन-भावना उससे भी प्राचीन, अर्थात्‌ अत्यन्त प्राचीन है। 
उपनिषदों ने इस भावना को ग्रहण कर इसका विवरण इस प्रकार दिया है । 

आत्मेवेदुमम्र भासीत्‌ पुरुषविधः । सोअ्नुवीक्षय नान्यवात्मनो5पश्यत्‌ ' सो5दमस्मीति 
झगप्र व्याहरत्‌ । ततो5हं नाम अभवत्‌ । तस्मादप्येतह्ममंत्रितो5हमयमिस्येवाप्र उक्त्याथान्यपब्नाम 
प्रत्ते, यत॒स्थ भवति । स यत्पूवो स्मात्‌ सर्वेस्मात्‌ सर्वान्‌ पाप्मन ओषत तस्मात्‌ पुरुषः । ओषति ह 
वे स्र॒ त॑ थोउस्मात पूवो बुभूषति य एवं वेब ।' 

“यह आत्मा ही पहिले पुरुष-जसा था। सब ओर देखकर उसने अपने को छोड़कर 
किसी को न देखा। पहिले उसने कहा 'में हैं । इसलिये उसका नाम में (अहम) 
पड़ा । इसलिये आज भी पुकारे जाने पर कोई पहिले में और पीछे जो उसका नाम होता है, 
वह कहता है। क्योंकि इन सबसे पहिला वनकर उसने सभी पापों को जलाया 
(पुर-पहिला, औषतू्‌-जलाया), इसलिये पुरुष है । जो इससे पूर्व, अर्थात्‌ प्रथम होना चाहता है 
उसे यह निश्चय जला देता है। जो (साधक हैं वे) ऐसा जानते हैं ।' 

स ये नेव रेमे । तस्मादेकाकी न रमते । स द्वितीयमेच्छुत । सर ह एतावान्‌ आस, यथा 
स्त्रीपुमांसी संपरिष्वकको । स हमम्‌ एवं आत्मानं द्वंथा अपातयत्‌। ततः पितश्य पत्नी 
अभवताम्‌ । तस्मादिदुमधंब्रगलमिव स्व: इति ह सम आह याक्षवल्वय: । तस्मादयम्‌ आकाश: 
“स्त्रिया पूयंत एवं 'तां समभवत्‌” ततो मनुष्या अजायन्त ।* 

“उसका मन नहीं लगा। इसलिये किसी का भी अकेला मन नहीं लगता है। 
उसने दूसरे की इच्छा की। वह ऐसा ही था, जैसा स्त्रीपुरुष मिले हुए होते हें। उसने 
इसी अपने (रूप) को दो किया। उससे पति और पत्नी हुए। उससे अपना ही दो 
दाल की तरह हुआ, ऐसा याज्ञवल्क्य ने कहा । उससे यह शून्य स्त्री से पूरा हुआ। उस 
स्त्री से योग हुआ । उससे मनुष्य उत्पन्न हुए ।” 

सोहेयम्‌ (सा उ ह हयम) ईसलांचक्रे, कथं नु मात्मन एवं जनयित्वा सम्भवति। हस्त 
तिरोधसानि इृति | सा गौरसवत्‌ ऋषभ हृत्तर: | तां सस्‌ एवं अभवत्‌ । ततो गावो अजायन्स | 
वड़वेतराभवत्‌, अश्वश्ृष हृतरः । गदभीतरा गदभ इतरः । ता समेवाभवत्‌ । ततः एकशफ 
मजायत । भ्रजेतराभवत्‌ वस्त इतरः । श्रविरितरा मेष इतर: । तां समेवाभवत्‌ । ततो अ्रजावयो 
धजायन्त । एयमेव यव्दं किन्न मिथुनस््‌, आपिपीक्षिकाम्यस्तस्सवमसजत ।" 

“उस स्त्री ने सोचा-- अपने से ही मुझको उत्पन्न कर यह कंसे संस करता है। अच्छा 
तो में छिप जाती हूँ। वह गाय बनी, दूसरा साँढ़ बना। उसी स्त्री से संग हुआ। 
इससे गोजाति उत्पन्न हुई । दूसरी घोड़ी बनी, दूसरा घोड़ा बना। दूसरी गदही और 


वह शुद्ध नहीं हे। वेद बद्यानुभूतिप्रधान और साधना का विषय है, विदव्ता का नहीं। ऋचाओं का 
विद्वत्तावाला अर्थ प्राय; प्रलाप-जेसा लगता है। इन ऋचाओं का भर्थ समभने के लिये इन्हें बृहृदारण्यक 
के उपयुक्त अ'श के साथ आचायोँ के भाष्यसमेत पढ़ना चाहिये। यह वेद-प्रकरण में ओर अधिक स्पष्ट 
किया जायगा। 

१. बृहृदारण्यक। १.४८१ । 

२, तम्रेब। १४.३ 

३. तत्रेब। १.४,४ । 
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दूसरा गदहा । उसी स्त्री से संग हुआ। उससे एक खुरवाले उत्पन्न हुए। दूसरी बकरी 
हुई, दूसरा बकरा हुआ | दूसरी भड़ी हुई, दूसरा भड़ा । उसी स्त्री से संग हुआ। उससे 
अज और भेड़ जाति उत्पन्त हुई। इस प्रकार चींटी से लेकर जो कुछ है, उन सभी को 
उसने जोड़े में बनाया ।” 

इन वाक्‍यों में ऋषि ने यही दिखलाने की चेष्टा की है कि एक परमात्मा ही सृध्टिवृक्ष 
का बीज है। यही बीज के दो दल की तरह स्त्रीत्व और पुरुषत्व के रूप में प्रकट होकर 
सृष्टिलीला का विस्तार करता है। ये दोनों दल मिलकर अपना मूल रूप ग्रहण कर लेते हैं, 
अर्थात्‌ सो5हं भाव में स्थिर हो जाते हैं, तो यह जीव का मोक्ष कहा जाता हैं। दो शरीर 
स्थूल रूप हैं, किन्तु इनका संचालन करनेवाली शक्ति एक है, यही इसका तात्पयं है। यही 
मिथुन-मूरति का रहस्य है । 

“अत्रा पिता दहितुगंभेमाधात्‌” (ऋ० १,२२.१६४,३३), अर्थात्‌ यहाँ पिता ने 
कन्या में गर्भाधान किया इस ऋचा का अर्थ इस उपनिषद्वाक्य से स्पष्ट हो जाता है। 
शक्ति कहती है--कर्थ नु मात्मन एव जनयित्वा सम्भवति--मुभकों उत्पन्न कर कैसे मुभसे 
सम्पर्क करता है । 

सर्वाहमस्मि रोमशा गान्धारीणामिवाविका---अर्थात्‌ गान्धार देश की भेड़ी जिस तरह 
रोम से ढकी रहती है, उसी तरह मैंने अपने को ढक लिया--इस बेद-वाक्य के भाव 
को यहाँ ऋषि ने स्पष्ट किया है कि--'हन्त ! तिरोउसानि इति--अच्छा तो में छिप 
जाती हूँ ।' 

सो&्वेदाह वाव सृष्टिरस्सि। भर द्वि इृद॑ सवमसृक्ति हति। ततः सब्टिरभवत्‌ । 
सष्टयां ह अस्य एतस्यां भवति य एवं चेव्‌ ।' 

“उसने जान लिया कि में ही सृष्टि हूँ । मेंने ही इन्हें बनाया । इससे सृष्टि हुईं। जो यह 
जान लेता है, वह इस सृष्टि में ( एक परमात्मबुद्धिवाला ) हो जाता है।” उपनिषत्‌ में इस 
मिथुन-विद्या का नाम प्रजापति-विद्या है; क्योंकि यह सृष्टि-प्रक्रिय का विवरण है। इसका 
प्रतिरूप मन्दिर की मिथुन-प्रतिकृति है । 

आगे चलकर इसे इस प्रकार स्पष्ट किया गया हैं-- 

तद्ा अस्य एतत्‌ अतिच्छुन्दाः अपहतपाप्प अभय रूपम्‌। तथथा प्रियया स्त्रिया 
सम्परिष्वक्तो न बाह्य किब्नन वेद न आन्तरम्‌ । एचमस्‌ एवं अय॑ पुरुषः पराश न आत्सना 
सम्परिष्वक्तो न बाह्य' किश्वन वेद नान्‍तरम्‌ । तद्दा अस्यैतवाप्तकामम्‌ श्रात्मकामम्‌ भ्रकास॑ रूप॑ 
शोकान्तरम्‌ । * 

“यही उसका कामरहित पापरहित और अभयरूप है। जैसे प्रिय स्त्री द्वारा आलिगित 
पुरुष को भीतर-बाहर का कोई ज्ञान नहीं रहता, उसी तरह इस पुरुष को प्राज्ञात्मा द्वारा 
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१. बृददारएयक । १.४५ | 
२, तत्रेव | ४,३.२१। 
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आलिंगित होने पर, भीतर-बाहर का कोई ज्ञान नहीं रहता । यह इसका आत्तकाम, 
आत्मकाम, अकाम और शोकरहित रूप है ।” 

श्रीअरविन्द ने इस अवस्था को इस प्रकार व्यक्त किया है -- 

“परमात्मा द्वारा संभोग, जीव का पू्ण आत्मसमपंण है, जिसमें जीव अनुभव करे कि 
परमात्मा की उपस्थिति, शक्ति, प्रकाश और आनन्द ने उसके सारे अस्तित्व को अभिभूत कर 
दिया । अपने सन्‍्तोष के लिये इनको अपने भीतर लाने से यह अच्छा है। स्वयं इनका 
स्वामी होने की अपेक्षा यह कहीं अधिक आनन्दप्रद है कि पूर्ण आत्मसमपंण कर दिया जाय 
और परमात्मा अभिभूत कर दे। साथ-साथ इस समपंण द्वारा घान्ति और जीव तथा 
प्रकृति पर आनन्दप्रद संयम प्राप्त होता है ।”* 

वर्तमान युग में इस पर भारतीय सभ्यता और कला के मर्मज्ञ विद्वान 
डा० श्रीआनन्दकुमारस्वामी के विचार भी मननीय हैं । आप कहते हैं -- 

“सभी विचारों का अन्तिम परिणाम है। जड़ और चेतन, अर्थात्‌ कर्त्ता और कर्म के 
एकत्व का वोध और यह पुनमिलन, काल-सृष्टि के लिये अनन्त के प्रेम का निदर्शन स्वरूप 
स्‍्वंग॑ और नरक का मिलन तथा संकुचित विश्व का अपनी स्वच्छन्दता की ओर आत्म- 
विस्तार है। इसलिये यहाँ न कोई पवित्र है और न अपवित्र, न आध्यात्मिक और न 
इन्द्रियपरायण, किन्तु जो कुछ है, वह निर्मल और शून्य है। यह जन्म-मरणवाला संसार 
ही एक महाषुन्य है । 

“भारतवर्ष में हम इस विश्वास से दूर न रह सके कि स्त्री-पुरुष के प्रम का गम्भीर 
आध्यात्मिक महत्त्व है। सांसारिक प्रेमी जब परस्पर भुजाओं में कसे रहते हैं और 
आत्मविस्मृति में विभोर हो जाते हैं, उस समय प्रत्येक दोनों ही हैं--इस विवरण को छोड़- 
कर दूसरा और कुछ है ही नहीं, जिससे माया का (#766) इसे अपने भीतर रखनेवाले ब्रह्म 
(&7700॥६ 77#7706) से एकत्व की तुलना की जा सके। शारीरिक निकटता, संस्पर्श 
और एक दूसरे के अन्तर्गत हो जाना ही प्रेम का प्रकट रूप है; क्योंकि प्रेम ही एकाकार 
होने का चिह्न है। इनका शरीर एक है; क्योंकि भावना की एकता इनके मन में बनी 
रहती है। दो व्यक्तियों में केवल सहानुभूति की अपेक्षा यह अधिक भरा हुआ एकत्व है 
और दो व्यक्तियों के भिन्न व्यक्तित्व का उतना ही महत्त्व है, जितना स्वर्ग के द्वारों का महत्त्व 
उन व्यक्तियों के लिये होता है, जो स्वर्ग के भीतर पहुँच गये हों। यह बीजगणित के 
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श्ज्ट भारतीय प्रतीकर्षिधा 


समीकरण की तरह है, जिसमें संकेत चाहे जो कुछ भी हो, समीकरण ही एक सत्य है। 
किचिन्मात्र भी अहंभाव के बीच में आ जाने से दो होने का धोखा लौट आता है ।”! 

गृहस्थों का परिवार त्रिवर्ग ( धर्म-अर्थकाम ) सिद्धि का स्थान है और मिथुन-प्रतीक 
मोक्ष का चिह्न है। इसलिये गृहस्थों के घरों पर यह अद्धित नहीं किया जाता, केवल 
मोक्षद्वार और परम पुरुष-स्वरूप देवमंदिरों पर ही इसका अड्धून होता है। 

विद्य त्‌ को परमपुरुष का स्वरूप माना गया है-- 

य एुष विद ति पुरुषों दृश्यते सो5द्मस्मि स एवाहमस्मि ।' 

“विद्य त्‌ में जो यह पुरुष दिखाई पड़ता है, वह में हूँ, वह में ही हूँ ” बिजली की चमक 
में जीवात्मा और परमात्मा का सम्मिलित एक रूप है और ऐसा विश्वास किया जाता है 
कि जहाँ मिथुनमूर्ति अद्धित है, उस देवगृह पर बिजली नहीं गिरती। विशेष कर उड़ीसा 
के लोगों और शिल्पियों का यह विश्वास है ।* 
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“पवद्ार-अकरय २७ 


यह परमपुरुष का प्रतीक मिथुनमूरति, दो त्रिकोणोंवाले शाक्तयंत्र और उपनिषद्‌ के 
'अर्धवृगल' अर्थात्‌ बीज के दो दलों की उपमा '* पर ध्यान देने से स्पष्ट हो जाता है। 
यंत्र का बिन्दु बीज है। बिन्दु, शिव-शक्ति, अर्थात्‌ शक्तिमान्‌ और शक्ति के रूप ग्रहण कर 
दो त्रिकोणों के रूप में प्रस्फुटित होता है। ये दानों त्रिकोण उस बीज की दाले 
(अधंवृगल ) हैं। इन दोनों दालों, अर्थात्‌ शक्ति और शक्तिमान्‌ का द्योतक ही मिथुन-प्रतीक है । 
शाक्तदशंन में इन्हें प्रकाश और विमर्श कहते हैं । वेद में इन्हें द्यो और पृथ्वी कहते हैं । 

बिन्दु और त्रिकोणों का विस्तार वृत्तरूप में होता है। दोनों त्रिकोण दोनों दाल हें 
और उनके बीच का बिन्दु अंकुर है। ये फंलकर अष्ट प्रकृति के रूप में संसार-महामहीरुह 
के रूप में प्रकट होता है। सृष्टि का आरम्भ दो दालों (शक्ति के दो रूप स्थिति-गति) से 
आरम्भ होता है और दो दालों के एकाकार हो जाने में इसका लय, अर्थात्‌ बखेड़े और 
चंचलताओं से मोक्ष हो जाता है। 

तान्त्रिक साधनाओं में इस वृगलविद्या अथवा मिथुनविद्या का विवरण इस प्रकार दिया 
गया है -- 

शक्तिद्यपुटान्त:स्थलक्षद्वयसुसंल्यितम्‌ । 
ज्योविस्तत्वमय ध्यायेत राताछरापटोजनात ॥ * 

“(अ्र मध्य के सम्मुख आज्ञाचक्र के दोनों दलों) ल-क्ष रूपी दो शक्तियों (निष्क्रिय शिव- 
शक्ति और सक्रिय शिवा-शक्ति) के दो पुटों के बीच कुल (शक्ति) और अकुल (शिव) को 
मिलाकर तत्त्वमय ज्योति का ध्यान करे ।” 

आज्ञाचक्र में दोनों ओर दो कमलूदल हैं । एक की वर्णध्वनि ल है और दूसरे की क्ष । 
इस न्यास से स्पष्ट है कि क्ष परमात्मा का और ल जीव, अर्थात्‌ माया का वाचक है । 
इलोक के 'शक्तिद्रय” शब्द से स्पष्ट हैं कि ये दोनों शिव-शिवा शक्ति हें। इस चक्र के 
प्रतीकात्मक अधिष्ठात्री देवता का रूप अधंनारीश्वर है। स्पष्ट है कि इन दो दलों में से 
एक नारी और एक ईइ्वर है। बीच में बिन्दुरूप इतरशिवलिजर है, जिसके द्वारा यह सब 
कुछ परमशिव-सहस्रार में लीन होता है। यही कुल और अकुल का नियोजन, अर्थात्‌ मैथुन 
( एकाकार हो जाना ) है। दोनों का सहस्नार में लीन होना सामरस्य और पूर्णत्व है । 
उस समय एक शक्ति, उसे शिव या शिवा जो कहा जाय, साक्षीरूप से बनी रहती है। 
हादिमत से इसका नाम शिव और कादिमत से शिवा है । 

सर्वव्यापी शिवशक्ति को अपने भीतर लाकर आत्मशक्ति से एकाकार करने को हादिमत और 
आत्मशक्ति का विकास कर सर्वव्यापी शक्ति से इसे मिलादेने को कादिमत कहते हैं । नृत्यप्रतीक 
की भाषा में इसे कहा जाता है कि जब नृत्य करती हुई शक्ति शिव में लीन हो जाती है, तब 
शिव साक्षीरूप से अवशिष्ट रहते हें और जब शिव नृत्य करते हुए शक्ति में लीन हो जाते हैं, 
तब शक्ति साक्षिणीरूप से अवधशिष्ट रहती है, अर्थात्‌ एक कूटस्थ तत्त्व के ये दो नाम और 
रुप हें । 

१. बृददारण्यकीपनिषत । १.४.३ । 

२. श्यामारइस्यतन्त्रमू। जोवानन्द। कलकत्ता, १८६६ । पृ० ३२ में उदयाकरपद्धति से उद्ध त। 


२८० भारतीय मतीकविधा 


इसे आगे और भी अधिक स्पष्ट किया गया है-- 


हा गारदयमध्यस्थ शक्तिद्यपुटीक्ृवम । 
'सदासमरध्त॑ ध्यायेत्‌ काल तत्कुलयोगिनाम ॥' 


“दोनों श्रू गाटक (भौहों की अस्थि) के बीच दो शक्तियों (निष्क्रिय, अकुल, शिव और 
सक्रिय, कुल, शक्ति) में (बिन्दु को) बन्द कर सदा ध्यान करे, यह कुल-योगियों, अर्थात्‌ 
कौलिकों का समरस काल है।” 

बोलचाल की लौकिक भाषा में स्त्री-पुरुष के सम्भोग-सुख को सामरस्य कहते हैं। यह 
आध्यात्मिक साधनाओं के समरस का विवरण है । 

इस प्रसंग में सर की ये पंक्तियाँ स्मरणीय हें -- 

सदा एक रस एक शअ्रखंडित आदि अनादि श्रनूप । 
कोटि कल्प बीतत नहिं जानत बिहरत जुगत्न स्वरूप ॥ 


समरस, एकरस, सामरस्य, योनिमुद्रा उन्‍्मनी इत्यादि एक ही अवस्था के भिन्न-भिन्न 
नाम हैं । 
किरणस्थं तदग्निस्थं चन्द्रभास्करमध्यगम । 
मद्दाशून्येन यत्कृत्वा पुर्णस्तिष्ठति योगिराट ॥* 
मद्दाशून्य इृति सर्वोपाधिविनिमुक्ते । पूर्ण इति सर्वोपाधिविनिर्मोत्ात्‌ विभागविरद्ात्‌ पूण 
एव भवतीति । 
“चन्द्र (तत्त्व) और सूर्य (तत्त्व) के बीच अग्नि (तत्त्व)* के महाप्रकाश में महाशून्य की 
स्थिति बनाकर योगिराज पूर्ण हो जाता है ।” 
“महाशून्य का अथ हे सर्वोपाधिविनिमु क्त । सभी उपाधियों के छूट जाने से विभागर्रहित 
होने के कारण पूर्ण हो जाता है ।' 
यहाँ शिव-शिवा को चन्द्र और सूय-तत्त्व और बिन्दु को महाप्रकाशमय अग्नितत्त्व कहा 
गया है। इन तीनों शक्तियों का अविभक्त हो जाना सामरस्य है। मिथुनमूरतति इस 
विभाग्रहित अवस्था का प्रतीक है। इस अवस्था का विवरण योग और तनन्‍्त्र तथा अन्यान्य 
साधना-पद्धतियों में बड़े विस्तार से दिया गया है । 


इस प्रकार सृष्टि के प्रतीकों का निर्माण कर शिल्पी ऊपर मूल स्थान की आर आगे 
बढ़ता है। ऊपर बेदी के ऊपर जहाँ आमलक है, वह प्रासादपुरुष की ग्रीवा कहलाती है । 
(दक्षिण के मन्दिरों में हम्यं का नाम ग्रीवा है।) इसके ऊपर सोने की शलाका से प्रासाद 
पुरुष की आँखे खोली जाती हैं। इसका नाम नेत्रमोक्ष है । इसके ऊपर अमृत-कलश में 
परमपुरुष की सोने की मूर्ति की स्थापना की जाती है । ऊपर आकाश में लहराती हुई 
पताका परमपुरुष के अन्तहीन विस्तार की ओर संकेत करती रहती है । 

१. तम्रेव । 


२. तश्नेव । 
३. यही बेद का अग्नि है। 


व्यर्वद्वार-मेकरथी २८१ 


प्रासाद में नीचे वास्तु पुरुष की जो स्थापना होती है, उसका मन्त्र इस प्रकार है-... 

5 नमो भगवते वास्तुपुरुषाय महाबद्धपराक्रमाय सर्वाधिवासितशरीराय भरह्मपुलाय सकत- 
ग्रह्माण्ड घारि णे भाव पित मरना । पुरपसनप्रासादगृहवापिपर कृपादे सबल्निवेशस/क्षिष्यकराव 
सर्वासिद्धिपदाय प्रसक्षवदुनाय विश्वम्भराय परमपुरुषाय शक्रवरदाय वास्तोष्पते नमस्ते ।' 

“भगवान्‌ वास्तुपुरुष को प्रणाम। आप महाबली और पराक्रमी हें। सब को अपने 
शरीर पर वास देते हैं। ये ब्रह्मा के पुत्र हें, सम्पूर्ण ब्रह्माण्णट को धारण करते हैं, अपने 
मस्तक पर भूमि का भार लिये हुए हैं, गाँव नगर, प्रासाद (देवताओं का), गृह (मनुष्यों का) 
वापी, सर, कृप आदि की स्थिति और निकटता को बनाये रखनेवाले, सब सिद्धियों के देनेवाले, 
प्रसन्नमुख, विश्वम्भर, परमपुरुष, और इन्द्र को वर देनेवाले वास्तोष्पति हें ।” 

इस मन्त्र से सिद्ध होता है कि विश्व को धारण करनेवाले परमपुरुष का ही नाम वास्तु- 
पुरुष है और इस नाम से उनकी ही पूजा निधि-कलश और अमृत-कलझ में होती है। वास्तु 
का अर्थ है वास्तव वस्तुमय, अर्थात्‌ यथार्थ पुरुष अथवा परमपुरुष । वास्तुपुरुष के रूप में 
परमपुरुष की आराधना से प्रासादपुरुष का निर्माण आरम्भ होता है और ऊपर कलश में 
परमपुरुष की प्रतिष्ठा के साथ इनकी समाप्ति होती है। प्रासाद-निर्माण के पूर्ण हो जाने 
पर जब ऊपर अमृत-कलझ में परमधघुरुष की प्रतिष्ठा हो जाती है, तब वास्तुपुरुष का काम 
समाप्त हो जाता है । 

प्रासादपुरुष का निर्माण हो जाने पर इसमें प्राणप्रतिष्ठा की जाती है। प्रधान- देवता 
की स्थापना ही प्राणप्रतिष्ठा है। प्रधान देवता की स्थापना प्रासाद के मध्य में वास्तुपुरुष- 
मण्डल पर अथवा प्रवेशद्वार के सामनेवाले घनद्वार में होती है, जो बाहर से बन्द रहता है। 

अन्य दो घनद्वार, अर्थात्‌ मुक्ति के रहस्यों में प्रवेश करने के घनीभूत, ठोस लघुमागें 
या तो शून्य रहते हैं या उनमें प्रधान देवता के पाव्वंदेवताओं की स्थापना की जाती है। 
अड्भूरापंण पूजा का एक प्रधान अद्भु समझा जाता है, इसे जयन्ती भी कहते हैं । मन्दिर 
के एक भाग में शुद्ध मृत्तिका पर यव बो दिया जाता है। जब इसके अद्भूर तयार होते हैं 
तब उन्हें देवता को अपण किया जाता है। इसका अर्थ है कि सृष्टि के बीज के दो दलों 
में और इसके विस्तार में जो कुछ है, मूल द्वारा उसका सारा सार खींचकर यह अद्भूर 
तैयार हुआ, और इस प्रकार प्रपंच तथा परमार्थ में जो कुछ है, उसका सार अपने देवता को 
अपंण कर स्थपति, स्थापक, यजमान और भक्तगण, सभी कृतार्थ हो जाते हैं । प्रसाद- 
स्वरूप संसार पर जय देनेवाली इस जयन्ती शक्ति को पाकर लोक प्रपंच और परमाथ्थे- 
सिद्धि लाभ कहते हैं । 

साधारण मन्दिरों में प्रासाद के बाहर की वेदी परिक्रमा के लिये खुली होती है । बड़े-बड़े 
मन्दिरों के प्रासाद के चारों ओर अनेक स्तम्भों पर मण्डप बने होते हें। इन स्तम्भों पर 
आवरण या परिवार-देवताओं की प्रतिमाएँ बनी रहती हैं । प्रधान देवता को घेर 
कर रहनेवाले ये देव और देवियाँ मानो सारे आवरण को दूरकर और प्रत्यक्ष होकर भक्तों 
को दर्शन देने और उनकी सहायता करने के लिये प्रस्तुत रहती हैं । . क्‍ 


; १, पोरायिक वास्तुशान्तिप्रयोग । 


बे८२ मारतीय प्रतीकषियी 


मन्दिर में प्रवेश करने के पहिले परिक्रमा वा प्रदक्षिण का विधान है।' भक्तगण चारों 
ओर घूमकर, प्रसादपुरुष का ऊपर से नीचे तक अच्छी तरह दर्शन करते हैं। इसके प्रत्येक 
आवरण-देवता के पास जाकर उनकी पूजा करते हैं और उनकी कृपा तथा आशीर्वाद की 
याचना करते हैं।* वे गुरुस्थानीय बनकर भक्त को धीरे-धीरे प्रधान देवता की ओर 
अग्रसर करते हें। जब भक्त प्रधान देवता के सामने जाकर खड़ा होता है, तब वह 
देव-भावना से अभिमूत देवमय और प्रधान देवता के साथ एकाकार हो जाता है। 

प्रासाद का नाम दुरोहण है; क्‍योंकि प्रपंच से परमार्थ की ओर, अर्थात्‌ नीचे से ऊपर 
अमृतत्व की ओर बढ़ना कठिन है। किन्तु दुरोहण-मन्त्र को जपकर यजमान स्वर प्राप्त 
कर सकता है।* 

यही प्रासाद-पुरुष और उसकी आराधना है । 


चेतन-प्रतीक 


साधना के स्थान के भेद से प्रतीक के भी तीन भेद होते हें-- 

साधनस्थानसेदात प्रतीकमेदः । 
स्थानमेव्स्त्रिधा प्रोक्त: प्राणे देहे बहिस्तथा ।। * 

“स्थानभेद तीन प्रकार के है --प्राण, देह और बाहर ।” ये आभ्यन्तर देहिक और बाह्य 
प्रतीक हैं । 
कुण्डलिनी, षट्चक्र, स्वयंभूलिगादि, ग्रन्थिभेद, प्राणशशक्ति, अनाहतनाद, योनिमुद्रा 
इत्यादि साधना के आभ्यन्तर प्रतीक हें। योगमार्ग से प्राणायाम और मनोलय द्वारा तथा 

तंत्रमाग से जप, न्यास और अन्‍्तर्याग द्वारा इनपर साधना की जाती है । 


न्यास द्वारा शरीर को मन्त्रमय तथा देवमय बनाकर सो5हंभाव द्वारा साधना 
करने में साधक का शरीर ही प्रतीक बन जाता है। इन भावों को इस प्रकार व्यक्त किया 
गया है - 
दैहो देवाद्ययः प्रोको जीबो देवः सदाशिव: 
व्यजेवुशाननिर्माल्य॑ सो5६ं भावेन पूजयेत्‌ ॥ * 
“शरीर देवालय है।* जीव देव सदाषशिव हैं। अज्ञान-निर्माल्य को छोड़ दे और 
सोहहंभाव से पूजन करे।” देहलिज्र और बोधलिज्भ की प्रक्रिया इसी के अन्तगंत है । 


१, भाचारमेद से कहीं-कद्दीं लोग पूजा के पश्चात्‌ परिकमा करते हैं। उद्देश एक दे । 

२. तुलसीदास ने विनयपत्रिका के निर्माण में इसी पद्धति का अवलम्बन किया हे । 

३, पेतरेय आल । १८'६'२० । ऋग्वेद में दुरोहण शब्द का बार-बार प्रयोग हुआ हे भोर निरुक्तकार ने 
उसका अर्थ धर ओर निवासस्थान किया दे । 

४. तन्त्रालोकः । काश्मीरसंस्कृतग्रन्थावलि: । श्रीनगर १६२२ | माग ४ | आहिक ६ै। श्लोक २॥ 

४... 40 8700 ०0067 ए/80808058., (8. 922, मावोपनिषत्‌ | १० ५४ | श्लोक ६३। 

६. इसी प्रकार को भावना पर देवालय बनता है। देवालय परमपुरुष के शरीर का प्रतीक है । 
विवरण के लिये प्रासाद-पुरुष-प्रकरण देखिये । 


व्यवहार-अकरण २८३ 


पौद्मासन से बंठने पर शरीर ही ब्रह्मलिड्र का प्रतीक बन जाता है और कल्पना-रहित ज्ञान 
पर स्थिरचित्त, बोधलिज़ वा ज्ञानलिड् की प्रतिमा है ।' 


बाह्यप्रतीक के दो भेद हें-->जड़ और चेतन । 

प्रतिमा, चित्र, यंत्र, मण्डल, माला, पुस्तक आदि जड़ प्रतीक हैं। वक्ष, पद्यु, कीट 
पक्षी, मनुष्य (स्त्री और पुरुष) आदि चेतन-प्रतीक हैं। इस प्रकरण में इसी प्रसंग पर 
विचार किया जायगा । 

प्रश्न होता है कि प्रतीक साधना का साध्य है अथवा साधन ।* प्रतीक साधन और 
साध्य, दोनों ही है। प्रतीकों के तीन रूप होते हैं - स्थूल, सक्षम और पर अथवा कारण । 

स्थूलावस्था में सभी प्रतीक मुख्यतः साधन होते हैं। किन्तु साधक की एक विशेष 
अवस्था में साध्य बन जाते हैं। जब पत्थर वा धातु की प्रतिमा अथवा चित्र या स्तम्भादि 
की पूजा की जाती है, तो प्रतिमादि पूज्य शक्ति की साधना, अर्थात्‌ प्राप्ति का माध्यममात्र बन 
कर रह जाते हें। यह पूजा का उ्हँ व्य वा साध्य नहीं होता । जब पृज्यशक्ति प्रतिमा 
वा चित्र के कल्पित रूप को ग्रहण कर साधक के सम्मुख प्रकट होती है,' उस समय साध्य 
और साधन अर्थात्‌ देवता और प्रतिमा एकाकार हो जाते हें। जबतक ऐसी अवस्था नहीं 
आती तबतक प्रतीक उपास्य, अर्थात्‌ साध्यशक्ति का साधन, अर्थात्‌ माध्यममात्र बना रहता है । 
इस पर आचारयों और साधकों का और एक मत मननीय है। उनका कथन है कि 
देवमन्दिर में अथवा प्रतीकों में मन्त्रशक्ति से हो अथवा पूजक की भावना से हो, पूज्य 
देवता की शक्ति भरी रहती है। इसलिये इन्हें प्रतिमादि न कह कर देबविग्रह कहा जाता है 
और पूजक जब उपासना के लिये इनके सामने उपस्थित होता है, तो इन्हें पत्थर समभकर 
नही, प्रत्यक्ष देवता समझकर इनकी पूजा करता है। इसलिये सभी अवस्थाओं में ये 
साध्यदेवशक्ति हैं, साधन नहीं। पूजा भावना का विषय है। इसलिये ये दोनों ही 
विचार शुद्ध हैं । 

साधनाकाल में प्रतीक का रूप जितना ही सूक्ष्म होता जाता है, उतना ही यह 
'पर' के निकट होता जाता है और देवरूप ग्रहण करता जाता है। “पर” रूप में यह 
स्वंथा साध्य हे; क्‍योंकि वहाँ साध्य और साधन का भेद मिट जाता हैं। वहाँ पूज्य 
और पूजक भी एकाकार हो जाते हैं। यह साधक की स्वानुभूति की मात्रा पर 
आश्रित है । क्‍ 

अब हम प्रकृत विषय का अनुसरण करते हैं । 

व॒क्षों में किसी भी वृक्ष वा कुज को माध्यम बनाकर उपास्य की उपासना की जा 


१, विशेष विवरण के लिये लिश्न-प्रकरण देखिये | 

२. वेदान्तसूत्र | ४.१.४ और ४.१.१४, १६ में इस पर विचार किया गया है। इन सूत्रों पर आचायाँ 
के भाष्य मननीय और विचारणीय हैं । 

३० आत्मविभेद क्रिया द्वारा, अर्थात्‌ देवता को अपने से भिन्न समझ कर साकारोपासना से ऐसा होता है । 
सोहंभाव से साधना करने से साथक साध्य में लोन होकर साध्यरुप दो बाता दे । 


श्ट्छ . भारतीय प्रतीकषिथा 


सकती है । साधारणतया अद्वत्य (पीपल) द्वारा विष्णु की, प्लक्ष (बट) द्वारा शिव 
की, तुलसी द्वारा देवी और विष्णु की और कदम्ब द्वारा देवी और कृष्ण की उपासना 
की जाती है। ये देव-प्रतिमा की तरह पवित्र समझे जाते हैं । 

चक्रों की तरह फूलों पर देवताओं का स्वतः निवास समझा जाता है। इसलिये 
उन पर देवताओं का आवाहन नहीं किया जाता । वे. प्रकृतिप्रदत्त स्वयंसिद्ध प्रतीक हैं । 


पशुओं में गाय द्वारा सभी देवताओं की और विशेषतः वेदमाता गायत्री की उपासना 
की जाती है। वृषभ, शव, शाक्त, वष्णव, जैन आदि सबके लिये समानरूप से आदरणीय है। 
शिवा द्वारा देवी की और गज द्वारा लक्ष्मी की पूजा की जाती है। कपिरूप में 
महारुद्र हनुमानू की उपासना की जाती है। पक्षीरूप में विष्णु-गरुड और पश्ुपक्षी के 
मिश्रित रूप में शिव-शरभ की उपासना होती है । पशु-मनुष्य के मिश्रितरूप नृर्िह में 
विष्णु की उपासना होती है। मत्स्यकच्छपादि भी विष्णु के अवतार के रूप हैं । 


सबसे सुन्दर और मनोहर स्त्री-पुरुष के रूप में मनुष्य-प्रतीक है। स्त्री अपने पति 
को परमात्मा का रूप (पति-परमेश्वर) मानकर ब्रह्मचयं अर्थात्‌ ब्रह्मप्राप्ति का ब्रत धारण 
करती है, और पति के माध्यम, अर्थात्‌ पति-प्रतीक द्वारा साधकों की सिद्धि प्रात करती है। 
देवविग्रह द्वारा साधकों के जो-जो काय॑ होते हैं, पतिविग्रह द्वारा, पतिब्रत धारण करने- 
वाली स्त्रियों को भी वे ही सिद्धियाँ मिलती हैं। इस प्रणाली से परमार्थ-सिद्धि के साथ- 
साथ पारिवारिक स्थिरता मानव-जीवन की अनमोल सिद्धि है। यह भोग और मोक्ष 
दोनों को ही वश में करने की विद्या है । 


श्रौतमार्ग में, समाज में पुरुष की प्रधानता होने के कारण लोगों ने इस भावना को 
पतिव्रत तक ही आबद्ध रखा। तन्‍त्र ने इसे और भी आगे बढ़ाया। तान्त्रिकों ने 
जगन्माता का स्वरूप मातृत्व में देखा, उन्होंने अम्बा को जगदम्बा के लघुरूप में देखा! और 
उनके द्वारा महाशक्ति को पाने की सांधना की। शाक्तोपासना में पत्नी को वही स्थान 
मिला, जो श्रौत और स्मातंमार्ग में पति को मिला था। शञाक्तों के लिये पत्नीत्याग और 
संन्यास वर्जित है और यह प्रायश्चित्तीय कम है, तथा पत्नी के दुःखी और रुष्ट रहने से पति 
को सिद्धि और सदगति नहीं मिलती । यहाँ देवी के सजीव-प्रतीक-स्वरूप पत्नी की देव- 
विग्रह की तरह पूजा होती है। और, कठोर साधनाओं का, पत्नी एक मुख्य साधन वा 
प्रतीक है। पति की भी शिव रूप में पत्नी उपासना करती है । 

यह भावना और उपचार पत्नी तक-ही सीमित नहीं है। अत्यन्त व्यापक होने के 
कारण, शाक्तमत ने सभी जाति की एक वर्ष से लेकर अतिवृद्धावस्थावाली तक सभी 
स्त्रियों को महाशक्ति की साधना का प्रतीक या माध्यम बनाया और सिद्धिलाभ किया । 


क, या देवों सबभूतेषु मातृरुपेश संस्थिता ) 

नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमोनमः ॥ दुर्गासप्तशती | ५.३१ । 
ख. विद्या: समस्तास्तव देबि भेदाः 

स्त्रियः समस्ताः सकला अगत्सु ॥ तन्रेब। ११.६ । 


व्यवहार-प्रकूरण श्टःर 


शाक्तमार्ग में पुरुष को शिवस्वरूप मानकर उसके द्वारा जिस प्रकार स्त्रियाँ अलौकिक शक्ति 
और परमार्थ-सिद्धि लाभ करती हैं, उसी प्रकार पुरुष भी स्त्री-प्रतीक द्वारा अलौकिक शक्ति 
और परमाथथं-सिद्धि लाभ करते हैं । वटुक (बालक) और शिवस्वरूप साधकों की तरह, 
कुमा रिका, सुवासिनी, शक्ति, भरवी (साधनाओं में संलग्न स्त्री) आदि की पूजा स्त्री-प्रतीक 
के भिन्‍न रूप हें। कमारिका पूजा में इस वाक्य का प्रयोग होता है-- 

जगत्पूज्ये ज गहन्धे सवशक्तिस्वरूपिणी । 

पूजां ग़ृह्दाण कोमारि जगन्मातनंमो5स्तु ते ॥ ' 

“जगत्‌ की पूजनीया, जगत्‌ की वन्दनीया सब प्रकार की शक्ति के रूप, जगत्‌ की माता 

कुमारि ! पूजा स्वीकार कीजिये। आप को नम: । 


सुवासिनी पूजा का वाक्य है-- 
कल्ाधारां कल्बारूपों कार८£एच्व्चालए्टीम । 


कामदां करुणाघाराों कामिनीं पूजयाम्यद्यम ॥ * 
“सृष्टि के आधार, सृष्टिरूप, भयंकर कालस्वरूप, इच्छाओं को पूर्ण करनेवाली, करुणा 
के आधार कामिनी की में पूजा करता हूँ।'' 
इन वाक्यों से इन प्रतीकों के पूुजज की भावना प्रकट होती है। नरशक्ति की तरह 
पशुशक्ति की पूजा का भी विधान है 
पशुशक्तिनरशक्तिः पत्चिशक्तिस्तवैव च। 
पूणता विय्युयं कम सगुणं कारयेत्ततः ।। '" 
“पलुशक्ति, नरशक्ति और पक्षिशक्ति की पूजा करके निष्फल क्रियाओं को भी सफल कर ले।” 
अतः शाक्तों के लिये स्त्रीपशु की बलि निषिद्ध है।* मत्स्यादि में जहां स्त्री-पुरुष का 
विभेद नहीं किया जा सकता, वहाँ अज्ञात पाप के प्रायश्चित्त का विधान है। 


पूजा-पुरइचरण में वटु और कुमारिका की तरह प्राय: ब्राह्मण-भोजन का विधान है। 
जिस देवता की पूजा होती है, ब्राह्मण उसका प्रतीक समझा जाता है। देवविग्रह की तरह 
उसका चरण धोया जाता है, जिसे छिड़तककर लोग घर को पवित्र करते हें और श्रद्धापवंक भोजन 
और दक्षिणा देकर उनका आशीर्वाद लेकर उन्हें विदा करते हें। इसका साधारण सिद्धान्त है-- 
मंत्रे तीथ द्विजे देवे देवशे भेषजे गुरो । 
यादशी भावना यस्य सिद्धिभवति तादशी ।। 
“मंत्र, तीथ, ब्राह्मण, देवता, ज्योतिषी, औषधि और गुरु में जिसकी जंसी भावना 
रहती है, वंसी सिद्धि मिलती है।” 
भारतीय सभ्यता का परमपुरुषार्थ, अर्थात्‌ चरम उहृश्य तत्त्वज्ञान है। उसे पाने के 
लिये मानवबुद्धि में जितने उपाय आ सकते थे, उन सब का स्वच्छुन्दता से प्रयोग किया गया है। 
१. कुमारीस्तोत्रम | श्लोक १ । 
२. तत्रेब। श्लोक ५। 


रे. कुलचुडामणि: | कलकत्ता । १६१५ | पटल ७। श्लोक ४५। 
है, नाटकों भोर उपन्यासों में जहाँ स्त्रियों की बलि का दृश्य दिखाया गया है, वह अशाक्त कविकश्पना है । 


श्ध्६ भारतीय प्रतोकषिया 


ब्रिशक्ति का प्रतीक भारतवर्ष 


संस्कृत-साहित्य और विशेषत: पुराणों में भारतवर्ष को देवभूमि, कमेभूमि, भारतभूमि, 
पुण्यमूमि आदि कहा गया है। ऋषियों ने भारत का जो स्वरूप संस्कृत-साहित्य और 
विशेषत: आषंग्रन्थों में उपस्थित किया है, उसे स्मरण कर मन और दरीर पुलकित हो 
उठता है। 

वेष्णव, शव, शाक्तादि सभी की दृष्टि में भारत, शिव, विष्णु, शक्ति आदि का रूप है। 
इन सभी के सिद्धपीठ, बलूचस्थान, काश्मीर, हिमालय, असमदेश, उत्तरापथ, दक्षिणापथ आदि 
भारत के सभी भागों में फंले हुए और भरे पड़े हें। द्वारकाधाम, हिंगुला (बलूचस्थान), 
ज्वालामुखी और क्षीरभवानी (काइ्मीर), पशुपतिनाथ (नेपाल), कामाख्या (असमदेश ', 
मीनाक्षी (मदुरा), कन्याकुमारी, रामेश्वर, जगन्नाथ, बद्री, केदार आदि का नाम गिनाना 
व्यर्थ है; क्‍योंकि ये सत्र प्रसिद्ध हैं । 

पुराणों में प्रसिद्ध है कि दक्षयज्ञ (कमंकाण्ड के दम्भ और आडम्बरों) में सती (पर-सत्ता 
की भावना) ने शरीर त्याग दिया । शिव (सत्‌) शोकातुर होकर सती (विश्वशक्ति की 
भावना) का निर्जीव शरीर कन्धे पर लेकर पागल की तरह घूमने लगे । उनका क्षुब्ध चित्त 
और विकराल रूप देखकर किसी को साहस नहीं होता था कि कोई जाकर उनसे सती 
का शरीर उत्सगं कर देने की प्राथंना करे। मृतशरीर सड़कर दुर्गन्ध करने लगा, किन्तु 
वियोग से दुखी पति को सुध कहाँ ! विष्णु ने इसका उपाय सोचा । वे चक्र लेकर शिवजी 
के पीछे अलक्ष्य रूप से घूमने लगे और सती (साकार त्रिगुणात्मिका सृष्टि) का जो अंग 
गल जाता था उसे चक्र (काल) से काट कर गिराने लगे । जहाँ-जहाँ माता सती के ये 
कटे हुए अड्भ गिरे, वे परम पावन सिद्धपीठ बने । इस प्रकार सारे भारत में जहाँ सती के 
एकावन अड्भू कट कर गिरे थे, वहाँ एकावन पीठ बने । इस प्रकार सारी भारत-वसुन्षरा 
का प्रत्येक रजकण माता सती के अजूरें के परमाणुओं और शिव तथा विष्णु के चरण-रज 
से पवित्र हो उठा। इसकी धूल मस्तक में लगाने से सती, शिव और विष्णु के चरणों के 
पावन रज से शरीर दिव्य हो जाता है। छदिव और विष्णुस्वरूप भगवान्‌ बुद्ध की 
जन्मभूमि होने के कारण भारत से बाहर रहनेवाले बौद्धजन भारतवर्ष में जन्म पाने के लिये 
अमिताभ बुद्ध की आराधना करते हैं; क्योंकि भगवान्‌ बुद्ध के सभी अवतार यहीं हुए और यहाँ 
जन्म लेने पर ही निर्वाण मिल सकता है। जनों के भी सभी तीर्थ करों ने यहीं अवतार 
लिया। धन्य हें वे, जो इस पावन वसुन्धरा पर जन्म लेते हैं, इसकी पावन धूल में लोटकर 
बड़े होते हें, इसके पावन प्रसाद-स्वरूप अन्न-जल से परिपुष्ट होते हैं और चतुरवंग की सिद्धियों 
के साथ खेल-कूद कर इसके पावन गर्भ में विलीन हो जाते हैं । इन्हीं भावनाओं से 
पुलकित होकर व्यासदेव ने ८:८,८४५४/ में लिखा कि-- 

गायम्ति देवा! किक्ष गीतकानि धम्यास्तु ये भारतभूमिभागे । 
सर +स्तरू 'च हैतुभूते भवम्ति भूयः पुरुषा: सुरत्वात्‌ ॥ 

“स्वयं में देवगण यही गीत गाया करते हैं कि वे पुरुष धन्य हैं, जो देवोचित गुणों के 

कारण स्वर्ग और अपवर्ग कौ सिद्धि देनेवाली भारतभूमि में जन्म पाते हैं ।” 


“वंबंहारं-मेकरयो २३०८७ 


दुर्गा-प्रतीक के सम्बन्ध में विचार करते समय हम देख आये हैं कि दुर्गा की प्रतिमा 
मातृभूमि (भारतभूमि) और राष्ट्रशक्ति का भी प्रतीक है। शाक्तदरशशन में भारतभूमि 
भूमण्डल की सृष्टि की रचना का केन्द्रबिन्दु अथवा मध्यबिन्दु माना जाता है । 

इसके पूर्व जहाँ प्रसंग आया है और विशेषतः कामकला पर विचार करते समय हम 
कह आये हैं कि विश्वव्यापिनी शक्ति चित्‌ (चेतना) है, इसलिये वह ज्ञान (मय) है, उसे 
ज्ञान है, इसलिये इच्छा होती है और इच्छा होती है, इसलिये क्रिया होती रहती है। जब 
अपनी इच्छा और क्रिया से वह सृष्टिकल्पना करती है और साथ-साथ नाद और रूप 
उत्पन्न होते हैं, तब सृष्टि का प्रवतंन होता है। इनका चिह्न वा संकेत इस प्रकार है-- 


५ «जो है. ६४ 


चित्र १ में (+) चिहक्नवाला बिन्दु चितू, चेतना, ज्ञान अथवा शक्तिबिन्दु है। 
(» ) चिह्नित बिन्दु नादबिन्दु है और (+ ) चिह्नित बिन्दु रूपबिन्दु है। अन्तिम युग्म- 
बिन्दुओं को संक्षिप्त रूप में नादबिन्दु और रूपबिन्दु न कहकर केवल नांद- 
बिन्दु भी कहते हें। इन तीनों बिन्दुओं को मिल। देने से त्रिकोण (चित्र २) बनता है। 
इसका नाम कामकला वा विभु की इच्छा का खेल है। ' वेदना के आनन्द का ही विभक्त 
रूप इच्छा और क्रिया है, अथवा यों कहना चाहिये कि इच्छा और क्रिया के सम्मिलित रूप 
का नाम आनन्द है और ज्ञान-इच्छा-क्रिया का नाम चित्‌-आनन्द है। सारांश यह कि 
त्रिकोण वा योनि चिदानन्द का आदि और सब से सरल प्रतीक है। इसकी लीला सभी 
आध्यात्मिक साधनाओं और विशेषकर योगियों और तान्त्रिकों की साधनाओं में सर्वत्र 
परिव्यास है। इस त्रिकोण की तीन भुजाएँ वदिक, जैन, बोद्धादि के त्रिक और तुलसी के 
'त्रिविध” हैं । रूपकल्पना में जब ऊध्वं बिन्दु को मुख माना जाता है, तब दोनों अधोबिन्दु कुच 
माने जाते हें'। यह शिवयोनि कहा जाता है (चित्र २) और जब ऊध्वं बिन्दु की कल्पना नाभिरूप 
में* की जाती है तब इसे शक्तियोनि कहते हैँ । (चित्र ३) इन त्रिकोणों के बीच में एक बिन्दु की 
कल्पना की जाती है। (यंत्र पृ० २७३) यह कूटस्थ आदिशक्ति वा तुरीया है, जिससे त्रितत्त्वादि 
उत्पन्न होकर सृष्टि-लीला का विस्तार करते हैं। यह मध्यबिन्दु श्रीचक्र का मध्यबिन्दु है, जिसपर 
ब्रह्मशक्ति स्थित रहकर सृष्टि-चक्र का संचालन करती है। इस प्रकार त्रिगुणात्मक साकार 
सुष्टि-क्रिया का प्रतीक त्रिकोण है और निगुण, आदि मध्यान्तहीन ब्रह्म (ऋत॑ बृहत्‌) के 
महाविस्तार का संकेत हका राध॑ * अर्थात्‌ मेखला है, जो ओंकार में अधंमात्रा (चित्र ४) के रूप में 
१. मुख बिन्दुंकृत्वा कुच्युगमधस्तस्य तदबोी | 
२. चित्र १२२ में तारा का चित्र-परिचय देखिये | 
३. बटचक्ननिरुपणम्‌ (श्लोक १६) में स्वस्तिक को वहि-बीज, अर्थात्‌ तेजस्‌ का प्रतीक माना गया है 


कं. 


और त्रिकोश के वाहर इसका स्थान दे। वोष होता हे कि यह तेम:स्वरुप जिराक्ति का सम्मिलित 
प्रतीक, अवात्‌ तुरीयरुप हे । 


दैधंद भारतीय प्रतीकविद्या 
अवस्थित है। भारत त्रिकोण का शीषंबिन्दु कन्याकुमारी है, जहाँ से एक रेखा बलूचस्थान 
होती हुई पश्चिम हिमालय से मिल जाती है और दूसरी कलिंग और वंग से होती हुई असम 
देश में पूव हिमालय से मिलकर त्रिकोण बनाती है। दक्षिण से देखने से यह शक्तित्रिकोण 
और उत्तर से देखने से शिवत्रिकोण है। लंका हकाराध॑, अधंमात्रा, मेखला वा स्वस्तिक है। 

ललितासहस्ननाम ' में देवी को 'पञ्चाशत्पीठरूपिणी” कहा है, अर्थात्‌ सारा भारत- 
त्रिकोण ही ललिताम्बा हैं-..- कलर ्ि 

युक भारत परम॑ पवम्‌ । 
नित्या भगवती तन्न मद्यामाया जगन्‍्मयबी ।।'े 

“पचास (सिद्ध, पीठोंवाला भारत (वकुण्ठ, केलासादि की तरह) परम पद है। वहाँ 
नित्या जगन्मयी महामाया भगवती हैं ।” 

भारत श्रीचक्र का मध्यबिन्दवाला त्रिकोण है-- 

श्रीचक्रं श्रतिमुल्कोश हृति ते संसारचक्रात्मक 
विखस्यात॑ तदृधिष्टिताक्षरशिवज्योतिर्मय॑ स्वतः । 
पएतन्मन्त्रमवात्मकामिररुणं श्रीसुस्व॒रीमिवत 
मध्ये बेन्व॒वर्सिहपीठल्त्तिते त्वं ब्रद्मविधा शिवे ||" 

“हे शिवे ! सभी जानते हैं कि तुम्हारा श्रीचक्र वेदों के मूल (४£कार) का कोष है । 
यह संसारचक्र है। इसमें सनातन शिवज्योति सत्र भरी हुई। यह मन्त्रमयी छाल 
रंगवाली देवियों से घिरा है। मध्यबिन्दु में सिहपीठ पर तुम ब्रह्मविद्या (स्थित) हो ।” 

यह सारा विवरण भारत पर लगता है। भारत त्रिकोण अकार-उकार-मकारात्मक ३ 
का प्रतीक है। इसी से सभी वेदों और ब्रह्मविद्याओं का विकास हुआ है। यह संसारचक्र 
का प्रतीक है। यहीं संसार के भीतर काम करनेवाली शक्ति का पता लगा है । 

श्रीचक्र के अनेक रूप कहे गये हें--भावना-चक्र, धात्वादि पर निर्मितचक्त क्षेत्रचक्र, 
देशचक्र, संसारचक्र, कालचक्र इत्यादि । 

संसारचक्राव्मक॑ संसारचक्र कात्षचक्ं देशचक्र थ। श्रीचक्रस्य काल्च्क्रेश देशवक्रेश च 
साम्यं तम्त्राजे अष्टाविंशतितमे पटले श्रीशिवेन प्रतिपावितम । मयात्र प्रन्थगौरवभयात्न सिख्यते । 
यैरेव मूलविद्याचरे: श्रीचक प्रसत तैरेवाचरैः संसारचकं प्रसतमिति शानाणंवोक्तिः ।* 

“संसारचक्रात्मक अर्थात्‌ संसारचक्र, कालचक्र और देशचक्र । श्रीचक्र का कालचक्र और 
देशचक्र से साम्य तन्त्रराज के अठाइसवें पटल में श्रीशिव ने प्रतिपादित किया है। पग्रन्थ- 
विस्तार के भय से में यहाँ नहीं लिखता हूँ। मूलविद्या के जिने अक्षरों से श्रीचक्र का 
विस्तार हुओ है, उन्हीं अक्षरों से संसारचक्र का विस्तार हुआ है--ऐसी ज्ञानाणंव की 
यक्ति है ।” 

. ललितासइस्ननाम ।  श्कोक २०७ । 
राधाठन्त्रम | वंगाज्वर | कलकत्ता । १३४१ सांख | पटल ३ । श्लोक ३० | 


'ब्रिपुरामहि मस्तोत्रम । श्लोक २८। 
त्रिपुरामहिमस्तोत्र के अठाश्सवें श्लोक पर नित्यानन्द की टीका। काव्यमाला। गुच्छक ११ । 


बम्नई । शाक : १०४५५ सनू १६३३ । 


१ दुण हए द० 


व्यवद्यार-प्रकरण श्टढ 


भावनाचक्र साधनागम्य है। धात्वादि पर निर्मित चक्र देवप्रासादों में स्थापित रहते हैं । 
क्षेत्रतक्र कामाख्या है। सारा नीलपवंत श्रीचक्र है, जिस पर आवरण-देवताओं के मन्दिर 
सबंत्र फैले हुए हैं। मध्यबिन्दुस्थान पर महायोनि पीठ है, जिस पर साधकों की ब्रह्मविद्या 
प्रत्यक्ष होकर निवास करती है। देशचक्र भारत त्रिकोण है। संसारचक्र और कालचक्र 
की भावना श्रीचक्र के विवरण के अन्तगंत हे । 

सृष्टि के प्रारम्भ की क्रिया कामकला की दृष्टि से कन्याकुमारी मुखबिन्दु और हिमालय 
के पूवं और पश्चिम छोर स्तनबिन्दु होंगे और लंका हकाराध॑ वा अधंमात्रा होगी । भूमण्डल 
के भिन्न-भिन्न स्थल और जलविभाग कामकला के इस प्रतीक के अद्भु-उपाड़़ु और आवरण- 
देवतां बन जाय॑ंगे । 

इस प्रकार यह भूमण्डल श्रीचक्र (चित्र ७३) है। इसके भिन्न-भिन्न जलस्थलू-विभाग 
महामाया के आवरण--दैवताओं के पीठ की तरह हैं। इसका मध्य त्रिकोण भारतमूमि है, 
जिसके मध्य में बिन्दुपीठ से महाशक्ति जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति और विनाश की क्रिया का 
संचालन करती रहती है । 


यज्ञद्रत्र 


शिखा और सूत्र वेदानुयायी भारतीयों के संस्कार का प्रधान अज्भ और उनके 
प्रधान चिह्न भी हैं। सूत्र का पूरा नाम यज्ञसूत्र, यज्ञोपवीत, उपबवीत, ब्रह्मसूत्र 
इत्यादि हैं । 
यज्ञसृत्र द्विज का लक्षण है। द्विज उसे कहते हें, जिसका दो बार जन्म हो। एकबार 
मातृकुक्षि से साधारण जन्तु की तरह लोगों का जन्म होता है। यह शारीरिक जन्म हुआ । 
संस्कार द्वारा उसका मानसिक और आध्यात्मिक रूप परिवर्तित कर उसके अस्तित्व को सर्वथा 
एक नया रूप दिया जाता है। यह मानव का दूसरा यथार्थ जन्म हुआ। इसमें नाना 
प्रकार के नियमों और व्रतों को धारण कर और उनका प्रतिपालन कर मनुष्यत्व और 
देवत्व प्रात किया जाता है। इसी पर सारे समाज की सभ्यता आश्रित रहती है। इन 
सारी भावनाओं और तत्सम्बन्धी क्रियाओं को स्थिरता देकर सुदृढ़ रखने के लिये प्रत्येक 
द्विज को वेद, ब्राह्मण और अग्नि को साक्षी करके शपथ, अर्थात्‌ ब्रत दिया जाता है और इस 
ब्रत का निरन्तर स्मारक सूत्र उसके गले में डाल दिया जाता है। इसे वह क्षण भर के 
लिये भी दूर नहीं कर सकता, अर्थात्‌ अपने निश्चित ब्रत को एक क्षण भर के लिये भी 
उसे भूलने की आज्ञा नहीं है । 
वेद-पुराणादि द्वारा निर्णीत और साधना द्वारा प्रत्यक्ष किया हुआ, भारतीय सभ्यता 
का सिद्धान्त है कि संसार परिणाम, अर्थात्‌ कार्य है और एक सर्वव्यापी सत्ता इसका कारण है । 
कार्य, कारण का परिवर्तित रूप हे और यह परिवर्तन की क्रिया सववंदा चलती रहती है, 
किन्तु कारण स्थिर और एक है। कारण के रूप गुण आदि की तुलना में काय॑ अत्यन्त 
लघु और नगण्य है। इस कार्य द्वारा कारण को जानना और उसे जानकर उसके 


२६० भारतीय प्रतीकविद्या 


साथ एकत्व स्थापित कर उसकी सारी शक्ति और आनन्द का उपभोग करना ही शरीर- 
धारण का उददश्य हा सकता है और इसे परमपुरुषाथं, अर्थात्‌ नरजीवन का सबसे बड़ा 
उद्देश्य कहा जाता है। इसकी सिद्धि में सारा जीवन साधन और ब्रह्मप्राप्ति साध्य हो 
जाता है। इस साध्य की सिद्धि के लिये साधन (शरीर, जीवन और भावनाओं) में हृढ़ता 
लाने के लिये यज्ञोपवीत और उपनयन-संस्कार, प्रासाद के मूलस्तम्भ की तरह सुदृढ़ स्तम्भ हैं । 

बेद में विभुसत्ता के अनेक नाम हैं--जैसे, अग्नि, अपू, तप, इन्द्र, वरुण इत्यादि । 
उनमें एक नाम यज्ञ भी है। पुरुषसक्त का मंत्र है-- 

तस्माधक्षात्सवहुतः ऋचः सामानि जक्षिरे । 

“सब को अपनी ओर बुलानेवाले अथवा आत्मसात्‌ करनेवाले यज्ञ से ऋक्‌ और साम 
की उत्पत्ति हुई ।” 

ऋक और साम शब्द-ब्रह्म हैं और शब्द या नाद की उत्पत्ति चेतना, अर्थात्‌ ब्रह्म के 
विस्तार में इच्छा या आनन्द की क्रिया से होती है । 

पुरुषसूक्त के 'यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवा:”, अर्थात्‌ देवों ने यज्ञ द्वारा ही यज्ञ का यज्ञ 
किया', इस भाव को गीता में इस प्रकार स्पष्ट किया गया है--- 

ग्रह्मापणं ग्रह्मददवित्रज्ञाप्रों श्रह्मयणा हुतस्‌ । 
ग्रह थ तैन गन्तध्यं ब्रह्म समाधिना ॥ 
दैवमेवापरे यश योगिन: पयु पासते । 
ज्रह्माप्ायपरे यज्ञ पशेनेयोपजह्ूति ।॥ ' 

“४ (जीवन-यज्ञ में ) अपंण ब्रह्म हैं, हवन की वस्तु--ह॒वि ब्रह्म है, ब्रह्मूूपी अग्नि में 
हवन करनेवाला भी ब्रह्म है, इस प्रकार कर्म के साथ जिसने ब्रह्म को मिला दिया है, वह 
ब्रह्म ही उसका प्राप्तव्य साध्य बन जाता है । 

“इसके सिवा कितने ही योगी देवताओं का पूजन रूपी यज्ञ करते हैं और कितने ही 
ब्रह्मरूप अग्नि में यज्ञ द्वारा यज्ञ को ही होमते हैं ।'' 

इसी यज्ञ, अर्थात्‌ ब्रह्म से सम्बन्ध करानेवाला यह यज्ञसूत्र अथवा ब्रह्मसूत्र है। इस क्रिया 
के द्वारा ब्रह्म के निकट पहुँचा दिया जाता है। इसलिये इसे उपनयन (निकट ले जानेवाल।) 
कम भी कहते हैं । 

यज्ञसूत्र का तीन सूत्रवाला गोल आकार त्रिगुणात्मिका प्रकृति और अकार का 
प्रतीक है । <*कार का नाम वतुल, अर्थात्‌ गोल है - 

उ>कारो वतु त्षस्तारो मन्त्राथ: प्रशवों ध्रुवः । '* 

“उ>कार का नाम वतुल (गोल) तार, मन्त्र के आरम्भ में रहनेवाला, प्रणण और 
घ्रव है।” 

_न्कार का प्रतीक होने के कारण यह अ-उ-म, सत्त्व-रज-तम, ब्रह्मा-विष्णु-महेद, 
ऋक्‌-यजु:-साम, इत्यादि का प्रतिरूप है और इसकी ग्रन्थि प्रणव के नादबिन्दु, अर्थात्‌ 

१. गीता। ४.२४, २५। 


२. माठ्काकोष:। ललितासइस्तननाम। सौभाग्यमास्करमाष्य। गग्बईं। १६३५ | पृ०२४ में 
उद्ध त। 
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अद्ध मात्रा का प्रतीक है। यह चतुर्थ (तुरीय तुरीया, कूटस्थ, ऋतं बृहत्‌) तत्त्व है, 
जिससे त्रिगुण त्रिदेवादि प्रकट होते हैं । इस प्रकार यज्ञसत्री त्रयी, त्रिदेव इत्यादि को गले में 
दिन-रात डालकर इन्हें सोते-बेठते अपने कर्मों का साक्षी बनाये रहता है और सजग रहता है 
कि ब्रह्मचयं-व्रत के विपरीत मुझ से कोई काम न हो जाय । 

ब्रह्मचर्यं से लोग साधारणतया वीयंधारण समभते हैं । यह ब्रह्मचयं का अत्यन्त 
संकुचित और स्थूल अर्थ है। ब्रह्मचयं का अथं है कि शरीर और मन की सारी चर्या 
अथवा क्रियाएँ ऐसी हों, जो ब्रह्म की ओर ले चले । इसमें सभी इन्द्रियों का पूर्ण संयम आ 
जाता है। यदि एक भी इन्द्रिय असंयत हो अथवा बुरे विचार बार-बार मन में आते हों, 
तो ये ब्रह्मचर्या में बाधक होंगे और ब्रह्मचर्या, अर्थात्‌ ब्रह्मक्रिया को नष्ट-भ्रष्ट करते रहेंगे । 

जिस प्रकार धर्म, अ्थं, काम और मोक्ष का आधार है, उसी प्रकार गाहंस्थ्य, वानप्रस्थ 
और संन्यास के साथ ब्रह्मचर्या गूँथी हुई है। ब्रह्मचयंपूवंक गाहंस्थ्यादि आश्रमों के 
कतंव्य करना, धमं है । 

प्रथम तीन आश्रमों के साथ तीन ऋण लगे हुए हैं। अपने पूर्वजों और ऋषियों ने 
अपनी तपस्या और परिश्रम से नाना प्रकार के विज्ञान को सीखकर उनका विकास किया । 
यह ऋषि-ऋण है। ब्रह्मचयंपूर्वक उन ज्ञानराधियों को प्राप्त कर उन्हें समुन्तत करने 
से ऋषि-ऋण से उद्धार मिलता है। यह प्रथम आश्रम, अर्थात्‌ ब्रह्मचर्याश्रम का 
कतंव्य है। पिता सन्‍्तान उत्पन्न कर ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा-दीक्षा द्वारा सन्‍्तान को योग्य 
बनाकर वंश की स्थापना और सभ्यता की रक्षा करता है। प्रत्येक युवक पर पिता का 
यह ऋण रहता है। गृहस्थाश्रम में प्रवेश कर सन्‍्तति उत्पन्न कर उसे पूर्वोद्दिष्ट मागे पर 
शिक्षा-दीक्षा देकर योग्य बनाने से लोग पितृ-ऋण से उऋण होते हें। यज्ञ, यजन, 
देवोपासना द्वारा लोग देव-ऋण से उद्धार पाते हैं । यह वानप्रस्थाश्रम का प्रधान कतंव्य है । 
वानप्रस्थाश्रम तक मनुष्य जब इन तीनों क्रणों से उद्धार पा जाता है, तब वह इस 
प्रतिज्ञासूत्र को तोड़कर फंक देता हे और संन्यास ग्रहण कर लेता है। वह उसका छुद्ध 
बुद्ध और उन्मृक्त रूप है। 

धमंशास्त्र के ग्रन्थों में यज्ञसुत्र के स्वरूप का विवरण इस प्रकार मिलता है--- 

यज्ञाख्य: परमात्मा य उच्यते चेव दोतृमिः । 
डपवीत ततो:स्येद॑ तस्मायशोपवीतकम ।। 

“होतागण परमात्मा को यज्ञ कहते हैं। यह उसके निकट ले जानेवाला है, इसलिये 
यह यज्ञोपवीत है ।” वी गत्यर्थंक धातु है। उपवीत का अर्थ है अत्यन्त निकटस्थ । 
इसलिये यज्ञोपवीत हुआ परमात्मा के अत्यन्त निकट पहुँचा वा पहुँचाया हुआ । 

शातुविशेययों रेक्यमविजाननू.. द्विजोत्तम: । 
न ध्यजेबात्मन: सूत्र ब्राह्म श्रह्मविनिर्मितम्‌ ।। 
सिसझरेक पुवाप्र समासीन: शिवः स्वयस्र्‌ । 
रृपा गुणमर्यी मायां धृन्नरूपमिवाकरोत्‌ ॥ 
३. कर्मकायड प्रदीप: । बम्बई । शाके १८४३ । ६० १६२१ । पुृ० १७० में स्वृतिसार से उद्ध त । 
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“जबतक ज्ञात और ज्ञय का भाव अर्थात्‌ सोहहम्भाव स्थिर नहो जाय, तबतक 
कोई द्विजोत्तम भी ब्रह्मविभिभित॒ ब्रह्म और आत्मा के सूत्र का परित्याग न करे। स्थवय॑ 
शिव बैठकर सृष्टि की बात सोच रहे थे। गुणमयी माया को देखकर उन्होंने इसे सूधरूप 
उन दोनों के आत्मस्वरूप और देवताओं के रक्षक विष्णु को देखकर 
स्वयं ब्रह्मा और रुद्र कद होकर इसका नाश करने लगे। ज्ञानरूप हरि द्वारा ब्रह्मास्वरूप 
अव्यय शिव में इसे पहुँचा देने के कारण यह ब्रह्मसृत्र हुआ। यज्ञ द्वारा स्वीकार करने के 
कारण बुद्धिमानों ने इसे यज्ञसूत्र के रूप में जाना। उनकी आज्ञा से ब्रह्मा ने इसे स्वीकार 


में बदल दिया । 


भारतीय प्रतीकविधा 


तयोस्तदात्मक विष्ण' सट्दा पाल दिवौकसाम । 
स्वयं ब्रह्माउमवस्क्रदों रुत्श्लास्य क्षयाय सः ॥ 
ज्ञानास्मकेन दरिणा ब्रह्माव्मनि शिवेज्य्यये । 
तत्सूश्रमुपवतीत्वादअद्ासूत्रमिति स्वृतम्‌ ॥ 
यज्ञेन उपवीतत्वादयज्ञसृत्र विदुधु थाः । 
तवाशया .बृतत्याथ ब्रह्मणः. त्रह्मसूत्रकम्‌ ।। 
तावज्ञोकास्त्रयो. वेव॒स्त्रयो देवास्त्रयोप्तयः । 
शिवसष्टास्त्रयो वर्णा स्लित्ृत्सृश्न समाश्रयेत्‌ ॥ 
सद्प्रन्थिमाश्रयंस्तारस्त्रिमात्रो... नावुसंयुतः । 
तद्प्रल्थगा च साविश्नी वेदुमाता शिवाश्या |। 
एवं द्वादुशदैवत्य॑ बह्ासूत्र द्विजन्मनाम्‌ । 
ब्रह्माम कल्पयामास वेदा्हणामनुत्तमत्‌ ।। 
भवल्ति आइहाणा नाम वेवा्ईदश्नव श्रयस्त्विद्द । 
यावध्यस्ति वामांसे ब्रह्मसूत्रं द्विजलथ तद्‌ ॥ 
गुरुः प्रतिष्ठापयति. काछ्ले प्रति संयतः । 
तावत्भति तस्यैव पिताचाय: स॑ उस्यते ।। 
माता च तस्य सावित्री द्वितीयं जन्म चोध्यते । 
आकटेस्तञमा्ं स्थादीघ' सूत्र तथा स्थितम्‌ ॥ 
आयुहंरत्यतिहस्वमतिदीधे तपोहरम्‌ । 
सिद्धाथफक्षमानेन स्थूल॑. स्थादुपवीतकम्‌ ॥ 
यशोद्दरमतिस्थूत्षम तिसूक्षमं घनापद्म्‌ । 
पविन्न परम॑ शुदुमायुष्य॑ च सुखायदम्‌ ॥ 
झोजस्य॑ ब्रह्मतचेस्य॑ बहासूत्र तथोविवम । 
यज्ञोपवीत परम पवित्र विभूषण ब्रादणलक्षणंच । 
पञ्मासनस्थेन पिवामदेन उत्पादित मंगत्नसूलमेतत्‌ ।। 

न्वीतस्मोत्यत्ति जानाति ब्राइणों न चेत्‌ । 
स वे वद्दति भाराय पुरतकानि यथा वृषः ॥हति।।' 


१. तन्नेब। स्मृतिप्रकाश से व्द्ध त । 
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किया इसलिये यह ब्रह्मसृत्र हुआ। तीन वेद, तीन देव, तीन अग्नि, शिव के बनाये हुए 
तीन वर्ण और तीन लपेटवाले सूत्र को घारण करे। सुन्दर ग्रन्थिवाला यह नादयुक्त 
त्रिमात्र 55कार है। छिव की आज्ञा से बेदमाता गायत्री उसकी ग्रन्थि में निवास करती हैं । 
इस प्रकार द्विजों का ब्रह्मसत्र बारह देवताओंवाला है। आदिकाल में वेदाधिकारियों 
के लिये ब्रह्म ने इस परमोत्तम वस्तु की रचना की । जबतक द्विजों के बायें कन्धे पर 
ब्रह्मसूत्र है, तवतक ब्राह्मण तीनों वेद के अधिकारी होते हें। संयत गुरु समय पर इसकी 
स्थापना करते हैं, उसी समय से आचाय॑ उसके पिता कहलाते हें। सावित्री उसकी माता 
बन जाती हैं और उसका दूसरा जन्म कहा जाता है । कटितक इसकी लम्बाई का 
परिमाण है। अत्यन्त छोटा आयु और अतिदीघ॑ तप हरण करता है। उपवीत उजले 
सरसों के समान मोटा हो । अत्यन्त मोटा यश का और अत्यन्त पतला धन का हरण 
करता है। ब्रह्मस॒त्र परम पवित्रता, शुद्धि, आयु, सुख, ओज और ब्रह्मतेज का बढ़ानेवाला है । 
यज्ञोपवीत परम पवित्र है और ब्राह्मण की शोभा तथा लक्षण है। पद्मासन ब्रह्मा ने 
इस मंगल सूत्र को उत्पन्न किया ब्राह्मण यदि यज्ञोपवीत की उत्पत्ति न जाने, तो वह पुस्तक 
ढोनेवाले बेल की तरह है।” सारांश कि यज्ञोपवीत ब्रह्माज्ञान के ब्रत का चिह्न है। 


शिखा 


ऋकक्‍संहिता में शिखा शब्द का व्यवहार हुआ है और ब्राह्मणग्रन्थों में शिखा-सूत्रवाले 
ऋषियों का वर्णन है, किन्तु किसी प्रचीन ग्रन्थ में इसके कारण का विवरण नहीं मिलता है। 

वंदिक सोलह संस्कारों में उपनयन की तरह चूड़ाकरण भी एक संस्कार है। इससे 
सिद्ध होता है कि इसका कोई निश्चित और अत्यन्त महत्त्वपूर्ण उहे श्य अवश्य था। इससे 
यह भी सिद्ध होता है कि यह संस्कार अत्यन्त प्राचीन है । 

देनिक कत्तंव्यों में, स्नान के पदरचात्‌ अथवा जब शिखा खुली हुई, तो गायत्री मन्त्र द्वारा 
इसमें ग्रन्थि देना आवश्यक कतंव्य है। शिखा खुली रखकर इधर-उधर घूमना भना है और 
यह गहित तथा प्रायश्चित्तीय कम॑ं समझा जाता है । 
.. सभी प्रकार के मन्त्रों के प्रयोग में अद्भुन्यास अनिवाय कर्म समझा जाता हैं। इनमें 
जिन छः अज्चों में मन्त्रशक्ति का न्यास (स्थापना) किया जाता है, उनमें शिखा भी एक है । 
इन अज्ों की न्यासक्रिया परस्पर सम्बद्ध है। इसलिये इसके प्रयोजन को स्पंष्ट क रने- 
वाले इलोक यहाँ दिये जाते हैं। ये छः अज्भ हैं-- हृदय, शिर, शिखा, कवच, नेत्र और 
व्यापक, अर्थात्‌ सम्पूर्ण शरीर का रक्षक । 


हृदय में न्यास के मन्त्र इस प्रकार हैं-- 
१-क- अहज्यमान हद॒थों:यं हतये स्यालिदात्मकः । 
क्रियते तत्परत्वेन हम्मस्तेण ततः परम ॥ 
“हृदय में पूजन का यह विषय चित्‌, अर्थात्‌ चेतना है। उस चेतना-रूप हृदय-मन्त्र से 
(साथक) उसमें अपने को लीन करता है।” 
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यह हन्मन्त्र है--(बीज) हृदयाय नम:। प्रत्येक मन्त्र का बीज अलग होता है । 
गायत्री का बीज ३४ है। इसलिये न्यासमन्त्र होगा | 35 हृदयाय नमः । 

ख. द्वव॒यायेति शब्देन हृत्स्थो देवः सविभ्रद्द: । 

उच्यते नम दृत्यस्य ज्ञान तद्वगिषयं परम्‌ | 

“हृदयाय, इस शब्द के द्वारा हृदय में साकार (इष्ट) देवता का बोध कराया जाता है 
और नम: शब्द से उसके यथार्थ ज्ञान का निर्देश किया जाता है ।” 

२--शिरोमस्त्र--क, सर्वशादिगुणोत्त क्ष संविहरपे पराव्मनि । 
क्रियतै विषयाद्वारः शिरोमन्श्रेण देशिकः ।। 

“सर्वक्षणादि गुण सम्पन्त, चेतना रूप परमात्मा में शिरोमन्त्र द्वारा साधक विषय 
(थासमाओं ) को लीन करता है ।” 

शिरोमन्त्र का रूप हुआ-- (बीज ) शिरसे स्वाहा । 

ख, शिरः शब्दों देवताया उत्कृष्ट्वामिधायक: । 
स्वाद्रेति विषया: सर्च देवतायां समर्पिता: ॥ 

“शिर: शब्द देवता की उत्कृष्टता का बोधक है। स्वाहा द्वारा सभी विषय देवता में 
अपित कर दिये जाते हैं ।” 

३-- शिक्षामन्त्र-.". क, €: रोरूपासेद्ो नियता भावना इठा । 
कियते निज्रदेदहस्य शिखामन्श्रेण देशिकः ।। 

“हृदय और मस्तक पर देवता के रूप के स्थिर हो जाने पर, शिखा-मन्त्र द्वारा साधक 
अपने शरीर की उस स्थिर भावना को हृढ करता है।” मन्त्र का रूप हुआ--(बीज 
शिखाय वी । 

सत. शिखाये तत्स्वरूपत्यं बषट वापि तदुषच्यते । 

“हृदय और धदिर में प्रतिष्ठित देवता के साथ एकत्व को 'तत्स्वरूपत्व” न कहकर 
'शिखाये वषट' भी कहते हैं । 

४--क. मन्त्रात्मकस्य देहस्य मन्त्रवाच्येनः तैजसा। 
सयतो घमंमम्त्रेथ अ्रदन्यदनि संद्रति: ।। 

“मन्त्रमय शरीर का मन्त्र द्वारा निर्दिष्ट तेज से, सभी ओर से, धमं मन्त्र (हुम) द्वारा 
प्रतिदिन (कवच के रूप में) आवरण किया जाता है।” 

ख. देवताया व्यापकत्व॑ कवचायासिधीयतेै । 
हमितिध्यापक॑ तैजो देवतायाः प्रकाश्यते ॥ 

“देवता के व्यापकत्व को 'कवचाय हुम्‌' कहा जाता है। इस मन्त्र से देवता के 
व्यापकत्व तेज को प्रकट किया जाता है ।” 

हैक, यो दृदाति पर ज्ञान संविद्रपे परात्मति । 
हतयाविमयं तेज: स्पादेतस्मेत्रसंशितम्‌ ॥ 

“जो कारण, ज्ञान और चेतना रूप परमात्मा में हृदय, शिर, शिखा इत्यादि को तेज से 
भर दे उसे, त्रमन्त्र कहते हें ।” । 
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इसमें वौषट का प्रयोग होता है। मन्त्र का स्वरूप हुआ (बीज) नेत्राभ्याम्‌ अथवा 
नेत्रत्रयाय वौषट । 
रख, नेत्रशंब्देन देवस्य नित्यशानं प्रकाश्यते । 
घोषडिति तदेवोक्तम । 
“तेत्रशब्द से (इृष्ट) देव के स्थिर ज्ञान का प्रकाश किया जाता है। इसी को 
बौषट भी कहते हैं ।” 
4--क. श्राध्यात्मिकादिरूपं यत्साधकस्य विनाशयेत्‌ । 
झविद्याशतमन्त्रं तत्‌ परं थाम समीरितम्‌ ॥ 
“जो (अस्त्रमन्त्र) विद्या और अविद्या सम्बन्धी साधक के सभी रूपों (उपाधियों) 
का नाश कर देता है वह (अशेष) कारण और तेजः स्वरूप कहा गया है।” मं 
ख. अख्शब्देन वारणमस । 
अनिष्टस्य फट्शब्देन दाहक तैज उच्यतै ॥ ' 
“अस्त्र शब्द (फट्‌) से (अविद्याकुत) विन्न को रोका जाता है। फट शब्द जला देने 
वाला तेज कहा जाता है।” 
मंत्र हुआ--(बीज) झस्राय फट । 
इस प्रयोग की फलश्र्‌ ति है-- 
शात्वेबमज्नमन्त्राथमज़्न्यास॑ करोति यः । 
करगास्तस्य सर्वार्था: पूज्यतै शत्रिव॒ुशरपि ॥ 
“इस प्रकार अड्भुन्यास के मन्त्रों का अर्थ जानकर जो अड्भन्यास करता है, उसकी 
सभी इच्छाएँ करगत हो जाती हैं और देवगण भी उसका आदर करते हैं ।” 
इससे यह सिद्ध होता है कि पुररचरण और आध्यात्मिक साधनाओं में, हृदय, शिर, 
नेत्रादि की तरह शिखा भी एक प्रधान अज्भ है। इसके विना साधनाएँ साज्ोपाद्ड नहीं 
हो सकतीं । 
जिस प्रकार प्रासादपुरुष परमपुरुष की कल्पित प्रतिकृति के अनुरूप है, उसी प्रकार 
मानव-शरीर भी प्रासादपुरुष की तरह परमपुरुष का विहारस्थल वा लैलने की वस्तु है 
और उसकी प्रतिकृति के अनुरूप है। जिस प्रकार प्रासादपुरुष के शिखर पर पताका 
परमात्मा के अनन्त रूप का निर्देशक है उसी तरह शिखा वा चूडा, मानव शरीर को सब 
ओर से पूर्णत: आवृत करनेवाले परमात्मा के सर्वव्यापी तेज का निर्देशक है। काली 
और तारा के अनन्त रूप का द्योतत उनकी शिखा भी खुली और फंली हुई दिखाई 
जाती है। 
सुषुज्ा के भीतर चित्रिणी के भीतर ब्रह्मनाडी वा ब्रह्मसूत्र है। यह मूलाधार से सहत्तार 
तक है। सहलसार में जहाँ इसका मुख है, वही शिखास्थान है । वहाँ न्यास करते समय 
तत्त्वमुद्रा द्वारा (अंगुष्ठा, मध्यमा और अनामिका को मिलाकर) स्पर्श किया जाता है 


१, के. चिहवाले श्लोक श्यामारदस्यतन्त्र के हैं भोर ख. चिहित पुरश्वर्याणंव, चौख़ग्वा बनारस के हैं | 
श्यामारहस्य । ड्वितीयपरिभ्छेद।  पुरश्चयायष | ए० १५५ | 
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और ऐसा ध्यान किया जाता है कि हृदय और शिरस्थ देव और मन्त्रशक्ति और तेज 
ब्रह्मनाडी में प्रवेश कर सारे शरीर में व्याप्त होकर स्थिर हो रहे हें । इनसे न्यास-भावना 
में स्थिरता और हृढ़ता आती है। शरीर का नाम पुर भी है । इस शरीर-नगर की 
स्थिति की साधना के लिये हढ़ता प्रदान करने में शिखाक्रिया मूलस्तम्भ का काम करती है। 

इस प्रकार ब्रह्मचर्या को परमपुरुषार्थ बनानेवाले परमार्थी भारतीयों के लिये चूड़ा वा 
शिखा हृदय, मस्तक और आँखों की तरह एक अनिवार्य अज्भ है । इसके विना सभी ब्रह्म- 
कर्म विकलाजु माने जाते हैं । 

जो यज्ञसूत्र के रूप और कर्म हैं वे ही शिखा के भी हैं । इसलिये संन्यास ग्रहण करते 
समय सूत्र के साथ शिखा का भी त्याग कर दिया जाता है। 


विलक 


तिलक जगत्‌ के आदिकारण का प्रतीक है। साम्प्रदायिक भावनाओं के भेद से तिलक 
के भी अनेक भेद हैं, किन्तु अन्तगंत सिद्धान्त एक है, अर्थात्‌ ये कूटस्थ ब्रह्म की भावनाओं के 
प्रतीक हैं। शव, वष्णव और ज्ञाक्त तिलक का व्यवहार करते हैं । 

शव त्रिपुण्ड और भौंहों के बीच बिन्दु का प्रयोग करते हैं। त्रिपुण्ड, त्रिशक्ति त्रिगुणादि 
का और बिन्दु कूटस्थ तत्त्व का प्रतीक है । 

बह्चित्रयं तथ्थ जगतत्रयं. तल दशाक्ित्रयं स्यात्‌ । 
छत त्रिपुण्ड' यदि को5पि दैवात्‌ तद्दृ्ास्यः पातकोघादिसुक्त: ॥' 

“त्रिपुण्ड्, तीन अग्नि, तीनों जगत्‌ (भूमु व:स्व:) और तीन शक्ति (ज्ञान-इच्छा-क्रिया) हे । 
जिसने त्रिपुण्ड धारण किया है, उसे दैवात्‌ कोई देख ले, तो वह सभी पातकों से विमुक्त हो जाता है ।” 
संक्षेप में त्रिपुण्ड त्रिशक्ति की तीन रेखाएं हें और बीज अथवा कारणतत्त्व बिन्दु है । 

वैष्णव ऊध्वेपुण्ड धारण करते हैं । इनकी रेखाएं नाक से मस्तक के बालों की जड़ों तक 
जाती हैं। बीच में दीपशिखा की तरह लाल रंग का मणि रहता हे । ये दोनों रेखाएं 
विष्णु के वरण-चिह्न हें और बीच का मणि आत्मा का प्रतीक है। कभी-कभी लोग हूलाट 
पर केबल मणि ही धारण करते हैं । 

मत्पादाकृतथश्न ऊध्यपुणडा नासादय: स्खूता: ।।' 

“भरे पैर की आकृतिवाले ऊध्वंपुण्ड का आरम्भ नासाग्रभाग से होता है ।” 

नासाविकेशास्तमूध्यंपुयड' विष्णो: स्थितस्य चरखाकृतिः ॥* 

“नासाग्र से लेकर केश तक ऊध्वंपुण्ड स्थिर सर्वव्यापी की चरणाकृति है। यथार्थ में ये 
तरिशक्ति के अधंचन्द्राकार नाद और बिन्दु के रूपान्तर हैं । 

शाक्त प्रायः केवल लाल रंग का बिन्दु लगाया करते हैं। यह प्रकाशब्रह्म का बिमों 
बिन्दु है । उनके लाल वस्त्र का भी यही उद्देश्य है। 

१. अप्रकाशिता उपनिषद: | मद्रास । १६३३ | सिद्धान्तशिखोपनिषत्‌ । ए० इण ३ । 

२. तत्रैव। उऊध्वंपुण्डोपनिषत्‌ | ९० ६४ । 
३. तत्रैव। कात्यायनोपनिषत्‌। १० ६४। नारदोपनिषत्‌ | ए० ७२ | 


वन्यवद्दार-अकरण २८७ 


नाद-बिन्दु के प्रतीक अधंचन्द्र और बिन्दु को लोग ललाट और कानों पर छगाया 
करते हैं। ललाट पर, ऊपर अध चन्द्र और दोनों भौंहों के बीच बिन्दु रहता है । कानों में, 
कानों के लोलक के ऊपर बिन्दु और उसके बाहर अधंनन्द्र बना रहता है। 


कभी-कभी लोग त्रिपुण्ड, ऊध्वंपुण्ड और बिन्दु को एक साथ धारण करते हैं । 


एक ब्रह्म के अनेक रूप 


अबतक जितनी विवेचना हो चुकी है, इससे स्पष्ट है कि तत्त्व एक है, चाहे उसके जितने 
भी रूप और नाम हों। जब रूप और नाम किसी निमित्त वा उ्हश्य और तदनुगामी 
कल्पना पर आश्रित हैं, तो इनकी संख्या का निर्धारण करना असम्भव है ।' इसलिये कहा 
गया है कि देव-देवियों की संख्या तीस करोड़, अर्थात्‌ असंख्य है और प्रत्येक के शतनाम 
और सहस्ननाम हैं, अर्थात्‌ शब्दों द्वारा जो कुछ कहा जा सकता है, वे सभी उनके नाम हो 
सकते हें। रूप और नाम की तरह यदि तत्त्व भी कल्पित होता, तो इसमें भी अनेकता 
दिखजाई पड़ती । भारतीय महात्माओं ने सारी सृष्टि का प्रपंच और परमार्थ में दो विभाग 
कर दोनों के रहस्यों का पता लगाने में अपनी सारी और समस्त शक्ति लगा दी और रहस्य 
का पता छगा लिया । अपने तप के इस फल को जगत्‌ के कल्याण के लिये उन्होंने प्रपंचविद्या 
और परमार्थविद्या के रूप में मानवता को प्रदान किया, जिसे पाकर मानवता 
कृतकृत्य हो गई । 
ऋषियों ने रूप और नाम के अन्तगंत एकता का प्रचार किया, जिसमें अल्प प्राणी भी 
भ्रम में न पड़े। उन्होंने कहा - 
शिव: कर्ता शिव: भोक्ता शिव: स्ेमिद जगत । 
देवी दाशन्नी च भोकत्री च देवो सवमिदं जगत ।! 


कालीविलासतन्त्र का कथन है -- 

यः शिवः सेव दुर्गा स्थात्‌ या दुर्गा शिव पुृव सः । 

य: शिवः कृष्ण एवं स्यात्‌ यः कृष्णः शिव एवं सः ॥'* 
त्रिपुरा के नाम हैं वेष्णवी विष्णुरूपिणी ।* पुरध्चर्याणंवर्ध में काली कृष्णादि की 
एकता प्रतिपादित की गई है। ग्रन्थकार कहता है-- 


काल्ीकृष्णयो रैक्यमुक्त' । 
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१. सप्तकोटिमंदाविया उपविधाश्व तादवृशा: । 
तासां मूर्तिमुंनिश्रेष्ठ संख्यातुं नेब शक्यते: ॥ 
प्राथतोषणी । वंगाज्षर । फल्कता । १३३५ साल। पृ० ३७६ में नारदपशरात्र से उद्धत । 
२, कालीविलासतन्त्रम। खण्डन | १६१७। पटल € | श्लोक १०। 
ललितासदस्ननाम । श्लोक २१७। 
४. पुरश्चरयार्णय। नेपालमदाराज प्रताप सिंद । बनारस | १६९०१। १० १७से। 


ढु्ण 
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कष्णस्य काद्धोस्वरूपत्वं, रामस्य तारास्वरूपत्वं, तिसयां शक्तीनामैक्य॑ चोक्त --- 


भारतीय प्रतीकषिशा 


मद्दाकाल्वसंहितायामू--- 

सत्रीयां. तैज्ञोक्यजातानां.. कामो(यो)स्मादेकद्देतवे । 
वंशोधरः कृष्णदेव:ः प्रकृतिरविष्णुरुव्यते ॥ 
डसयोम लगाई वि शिवशक्तिह्ि गीयते । 


शक्तिसंगमे -- 
कदाचिदाधा ललिता पृंख्पा कृष्णविग्रद्दा । 
क्षोकसंमोहनार्थाय स्वरूप॑ बिशभ्रती. परम्‌ ॥ 
वेशनाद्स मारम्भसवसंमोहनहमम्‌ | 
कदाधिदाद्रा श्रीकाल्ी सेव तारास्ति पायव॑ंती । 
कवाधचिवाधा श्रीवारा पुंख्पा रामविग्रहा ।। 
रावणस्य वधार्थाय देवानाों स्थापनाथ चस। 
देष्यसंहरणार्थाय पुंख॑ बिम्रती परम्‌।। 
झादय्या तारा मद्दाशक्ति: सेव काली महेश्वरी । 
या महावेष्णवी माया सा महासुम्वरी मता॥ 
नेव स्री न पुमानेषा नेव चापि नपुसकम। 
यथच्छुरीरमाघत युज्यते तैन तैन सा।। 

तत्रैवोक्रम्‌-- 
रामः शक्तिरिति ख्यातः स शिवः परिकीतिंतः । 
शिवशक्त पात्मक ब्रह्म रामरामेति गोयते ।। 
गोरीसोतयो: शिवरामयोश्वैक्यमुक्त' -- 


तत्ने व--- 


गौरीर्पा परा सीता महासाम्राज्यनायिका । 
रामः परशिवों ज्षेयो नाअवतारों नरोषपि च॑ । 
यत्परई ब्रह्म विख्यात तठद्रामेत्यक्षर्यम । 
रामोपनिषदि 
रमन्से योगिनोनस्ते सत्याउनन्दे जचिदात्मनि । 
रामनामपदेनासोी परं भ्रद्माभिधीयते ।। 
गणेशाद्पब्नदेवतानामैक्यमुक्त --- 
खीयामते -- 
गणेशाकंदरीशानां. दुर्गूूपा.. सरस्वती । 
महाश्यामा मद्दाविद्या पूजनीया यथाक्रमम ॥ 
न॒कुर्यात्ञ वमेतेषां कोल्षिको वेष्णवस्तथा । 
गरेशाकह रीशान- गानां परमाथबित्‌ ।। 


वध्यवह्ार-प्रकरण २६€& 


पूअयेदेक्यमावेन देवीमको च. भक्तिमान । 
देवीचक्रेडचयेस्सर्वानू शिवल्लिक् 5थवा . शिवै ॥ 
शाल्षग्रामशिल्ञायां वा सूयपीठेजथवा शिवे । 
श्रीगणेश्वरचक्रे वा न भेदं कारयेत्‌ बुधः । 
भेद वे कुरुते यस्तु स शेव: शिवहा भवेत्‌ । 

शेव इत्युपल्चणम्‌ । 

वृशमद्दाविधावुशावताराणामैक्य मुक्तम -- 
मुण्डमालातन्त्रे --.-- 

फष्णस्तु काल़िका साक्ाद राममूर्तिश्व तारिणी | 
वराही भुवना प्रोक्ता नृतिंहों भेरवीश्वरी ।। 
धूमावती वामनः स्वथाच्छिन्ना भ्ृगुकुल्लोद़वः । 
कमल्ा मत्स्यरूप: स्यात्‌ कूमस्तु बगल़ामुखी ।। 
मातज़ी बोढ इत्येषा षोडशी कल्किरूपिणी ।। हृति 

महाकालसंहिता में कहा गया है कि काली और कृष्ण एक ही हैं -- 

“तीनों लोकों में स्त्रीत्व में काम ही उत्तेजना का कारण है। वंशीधर (शब्दब्रह्मस्वरूप) 
कृष्ण देव और प्रकृति का ही विष्णु (विश्वव्यापी) कहते हैं। दोनों के एकाकार को 
शिवशक्ति कहते हैं ।'' 

शक्तिसंगम में कहा गया है कि शक्तियाँ एक ही हैं-- 

“कभी सब से आदि में वरतमान ललिता ने पुरुषरूप में कृष्ण-शरीर धारण किया। 
यह लोकों को मुग्ध करने के लिये पररूप था जो वेणुनाद को महासूछिक्रिया द्वारा सब 
को मोह ले सकता था । कभी जो सबसे पहिले वर्तमान रहनेवाली (आद्या) काली हैं, वही 
तारा और पावंती हैं। कभी आद्या श्रीतारा पुरुषरूप में रावण को मारने, संहार करने 
और देवों की स्थापना के लिये पर-रूप को पुरुषरूप में धारण करती हैं, जो रामरूप है। 
आद्या महाशक्ति तारा ही काली और महेश्वरी हैं। जो महावंष्णवी माया हैं, वही 
महासुन्दरी (त्रिपुरा) हें। यह (विश्वव्यापिनी) शक्ति न पुरुष है, न स्त्री और न नपुंसक । 
यह जो-जो शरीर धारण करती है, इन्हीं के साथ इसका सम्बन्ध हो जाता है।'' 

वहीं कहा गया है--- 

“यह सर्वविदित है कि राम शक्ति हैं और उन्हें ही शिव भी कहा गया है । शिव- 
दक्तिरूप ब्रह्म] को ही राम कहते हैं ।'' 

वहीं गौरी और सीता तथा शिव और राम को एक ही कहा गया है-- 

“महासाम्राज्य (सृष्टि) की अधिछात्री गौरी रूप में पराशक्ति ही सीता हें। राम को पर 
शिव जानना चाहिये, नररूप अवतार नहीं । जिन्हें सभी पर ब्रह्म जानते हैँ, वही राम के 
दोनों अक्षर हैं ।” 


३०० भारतीय प्रतीकविद्या 


रामोपनिषत्‌ में -- 

“अनन्त; सत्य, आनन्द और चेतना रूप आत्मा में योगीजन मग्न रहते हें । इसी परत्रह्म 
का नाम राम है।” 

“रद्रयामल में गणेशादि पठन्चदेवों को एक ही कहा गया है--गणेश, सूर्य, हरि और हर 
की ऋमश: दुर्गा, सरस्वती, महाइ्यामा और महाविद्या के रूप में पूजन करे । श्ञाक्तों (कौलिक) 
और वैष्णवों को इनमें भेद न करना चाहिये । भक्तिमान्‌ तत्त्वन्नानी (परमाथवित्‌) 
देवी की भक्ति करने में एक को ही गणेश, सूर्य, विष्णु, शिव और दुर्गा समभकर पूजे । 
बुद्धिमान, शालग्राम-शिला, सूर्यपीठ (मण्डल) शिव (लिज्भ) वा गणेशचत्र में भेद न समझे । 
यदि इन्हें भिन्न समझेगा तो वह शव शिवघधांती होगा ।” 

“यहाँ शव संकेत (उपलक्षण) मात्र है। अर्थात्‌, शव से शाक्त, वेष्णव, सौर, गाणपत्य 
इत्यादि सब को समभना चाहिये ।” 

मुण्डमाला-तन्त्र में दशमहाविद्या और दशावतार को एक ही कहा गया है-- 

“कृष्ण साक्षात्‌ कालिका हैं, तारा रामरूपिणी हैं, वराह भुवनेश्वरी हैं, नूसिह त्रिपुर 
भैरवी हैं, धूमावती वामन हैं, छिन्नमस्ता परशुराम हैं, कमला मत्स्य हैं, कम बगलामुखी हैं, 
मातड्ी बुद्ध हैं और षोडशी (त्रिपुरा) कल्कि हैं ।” 

अतः सौर पुराण का यह कथन सवंथा सत्य है कि-- 

अद्तमेक॑ परमाप्मनं. ज्षानविग्रदम । 
नानाव्माने प्रपश्यन्ति मायया मोहिता जनाः ।। ' 

“ज्ञानस्वरूप परम आत्मा एक है, दो नहीं। माया से मोहित जनों को बहुत-से आत्मा 
दिखाई पड़ते हैं ।' 

श्रीहरिश रणाष्टक के प्रथम ल्लोक का भी यही भाव है-- 

ध्येयं वर्दु्ति शिवमेव द्वि केचिदृन्ये 
शक्ति गणेशम्परे तु दिवाकरं वे। 
रूपेस्तु तैरपि विभातति यतस्थमेकस- 
तस्मास्वमेव शरण मम शह्भपाणे ।॥। 

“कोई शिव को, कोई शक्ति को, कोई गणेश को और कोई सूर्य को ध्येय मानते हैं, किन्तु 
एक आप ही उन रूपों में विभासित हैं। इसलिये शद्भुपाणे ! आप ही मेरे अवलूम्ब हैं । 

नित्य उपासना में प्रयुक्त इस क्षोक से भी यही भाव व्यक्त किया जाता है-- 

य॑ं शेवा: समुपासते शिव इति ब्रह्म तिवेदान्तिनो 
बौद्ध बुद्ध दृति प्रमाशपटवः कत्त ति नेयायिका: । 
इझर्देक्चियय जनशासनरता: कर्मति मीमांसका: 
सोञ्यं वो विवृधातु वांछितफत्ष ग्रेजञोक्यनाथो दृरिः।। 
१, सौर पूराण । भानन्दाश्रम संसक्ृतगन्थावलि! ।  शाके १५११।११.२६ । 


व्यवद्यार-प्रकरण ३०९१ 


“शेंब जिनकी शिवरूप में, वेदान्ती ब्रह्मरूप में, प्रमाणपटु बौद्ध बुद्धरूप में, नैयायिक कर्म- 
नाम से, जनमतावलम्बी अहेनू नाम से और मीमांसक कमेनाम से उपासना करते हैं 
वे त्रलोक्यनाथ हरि हमारी इच्छा पूर्ण कर ।” 


योगवासिष्ठ का भी यही मत है -- 
पृष देवः से परमः पूज्य एप: खदा सताम । 
चिन्मात्रमनुभृत्याव्मा सर्वंगः सर्वस्ंश्रयः ॥ 
घंटे पटे वंटे कुडये शकटे बानरे स्थितः । 
शिवो हरो दरित्र हा शक्रो वैश्वणों यमः ॥ 
बहिरन्तश्र सर्वात्मा सवा स्वात्मा सुवुद्धिमिः। 
विविधेन क्रमेणेव भगवान्‌ परिपूज्यते ॥' 

“यही देव सब से बढ़कर हैं। यही सबंदा सज्जनों के पूज्य हैं । ये केवल चित्‌ भर हें, 
अनुभव स्वरूप हैं, सवंगामी और सर्वाचार हैं। घट, पठ, वट, भीत, शकट और वानर में 
स्थित हैं। शिव, हर, हरि, ब्रह्म, इन्द्र, कुवर, यम, भीतर बाहर सब के आत्मा हैं। 
निर्मल बुद्धिवाले अपने आत्मा भगवान्‌ को नाना प्रकार से पूजते हैं ।'' 


शाक्तों का भी यही मत है-- 
गायत्री सशिरा तुरीयसहिता संध्यामयीत्यागमैं -- 
राख्याता त्रिपुरे स्वमेव महतां शर्मप्रदा कमंणाम । 
तत्तदशनमुख्यशक्तिर पिच त्व॑ ब्रह्मकमेश्वरी 
कर्साहंन्पुरुषो हरिश्च सविता बुद्धः शिवस्त्वं गुरु: ॥ * 

“त्रिपुर ! आगम कहते हैं कि बड़े-बड़े कर्मों में कल्याण करनेवाली चतुर्थ शिरसा मंत्र- 
सहित संध्यामयी गायत्री तुम ही हो। ब्रह्मकममं॑ की अधीश्वरी और दर्शनशास्त्रों की मुख्य 
शक्ति भी तुम ही हो। (मीमांसकों का) कर्त्ता, (जैनों के) अहेनू, (सांख्य के) पुरुष, 
(वेष्णवों के) हरि, (सौरों के) सविता, (बौद्धों के) बुद्ध, (शेव्रों के) शिव और गुरु 
नम ही हो ।” 

इन सब से यह स्पष्ट है कि एक ही तत्त्व की उपासना, अनेक नाम और रूपों में होती है । 


प्रतीकों का प्रयोजन 


इतनी विवेचना करने पर प्रश्न उठता है कि इतने रूपों की कल्पना करने में इतना 
प्रपठच करने की क्या आवश्यकता है। इन रूपों के विना भी तो निराकार ब्रह्म वा मूल 
प्रकृति की उपासना हो सकती थी। फिर इतनी भंभट बढ़ाने से कौन-सा प्रयोजन सिद्ध 


होता है । 


१, योगवासिष्ठ । निर्णयस्तागर । बम्बई । शाक ; १८५६ । सन्‌ १९३७। निर्वाणप्रकरण। सर्ग ३८। 
२, भिपुरामहिमस्तोत्रमू । श्लोक २० | 


३०२ भारतीय प्रतोकविया 


यामल का मत है--- 
सगुणा निगु णा चेति मद्दामाया द्विधा मता । 
सगुणा मायया यथुक्ता तथा द्वीना तु निगुंणा ॥ 
“सगुण और निगुण महामाया के रूप हें। मायायुक्त वह साकार है और मायारहित 
वह निराकार है ।” 
इनकी उपासना की रीति गीता में इस प्रकार दी गई है। 
श्रोभगवानुवाच--- 
मय्यावेश्य मनो ये मां नित्ययुक्ता डपासते । 
श्रदया परयोपेतास्ल से युक्ततमा मताः ॥। 
ये त्वचरमनिद श्यमव्यक्ः पर्यंपासते । 
सर्वश्रगमचिन्त्य॑ च कूटस्थमचलं भुवम्‌ ॥ 
संनियम्येन्द्रियप्राम॑ सबंश्र॒ समचुद्यः । 
ते प्राप्नुवन्ति मामेव सवभूतद्विति रताः ॥ 
क्लेशो 5घिकतरस्तैषामन्यक्तासक्तचेतसाम । 
अव्यक्ता हि गतिदु:खं देहवम्रिस्वाप्यतै ॥।' 
“श्रीभगवान्‌ ने कहा--नित्य मुभमें परम श्रद्धा से मन लगाकर जो मेरी उपासना 
करते हैं, में उन्हें सब से अधिक युक्त पुरुष मानता हूँ। | 
“जो सभी इन्द्रियों को संयत कर, सवंत्र समबुद्धि रखकर तथा सब जीवों के हित में 
लगे रहकर अक्षर, निर्देशरहित, अव्यक्त, सर्वंव्यापी, अचिन्त्य, कुटस्थ (निविकार)*, अचल 
और नित्य की उपासना करते हैं, वे भी मुझे ही प्राप्त करते हैं । 
अव्यक्त “निराकार) में जिनका चित्त लगा हुआ है, उन्हें अधिक क्लेश है। देहधारी 
अव्यक्तगति को कष्ट से पा सकते हैं । 
साकार शरीरधारी जीवों द्वारा निराकार को प्राप्त करना बहुत कष्टसाध्य समभकर 
आकार के द्वारा निराकार को प्राप्त करने की आवश्यकता हुई । भिन्न-भिन्न साधकों वा 
उपासकों की योग्यता और रुचि के अनुकूल नाना प्रकार के रूपों की कल्पना की गई । 
वेजयन्ती तन्‍त्र में कृष्ण कहते हें--- 
सर्वश्रीसुभगो विष्णु॒यों ये प्रेममयो बहि: । 
श्रीसम्पत्‌ प्रेमजलधिः सपएवास्तरतस्तव ॥ 
अष्टो प्रकृतणों बाह्या जीवभूता तथा परा । 
य एवामि: सम॑ नित्य रात ।हाएट्रायणः ॥ 
स्‌ पुव तर्वरूपामि: सखोीभिश्र त्वया सद्द । 
देहबृम्दावने नित्य राक्ोज्ञां करोति हि ।। 
१, गोाता। १२,२०४ । 
२, कूट है निदाई। निद्वाई पर सभी बातु पीटे जाते हैं भौर नाना रूप ग्रहण करते हैं, किन्तु वह स्वयं 
अचल और ज्यों-का-स्यों बना रहता है। श्सलिये अचल और निर्विकार तत्त्व का नाम कूटस्थ हे । 


व्यवष्टार-अंकरण ३७३॥ 


श्र €यं यत्रि कल्यापि देवस्थोपासकस्तदा । 
प्राण एव स तै साक्ादेव काय एतिस्व्वया ॥ 
काक्ी कृष्ण: शिवो दुर्गा विष्णुगंशपतिश्र वा । 
आात्मप्रा स्वहूपास्त चिन्तनीया विचत्तणै! ॥ 
तत्तत्रप॑ गुद्दीतवा स प्राण एवाच्युतस्तव । 
विश्व॑ ब्याप्य स्थितं सवरस्िति शेयः प्रयत्नतः || 
अथवा यदि न प्रीतिमृतों ते तस्वभावत: । 
तैनेव तस्‍्वभावेन नित्यं कुर्या उपासनम्‌ ॥ 
प्रतोको द्विविधो मूर्तिस्तत्वनावस्तथापरः । 
न तत्र फल्लपाथक्यं येन केनाप्युपासने ॥ 
द्विविधेन प्रकारेण मूर्ति: स्थादुपकारिणी । 
छीना सा यदि तस्वार्थी तत््तभ्ावः प्रसीदृति । 
अथवा यवि मृत्यर्थी था तस्मिन्नस्तराम्बरे । 
साहछात प्राण मथी भृत्वा द्याविभवति तत्तणात ।। 
मतों! सजीवताबोध: शीघ्र भवितुमहति । 
प्रवतकानां किल्त्वस्थामात्मबोधः सुदुष्करः ॥ 
झाभासो5ह् तभावस्य चामूर्त विन्दुते चिरात्‌ । 
परं॑ संजीवताबोधो नदि शोध्र प्रकाशते ॥ 
मूर्तिवा तश्वभाषो वा परं प्राण: प्रयोजनम । 
कृताथत्वं न तो प्राणं बिना गसयतः क्रचित्‌ ॥" 

“सब प्रकार की श्रीके प्रिय विष्णु जो प्रेम-रूप में बाहर स्थित हैं, वे ही श्री-सम्पत्‌ और 
प्रम के सागर तुम्हारे भीतर स्थित हैं ॥१२॥ जो जीव बनी हुई अष्ट बाह्मप्रकृति और 
परा के साथ नित्य रासलीला में संलग्न रहते हैं ॥१३॥ वही तत्त्वरूप सखियों के और 
तुम्हारे (राधा के) साथ देहरूप वुन्दावन में नित्य रासलीला करता है ॥१४॥ सुनो, 
यदि कभी किसी दैवता की उपासना करो, तो तुम्हें समभना चाहिये कि वह साक्षात्‌ तुम्हारा 
प्राण ही है ॥१५॥ ज्ञानी पुरुषों को चिन्तना करना उचित है कि काली, कृष्ण, शिव, दुर्गा, 
विष्णु वा गणपति अपनी ही प्राणशक्ति के प्रतिरूप हैं ॥१६। यह सब यत्नपूर्वक जानना 
चाहिये कि तुम्हारी ही स्थिर प्राणशक्ति उन रूपों को ग्रहण कर सम्पूर्ण विद्व में व्याप्त 
होकर स्थित हे। अथवा तत्त्वभाव होने के कारण मूर्ति में तुम्हारी प्रीति न हो, तो उस 
तत्त्वभाव से ही नित्य उपासना करो ॥१८॥ प्रतीक दो प्रकार के हँ--मूर्ति और दूसरा 
तत्त्वभाव । जिस किसी से उपासबा क्‍यों न की जाय, उनके फल में भेद नहीं है ॥।१६९॥ दोनों 
प्रकार से मूति उपकारी होती है। तत्त्वार्थी यदि उसमें लीन हो जाय, तो तत्त्वभाव प्रस्फुटित 
हो उठता है ।।२०॥॥ अथवा यदि कोई मूर्ति में ध्यान करनेवाला हो, तो वह रूप उसके हृदयाकाश 
में तत््षण उसका प्राणमय होकर साक्षात्‌ प्रकट हो जाती है ॥२१॥ मूर्ति में सजीवता का शीघ्र 


उनका» । 





१ वेजयन्तांतन्त्रम्‌ । कलकत्ता । वंगाचर । १३३६ साल। ७.१२-२४ । 


३०४ भारतोय प्रतीकविद्या 


ही बोध होने लगता है किन्तु इसमें (मूर्ति-उपासना में) प्रवृत्त होनेवाले को आत्मबोध 
दुष्कर है ।।२२॥ मूर्तिरहित अद्वेत भाव का आभास इसमें शीघ्र ही होने लगता है, पर 
चेतना का बोध शीक्र प्रकट नहीं होता ॥२३॥ मूति हो अथवा तत्त्वभाव हो, प्राणशक्ति का 
बोध ही परम प्रयोजन है। प्राणशक्ति के बोध के बिना ये दोनों (मूलि और निराकार 


तत्त्वभाव) कभी सफल नहीं होते ।” 


विष्णुपुराण में लिखा है-- 
शुभाश्रयः स्वचित्तस्य सर्वशस्यथ तथात्मन: । 
त्रिभावभावनातीतो मुक्तये योगिनां नूप ॥ 
अन्ये च पुस्षब्याप्र चेतसो ये व्यपाश्रयाः | 
अशुद्वास्ते समस्तास्तु देशद्या: कमयोनयः ॥ 
मृत्तः भगवतो रूप स्वापश्रयनिस्पृहम । 
एपं वे घारणा शेया यथ्ित्त तन्न घायते ॥ 
तञ्च मृत्त दरे रूप यादक चिन्त्यं नराधिप । 
तच्छू यतामनाधारे धारणा नोपपद्चते ॥ 
प्रसन्नचारुवदन पद्मपत्रोपमेक्षणम । 
सुकपोल सुबिस्तीणललाटफतलकोजवबलम ॥ 
समकर्णान्‍्तविन्यस्तचारुकणंविभूषणम्‌ । 
कम्बुप्रीय॑ सुविस्तीणश्रीवत्साह्षितवत्तसम्‌ ॥ 
वल्लीत्रिभद्षिना मझनामिना चोदरेण वे । 
प्रत्मम्बाष्टभुज॑ विष्णुमथवावि चतुर्भजम्‌ ॥ 
समस्थितोरुजड्ड| चसुस्थिरांश्निकराग्बुजम । 
चिल्तयेद्बह्म मत्त च पीतनिर्मलवाससम ॥ 
किरीटचारकेयूरकटकाविविभूषितम्‌ । 
शाज्ष शद्भुगवाखड्गचक्रातवल्यान्वितमू_ ॥ 
चिल्तयेत्तत्मना योगी समाधायात्ममानस्रम्‌ । 
तावदूयावद्‌ इृढठीभूता तश्रेव नृप धारणा ॥ 
त्रअतस्विष्ठतो ल्‍न्यद्वा स्वेच्छुया कर्म कुषेत: । 
नापयाति यद्‌। चित्तात्‌ सिद्धां मन्येत तां तदा ॥ 
ततः.. शह्भुगदाचक्रशाह्व्रिद्वित॑ बुधः । 
चिन्तयेद्धरावद्रपं. प्रशान्त॑ साक्तसूशत्रकम्‌ ॥ 
सा यदा धारणा तद्॒दृवस्थानवती ततः। 
किरंटकेयूरमुखम पणेी. रहिते स्मरेत्‌ ॥ 
तदेकावयधं॑ देव चैवता दि पुनयंधः। 
कुर्यात्ततो5नवयविनि प्रशिधानपरो भवेत्‌ ।। 


व्यवद्ारे-मकरंण ३०४ 


तब पप्रत्ययायैका सब्ततिश्चास्य निस्पद्दा । 

तद् यान॑ परम॑ रहे: षड़िमिनिष्पाथते नृप ॥ 

तस्वैव कफ्पनादीन सरूपप्रहणं द्वि यव | 

मनसा ध्याननिष्पाधस्माधि: सो5मिधीयते ॥" 

“हे राजन्‌ ! सर्वंगामी अपने चित्त और आत्मा के लिये तीन भाव (सत्त्व, रज, तम, 

जाग्रतू स्वप्न सुषुप्ति, ऋक यजु: साम इत्यादि) की भावनाओं से रहित कोई शुभ अवलम्ब 
योगियों की मुक्ति के लिये होता है ॥७५।॥ हे पुरुषव्याप्र ! चित्त के अन्य अशुभ अवलम्ब 
देवता आदि जो नाना प्रकार के कम के लिये (कर्मंयोनय:) हैं, वे सभी कलुषित (अशुद्ध) हैं 
॥७६॥ भगवान्‌ के मूत्त रूप सब प्रकार की मलिनताओं से रहित हैं। इसी पर धारणा 
(ध्यान का आरम्भ) होनी चाहिये । इसी पर चित्त को लगाया जाता है ॥७७॥ है नराधिप ! 
हरि के जैसे रूप पर मन स्थिर करना चाहिये, उसे सुनिये। आधार नहीं रहने पर धारणा 
नहीं हो सकती ।।७८॥। प्रसन्न सुन्दर मुख, पद्मपत्र-जैसे नेत्र, सुन्दर कपोलछ, चमकते हुए विस्तीर्ण 
ललाट, सुन्दर कान और उनमें लगे हुए सुन्दर कर्णामूषण, शद्भधु-जंसी ग्रीवा, चौड़ी और 
श्रीवत्स चिह्नवाली छाती, त्रिवलि और गहरी नाभिवाला उदर, विष्णु की लूम्बी आठ 
अथवा चार भुजाएं, सुडोल ऊरु और जंघाएँ, स्थिर चरण और करकमल, पीला निर्मल 
वस्त्र, किरीट, सुन्दर केयूर कटक आदि से विभूषित, शाद्भ धनुष, शह्भु, गदा, खज्ज, चक्र, 
माला और वलययुक्त, मूत्त (साकार) ब्रह्म की चिन्तना करे। अपने मन को समेटकर 
योगी तन्‍्मय होकर तबतक ध्यान करे, जबतक उस पर धारणा (मूतंरूप का मन में 
प्रत्यक्ष होना. स्थिर न हो जाय ॥७६-८४॥ चलते अथवा स्वेच्छा से अन्य काम करते समय 
भी यदि वह मन से मिट न जाय, तो धारणा को सिद्ध समभना चाहिये ॥८५॥ तब 
बुद्धिमान शद्ध , गदा, चक्र, शाज़ु आदि से रहित केवल मालावाले भगवान्‌ के प्रशान्त 
रूप का ध्यान करे ॥८६॥। यह धारणा भी जव उस तरह स्थिर हो जाय तब किरीट 
केयूर, मुख और भूषणों से रहित (रूप का) ध्यान करे ॥८७॥ पुनः बुद्धिमान उस एक 
अवयववाले देव को चित्त में ले आवे। पद्चात्‌ अवयव (अज्भप्रत्यद्ध) रहित में अच्छी 
तरह ध्यान करे ॥८८॥ उस रूप के प्रत्यय के लिये इस रूप से निकले हुए ',सम्बन्ध 
रखनेवाले) रूप की इच्छा न करे। हे राजन्‌ ! यह सर्वोत्तम ध्यान छः प्रकार से 
होता है ॥८६॥ उसके जो कल्पनाहीन रूप को ग्रहण करता है और मन द्वारा जो ध्यान 
निष्पन्न किया जाता है, उसे समाधि कहते हें । 
. यामल में लिखा है-- 

स्थृद्धसूच्मविभेदेन ध्यानन्तु द्विविध भवेत्‌ । 

सूचरमं मस्तरवपुर्शान स्थूल॑ किप्रहचिन्तनम ।। 

करपादोद्रास्यादि रूप॑ बत्‌ स्थूल्विप्रहम्‌ । 

सूचम चल प्रकृते रूप पर॑ शानमय स्प्तम ।। 

सूचमध्यानं महेशानि कवादिश्रदि जायते । 

स्यृत्षष्यान मदेशानि हृत्वा मोच्मवाप्नुयात्‌ !। 

. २, बि्युपुराण | जीवानन्द । कलकततता | ६*७"७३४०९ ० । 


3०५६ भारतीय प्रतीकषियां 


“स्थूल और सूक्ष्म के भेद से ध्यान दो प्रकार के होते है। मन्त्र के रूप का ज्ञान 
सूक्ष्म है और शरीर के रूप में चिन्तन करना स्थुलू है। हाथ, पैर, उदर आदि के रूप की 
चिन्तना करना स्थूल रूप है। सूक्ष्म प्रकृति का रूप है, जो पर और ज्ञानमय कहा गया है। 
हे महेब्वरि ! सूक्ष्म ध्यान कदाचित्‌ नहीं भी हो सकता है। स्थुल ध्यान करके 
मोक्ष लाभ करना चाहिये । 

शाक्तानन्दतरजड़िणी में इसी प्रसंग में उद्ध.त्त उक्ति है--- 

झात्मामेदेन संचिस्य. याति तब्मयतां नरः । 
सो5दृमित्यस्थ सतत चिल्तनात॒ तब्मयो भवेत ॥ 
अहं देवी न चान्यो5स्मि मुक्तो5हमिति भावयेत्‌ । 
रव्रस्य चिन्तनावुद्दों विष्णः स्याहिष्णुविन्तनाम्‌। 
दुर्गाय/श्चिन्तनादुदुर्ग) भवत्येव न चान्यथा । 
एवमम्थस्यमानस्तु अहन्यदहनि. पावति । 
जरामरणदु:खाथेमृंच्यते भवबन्धनात्‌ ॥' 

“(ब्रह्म को) अपने से अभिन्न समझकर मनुष्य उसमें लीन हो जाता है, अर्थात्‌ वसा 
ही हो जाता है। में वही हूँ -- बराबर यह चिन्तन करते रहने से वेसा ही हो जाता है । 
भावना करे कि में देवी है, दूसरा नहीं और में मुक्त हूँ। यह निश्ित है कि रुद्र का 
चिन्तन करने से रुद्र, विष्णु का चिन्तन करने से विष्णु और दुर्गा का चिन्तन करने से 
दुर्गा हो जाता है। हे पावंति ! इस प्रकार प्रतिदिन अभ्यास करते रहने से जरामरण- 
दुःखादि भवबन्धन से छुटकारा मिल जाता है ।” 

नीलकण्ठ का कथन है -- 

ध्यानमेदेनेव भेवृन्यवहारो, न तत्त्वतो मन्तब्यः । 

“ध्यान के भेद से ही व्यवहार में भेद है। यथार्थ में (कोई भेद) न समझना चाहिये।” 

इसका अथ्थ यह है कि विष्णु रूप में उपासना में वष्णव उपचार से शिवरूप में शव 
विधि से और शाक्तादि में इन्हीं के विधि-निषेधों से क्रियाएं होती हें। तत्त्व एक ही है । 

इन उद्धरणों पर ध्यान से मनन करने से बोध होता है कि प्रतीक ब्रह्मविद्या और प्रपंच- 
विद्या का एक प्रधान अंग है और मानव-जीवन में परमार्थ तथा स्वार्थ-सिद्धि के लिये इनका 
उपयोग होता है। स्थूलछ से लोग सूक्ष्म की ओर बढ़ते हैँ और सूक्ष्म से पर में लीन होते हैं । 
पर की क्रिया कठिन है और उसमें विशेष योग्यता और कष्टदायक क्रियाओं की 
आवश्यकता है। किन्तु स्थूल ध्यान द्वारा सूक्ष्म का बोध और उसकी प्राप्ति सरल हो 
जाती है। विशेष क्रियाओं द्वारा अथवा भावशुद्धि और चित्त की एकाग्रता द्वारा किसी 
विग्रह वा मूर्ति के रूप में परब्रह्म को प्रत्यक्ष कर लिया. जा सकता है। इसलिये साकार 
रूप में उपासना सरल और सुखद है। यह गीता में भगवान्‌ से लेकर साधारण साधक 
जनों का यही मत है। कुलाणंवतन्त्र में इसे स्पष्ट शब्दों में कहा गया है -- 


नव ज>-मकननन-++3त-+-2 33-33. अल >+-+3+-कजनन--+>ी-नन»«+ ० किन ता धनी 
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गयां स्वाज्ञिगछ्षीरं ख्वेत्स्तनमुखात्‌ बथा । 
तथा सव्वगतो देवः प्रतिमादिषु राजते ।। 
झाभिरूप्याश्व बिम्बस्य पूआायाश्च विशेषतः । 
साधकस्य च विश्वासाई वतासन्निधिभंवेत्‌ ॥ 


“जिस प्रकार गाय के सभी अंगों में रहनेवाला दूध स्तन के मुख से बाहर निकलता है, 
उसी तरह सर्वब्यापी देव प्रतिमाओं द्वारा प्रकट होता है। आकार के मनोनुकूल होने से 
और विशेषत: उसकी श्रद्धापूवक आराधना करने से और साधक के विश्वास की हृढ़ता 
से देव की प्राप्ति होती है ।” 


वेद ओर प्रतीक 


पूव॑वर्ती प्रकरणों में हम देख चुके हैँ कि वंदिक और अवेदिक मतावलूम्बी प्रतीकों के 
अन्तगंत सिद्धान्त, नाम और रूप में क्या समताएँ और कौन-से भेद हैं और किन प्रयोजनों 
से उनका निर्माण होता है। गत लगभग सौ वर्षों से इन विषयों का अध्ययन, अनुशीलन और 
आचायंत्व युरोपनिवासियों और विशेषकर अंगरेजों के हाथ चला गया है और इन 
विषयों पर उनकी उक्तियाँ निर्शभ्नान्‍्त समभी जाने लगी है। वे एक अन्य सभ्यता और संस्कार 
में पले थे ओर सभी क्रिस्तान थे। उन्होंने जिस विकुत रूप में इन वस्तुओं को समभा 
और समभाया और विश्वविद्यालयों द्वारा उसका प्रचार किया, वह भी जानने योग्य है । 
उनकी दृष्टि में जगन्नाथ विकराल और कुरूप राक्षस हैं ॥04॥ ॥र6०005 7075(6 
0 उ488877400  देवविग्रहों की अनेक भुजाओं पर डॉ० श्रीआनन्दकुमारस्वामी' ने 
उनके मतों का संक्षेप इस प्रकार दिया है-- 

“अनेक हाथोंवाली, भारतीय कला की मूर्तियों की इन विशेषताओं पर मत प्रकट 
करते समय कुछ लेखकों ने इसे अक्षम्य दोष कहा है। श्री विसेंट स्मिथ कहते हें-- ३५० 
ई० के बाद मारतीय मूर्तियों को शायद ही कला कहा जा सकता है। मनुष्य और पशु 
दोनो की मूर्तियाँ निर्जीव और दिखावटी बन जाती हैं और शक्ति की भावना अड्डों की 
संख्या बढ़ाकर भह्द तरीके से की जाती है। बहुत माथे और बहुत हाथोंवाली देब-देवियों 
की मूर्तियाँ जिनसे मध्यकालीन मन्दिर की भीत और छतें भरी हुई हैं, वे सुन्दरता का 
बहाना भी नहीं कर सकतीं और प्रायः विकराल, कुरूप और इस प्रकार अतिरंजित हैं कि 
उन्हें देखकर हंसी आती है। श्री मास्केल ने 'प्ुओं के माथोंवाल और असंख्य हाथों- 
वाले इन देवताओं को बीभत्स और कुरूप' कहा है। सर जॉर्ज बडंवुड का मत है कि 
पुराण के देवताओं का विकराल और कुरूप आकार उच्चकोटि की कलात्मक रचनाओं 
के अनुपयुक्त है, और शायद यही कारण हे कि ललित कला के रूप में मूततिकला और 
चित्रकला भारत में लोगों को मालूम ही नहीं है। इस प्रकार के उद्धरणों की संख्या 
और भी बढ़ाई जा सकती है, किन्तु यह दिखलाने के लिये यह यथेष्ट है कि एक प्रकार 
के आलोचकों के मन में बसा हुआ है कि भारतीय कला में पशुओं के मस्तक और अनेक 


१, अ्पक्च; संचये5पि स्था्ट बिस्तरे च प्रतारणे | मेदिनी 


इ्०ण्ट भारतीय मतीकविया 


अज्भ प्रत्यड्र या पशुभाव की योजना एक स्वतःसिद्ध बड़ा भारी दोष है और इनमें गुण 
की सृष्टि के लिये सांघातिक है । 

“इस प्रकार की आलोचना के प्रत्युत्तर में ग्रीक कला से उदाहरण देना निरथंक है। 
इत्यादि ।/”' 

उनका कथन है कि ऐसे आक्षेप कलाकार नहीं करते। इतिहास के पढ़नेवाले और 
भाषाविज्ञानवले ऐसा आक्षेप करते हें और इन छोगों का ज्ञान इतना छिछला होता है 
कि इन वस्तुओं को समभने की इनमें शक्ति नहीं होती है। किन्तु अधिकारपूर्वक ये 
अपना मत अवश्य प्रकट करेंगे । पूव॑वर्ती प्रकरणों से यह स्पष्ट है कि इनके ऐसे विचारों 
का कया मूल्य है और इनका कितना आदर हो सकता है । 


ये विचार हुए इनके पुराण और पौराणिक सृष्टि पर, जो स्थूल और सरल होने पर 
भी काल की गति से इन पर विश्वास, प्रम और श्रद्धा करनेवाले अपने देशवासियों के लिये 
भी दुरूह और दुज्ञय हो उठे हें, उन पर बाहरवाले जो इन वस्तुओं के पूर्वापर से सर्वथा 
अनभिन्ञ हैं और इन पर अपनी अज्ञता का अटकल लगाने के अतिरिक्त जिनके पास और 
कोई साधन नहीं है, वे भी साहस करके इन पर अपना मत प्रकट करते हैं, यही उनके 
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लिये बहुत है। हम भी कम प्रशंसनीय नहीं हैं कि अपनी वस्तुओं को स्वतन्त्र रीति से 
समभन। त्याग कर, इन्हें गुट बनाकर अपनी वस्तुओं को इनके द्वारा समभने लगे और 
अब भी समभते हैं। इतना होने पर भी उन्होंने हमारे लिये जितनी सामग्री एकत्र कर 
दी है, उसके लिये हम इनके कुतज्ञ हें और इनकी प्रशंसा करते हैं । 


वेद भारतीयों का एक परम पवित्र, अत्यन्त गहन और दुर्गग तपोवन है। बड़ा-से-बड़ा 
भारत-सन्तान भी इसमें प्रवेश करने में शडद्धूत और त्रस्त रहती है। इन पर भी इनके 
मंत सुनिये । युरोप के वेदज्ञों में सब से अग्रणी मेकक्‍्समूलर समझे जाते हैं। बे कहते हैं - 
“ये मन्त्र आरम्भ में लोकगीत, छोटी-छोटी स्तुतियाँ और कुतज्ञता ज्ञापन थे। कभी- 
कभी ये सत्य, यथार्थ और ऊंचे विचारवाले भी हैँ, किन्तु प्रायः विचारहीन, गन्दे और 
अस्पष्ट हें। ब्राह्मणों ने इन्हें दवप्रेरित दिव्यवाणी का रूप दिया और इन्हें नियमबद्ध 
और विस्तृत धामिक कृत्यों का आधार बनाया ।”' 
आष्ट्रिया के श्री विन्टरनिद्त्स संस्कृत-भाषा और वेदविद्या के प्रकाण्ड विद्वान माने 
जाते हैं। शुक्लयजुर्वेद का एक मन्त्र है-- 
विष्णों: क्रमोडईसि सपत्नद्षा गायत्र  छुन्द झारोदद 
प्रथिवीमनु विक्रमस्व । 
विष्णो: क्रमोःस्पमिमातिद्दा श्रेष्दुभं छुस्द भारोदद 
झन्तरिष्षमनुविक्रमस्व । 
विष्णो: क्रमो स्परातीयतो दृब्ता जागतं छुम्द्‌ आरोह 
विवमनु विक्रस्म । 
विष्यों: क्रमो<सि शत्र॒यतो दहस्ता अनुष्टुभ छुन्द आारोह 
विशो<नुविक्रमस्त । * 
इस प्रकार के मन्त्रों पर फौन श्रोडर का उद्धरण देकर आप कहते हँं-- 


"ऐसी प्रारथंनाओं के सम्बन्ध में लियोपोल्ड फौन श्रोडर कहते हें--'हमलोग प्रायः ऐसा 
सन्देहु कर सकते हैं कि क्या ये ऐसे लोगों की रचनाए हैं, जिन्हें बुद्धि थी और इस सम्बन्ध 
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३१० भारतीय प्रतीकषिया 


में यह बड़ा कौतुकपूर्ण मालूम होता है कि ऐसी बेतुकी और एक ही बात का दुहराना ऐसे 
लोगों के विशेष लक्षण हैं, जिनके शरीर और मन अशक्त और बेकार हो जाते हैं ।” 

“तब वे कुछ ऐसी टिप्पणियों के उदाहरण देते हैं, जिन्हें पागलों ने लिखा था और 
मनस्तत्त्व के अध्ययन करनेवालों ने सुरक्षित रखा है, और इनमें तथा यजुर्वेद के कुछ मन्त्रों 
में अड्भू त साम्य है। हमलोगों को भूलना न चाहिये कि यहाँ हमलोग बहुत पुराने टोने- 
टोटकों की बात नहीं कर रहे हैं, जिन्हें हम अथवंबेद में और कहीं-कहीं यजुर्वेद में भी पाते हैं 
किन्तु यहाँ हम पुरोहितों की उन पाखण्ड और जालसाजियों की बात कर रहे हैं, जिन्हें 
असंख्य टोने-टोटकों और पूजापाठ की रीतियों को अपने से गढ़कर लोगों को देना था ।”' 

इन्हीं लोगों में से एक विद्वान्‌ ने >“कार का जो अर्थ समझा, उसकी कथा सर जॉन ने 


इस प्रकार दी है-- 

“एक युरोपीय संस्कृत के विद्वान्‌ ने मेरे एक मित्र से कहा कि मंत्र के पहिले जो <» कहा 
जाता है, वह मंत्र-उच्चारण के पहिले गला खखारना' है, और में समभता हूँ कि वे कह 
सकते थे कि मंत्र-उच्चारण करने के बाद 'गला खखारना' क्‍यों, क्‍योंकि ३» का उच्चारण, 
मंत्र के आदि और अन्त, दोनों में ही होता है। पीछे छोग क्‍यों गला साफ करें। 5६ का 
'खाँव-खाँव' शब्द और गले से कोई सम्बन्ध नहीं है ।* इत्यादि ।” 
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ध्यवद्दार-प्रकरणं ३११ 


इस दिग्द्शनमात्र से इतना स्पष्ट हो जाता है कि आधुनिक काल में जिन लोगों ने वेद का 
पठन-पाठन और अर्थ लगाने का काम अपने हाथों में ले लिया है, वे वेदों को कितना समभते हैं 
और अपने वेदज्ञान के नाम पर उन्होंने केसा महा-अज्ञान फेलाया है। 


भारत में भी नास्तिक और वेदनिन्दक हुए, किन्तु उनकी निन्‍्दा का रूप कुछ और ही था । 
वेद में देवनिन्दकों का नाम आया है। यह देवनिन्दा किस प्रकार की थी, यह 
कहना असम्भव है। सायण ने ऋग्वेदभाष्य की भूमिका में वेदनिन्दकों की चर्चा की है। 
ये वेदनिन्दक वेद के अनादि और अपोरुषेय होने पर सन्देह प्रकट करते हैं और मीमांसा के 
मत से सायण ने इन प्रश्नों का समाधान किया है। किन्तु युरोप के वेदपाठियों ने सब के 
कान काट लिये। वेदों को बाल-जल्पना, पागल का प्रलाप, गन्दा, गंवारों का गाना, 
3_“कार को गले का खखारना इत्यादि कहकर अपने जिस वेदज्ञान का उन्होंने परिचय दिया है, 
उसे जो ही भारतीय सुनता है, वह चौंक उठता है और उन वेदविदों की विद्या-बुद्धि पर 
उसकी सारी आस्था लुप्त हो जाती है । 


युरोपीय विद्वानों की दृष्टि में वेद म्यूजियम (पुरातत्त्वसंग्रहालय) के कौतुक की एक 
वस्तु है। उनकी दृष्टि में वेदों का उतना ही महत्त्व है, जितना मोहनजोदड़ो के खंडहर में 
पाये गये मिट्टी के एक टूठे बरतन का । किन्तु भारत में इसे वह स्थान मिला, जिसका 
सौभाग्य संसार के किसी भी ग्रन्थ को मिलते न देखा और न सुना गया है। भारतीय 
समाज में सबसे ऊंचा स्थान उन विद्वानों का था, जिन्होंने साधनाओं द्वारा वेदब्रह्म को 
प्रत्यक्ष कर लिया था और जिन्होंने सारे वेद को कण्ठाग्र कर रखा था । इस मुखस्थ रूप में 
अन्तर न पड़ जाय अथवा अछुद्धि न आ जाय, इसलिये पदपाठ, जटापाठ, घनपाठ आदि नाना 
प्रकार की शब्द और वर्ण-योजनाओं का उलटी और सीधी रीति से प्रयोग कर इसके बिन्दु- 
विसगं तक को उन्होंने टस-से-मस न होने दिया । यह प्रक्रिया शताब्दियों तक नहीं, कितनी 
सहख्राब्दियों तक चलती रही, इसका पता लगाना आज भी असम्भव है। कादमीर से 
कन्याकुमारी या सिहलद्वीप तक ओर बलूचिस्तान से असमप्रदेश, श्याम, जावा 
और सुमात्रा तक कितने असीम मेधावी युवकों और प्रौढ़ तथा परिणत विद्वानों ने वेदों के 
अनुशीलन और निदिध्यासन में, अनादि काल से, अपना सारा जीवन और सारी शक्ति लगा 
कर अपना अहोभाग्य समझा, इसका लेखा लगाना आज भी असम्भव है। सारांश यह कि 
व्याकरण, न्याय, मीमांसा, ज्योतिषादि सभी विद्याएँ, षोडश संस्कार, वर्ण आश्रमादि द्वारा 
सामाजिक व्यवस्था, सभी वेद के लिये थे और हैं। सारा भारत वेदमय था और है। 
किन्तु कालक्रम से इसका अथ दुरूह हो उठा और ब्रह्मविद्या का बहुत कुछ स्थान कमंकाण्ड 
ने ले लिया । 


वेद की ऋचाओं का अर्थ समभने का सवंप्रथम प्रयत्न ब्राह्मण-ग्रन्थों में देखा जाता है । 
यश्ञ के प्रसंग में ऋचाओं के अर्थ समभने की चेष्टा की गई है। किन्तु इस बात पर बहुत- 
से देशी आर विदेशी विद्वान एकमत हैं कि संहिता और ब्राह्मणों में समय का बहुत बड़ा 
अन्तर है और ब्राह्मण-काल में वेदमंत्र दुन्नय और दुरूह हो उठे थे । 


३१२ भारतीय प्रतीकषियां 


मेकक्‍्समूलर कहते हैं-.- 

“ऐसी अछुद्ध भावनाओं को सम्भव मानने के लिये, मंत्रों और ब्राह्मणों की रचना के 
बीच हमें एक बड़ा-सा अन्तर मानना ही पड़ेगा ।?”!* 

किन्तु, श्रीअरविन्द कहते हैं कि संहिता और ब्राह्मणों के बीच कालान्तर हो भी 
बा और नहीं भी, किन्तु वेदमंत्रों का उलट-पुलट अर्थ कर लोगों ने अन्तर अवश्य बना 

याहै। 

“वत्तमान परिस्थिति में अन्तर बना हुआ है या वेदिक ऋषियों को साधना में प्रकृति 
को देखने में अपनी सारी शक्ति लगा देने के कारण यह अन्तर बन गया है ।” 

“मेरा तो कहना है कि प्राचीन आध्यात्मिक लेखों में कोई अन्तर है ही नहीं, जो है वह 


बनावटी है और हमारा ही बनाया हुआ है । ?* 
इसका कारण वे इस प्रकार बताते हैं --- 
“जाति का आध्यात्मिक और आभ्यन्तरिक ज्ञान, स्थूल और जड़ भौतिक रूपों और 


प्रतीकों के आवरण में छिपाकर रक्खा गया था जिससे अर्थ की रक्षा स्थुल बुद्धि सांसारिकों 
से होती थी और जो दीक्षितों को स्पष्ट कर दिया जाता था । इसके कारण का निर्णय 


करना कठिन है । 
“अध्यात्मज्ञानियों का यह महत्त्वपूर्ण नियम था कि देवताओं के आत्मज्ञान की 


पावनता को गुप्त रक्खा जाय । वे समभते थे कि यह विद्या साधारण मनुष्य के लिये अनुचित 
ही नहीं, भयप्रद भी है और यदि यह मलिन तथा गँवार चित्तवृत्तिवाले पर प्रकट कर दी 
जाती तो इसका उलटा-पुलटा और दुरुपयोग होता और इसका महत्व नष्ट हो जाता ।/१ 
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भारतीय संस्कार और परम्परा के अनुसार यह स्वंथा सत्य है। निरुक्त (२.४) में 
लिखा है--- 
विधाद मे आहाशमाजगाम गोपायथ मा शेयधिष्टेडद्मस्मि । 
झाधूवकाबनृजवेबयताय न मा प्या वीयंबती तथास्थाल्‌ ॥ 
यमेव विधा शुचिमप्रम्तण सेघाविन॑. ब्रह्मचयोंपपन्चम्‌ । 
यस्तैन हू झ्ो तू कतमश नाह् तस्मे मा श्रया निधिपाय ब्रह्मन्‌ ॥ 


“ (ब्रह्म) विद्या ने ब्राह्मण (ब्रह्मशानी) के पास आकर कहा--में तुम्हारी निधि हूँ, 
मुझे छिपाकर रखो। निन्दक, कुटिल और असंयत लोगों से मुझे न कहना। तब 
मेरा तेज बना रहेगा । मगुके उस निधि रक्षक से कहना जो शुचि, सावधान, मेधावी, 
ब्रह्यचवारी और आप से द्रोह न करनेवाला हो ।” इससे सिद्ध होता है कि सर्वसाधारण 
को न देकर योग्य को ब्रह्मविद्या देना, ब्रह्मविद्या के प्रयोग का सर्वप्रधान नियम है । 


योग, तन्त्र इत्यादि ब्रह्मविद्या के जितने अद्भ हैं, उनके व्यवहार, प्रयोग, साधना, सिद्धि 
इत्यादि को लोग 'गोप्यं गोप्यं परं गोप्यम' समभते हैं और जिसे यथोचित परीक्षा द्वारा 
योग्य पात्र समभते हैं, उसे सारा रहस्य बता देते हैं। इस पर जो ग्रन्थ लिखे जाते हैं, 
उनकी भाषा संकेतात्मक और प्रतीकात्मक होती है। यह साधारण पाठकों के लिये 
दुरूह और निरथक है, किन्तु साधकों के लिये इनका प्रत्येक शब्द हीरे-जैसा अनमोल है । 

वेदभाष्य का पहिला प्रयत्न ब्राह्मण-ग्रन्य और उनके लगभग समकालान यास्क ने किया । 
वेदार्थ समभने के लिये ये दोनों अनमोल प्रयत्न हें। किन्तु वेद के यथार्थ रूप पर दृष्टि न 
रखकर दूसरे उहंश्य से इन्होंने वेद के शब्दों को समभने की चेष्टा की । भारतीय श्रद्धा, 
विष्वास, विद्वत्ता और साधना के अनुसार, वेद ब्रह्मविद्या नहीं, स्वयं ब्रह्म, शब्दब्रह्म हें । 
ब्रह्मश्ान, शब्दशान और विद्वत्ता पर आश्रित नहीं है । यह स्वानुभूति-स्वरूप है। इसलिये 
वेदजश्ञान, ब्रह्मानुभूति द्वारा ही हो सकता है। यही कारण है कि ब्राह्मण-प्रन्थों में 
बारम्नबार कहा गया है कि जो ऋषि नहीं है, उनमें वेद पर बोलने की योग्यता नहीं है। ऋषि 
का अथ है देखनेवाला । गुरूपदिष्ट मार्ग से योगाभ्यास अथवा अन्य प्रकार की ब्रह्मविद्या के 
अभ्यास द्वारा जो परा वाक को पह्यन्ती अवस्था में देख सकते हैं, वे ऋषि हैं। ये अलौकिक 
शक्ति से वेदस्वरूप अलौकिक ध्वनि को सुन सकते हैं । इसलिए इसका नाम श्र्‌तिहै। ये 
अलोकिक भाव उठकर स्मृति में प्रकट होते हें। इसलिये इनका नाम स्मृति है। पू्वंजन्म 
के संस्कार और इहकाल की घोर तपश्चर्या द्वारा प्रात्त इस अलौकिक शक्ति का नाम ऋषित्व है । 
जो इस अवस्था तक नहीं पहुँचा है, वह वेद पर बोलने का अधिकारी नहीं है । 


क्‍ भथापि प्रत्यक्चकृता: स्‍्तोतारों भवम्ति ।' 
“जिन्होंने प्रत्यक्ष कर लिया है, वे (वेद में) स्तोता होते हैं ।” 
न प्रत्यच्मनूषेरस्ति मस्त्रमू । * 
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१, निद्क्क ७ है | 
२, बृददुदेवता | ८ ९१२५६ । 
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“जो ऋषि नहीं है, मन्त्र उसके लिये प्रत्यक्ष (स्पष्ट) नहीं है ।' 
योगेन दृक््येश वुमेन बुद्ध्या बाहुअत्येन तपसा नियोगै:। 
डपास्थास्ता: कृत्स्नशों देवताया ऋचो ह यो वेद स वेद देवान्‌ ।॥।' 

“योग, चतुरता, दम, बुद्धि, बहुत बड़ी विद्वत्ता और तप के प्रयोग से देवतां की ऋचाओं 
की उपासना करनी चाहिये । जो यह जान जाता है, वही देवताओं को जानता है । 

ऋग्वेद में ही कहा गया है कि जो ब्रह्मज्ञानी नहीं है, ऋचाओं से उसका कोई लाभ न 

होगा०»- 
ऋचो झदरे परमे ब्योभन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधिविश्वे निषेदु: । 
यस्तश्न वेद किस्तचा किरिष्यति य ह्तद्रिदुस्त हमे समासते ॥ * 

“ऋचाओं का (प्रतिपाद्य) अक्षर और परम व्योमन्‌ है, जिसमें सभी देवता समाये 
हुए हैं। जो उसे नहीं जानता है, वह ऋक्‌ से क्या करेगा । जो उसे जान लेता है वह उसके 
निकट हो जाता है ।” 

ऐसी परिस्थिति में वेद की जो समय-समय पर व्याख्याएं की गई हैं, वे कहाँ तक हमें 
सत्य तक ले जा सकी हैं और प्रतीकों के निर्माण करने तथा समभने में वेद कहाँ तक 
सहायक हो सकता है और भारतीय प्रतीकों से इसका क्या सम्बन्ध है, यह विचारणीय है । 

भारतीय विद्वान्‌ चाहे वे किसी भी सम्प्रदाय के क्यों न हों, इस पर एकमत हैं कि 
वेद विशुद्ध ब्रह्मविद्या है। इसलिये इसका नाम ब्रह्म है। ब्रह्मविद्या अनुभव की बस्तु है 
और अनुभूति दब्दों में आ नहीं सकता । 

इसलिये अनुभूति पर आश्चित अलौकिक भावनाओं को प्रकाशित करने के लिये अलद्भार 
और संकेतों का प्रयोग किया जाता है। ऐसी रचना द्वि-अथंक हुआ करती है। जब 
लोग कहते हैं कि चन्द्रमा-जेसा मुख है, तो स्थुल दृष्टि से लोग चन्द्रमा की गोलाई और 
चमक तथा मुख की गोलाई और चमक की ओर देखते हैं, किन्तु इसका यथार्थ उद्द ध्य है 
कि मुख बहुत सुन्दर है। उसी प्रकार जब कहा जाता है कि प्रभु सोमनाथ मस्तंके पर 
सोम धारण करते हैं तो उस प्रकार की उनकी प्रतिमा बना दी जाती है, पर इसका यथार्थ 
भाव है कि सत-चित्‌-स्वरूप विभु से आनन्द की धारा बहती रहती है। यहीं सोम 
रस की धारा है, जिसे पान कर ब्रह्मज्ञानी ऋषि बेसुध रहते हैं ।' 

ऐसे प्रसंगों पर श्रीअरविन्द का मत भी मननीय है। आप कहते हैं-- 

“वेद के ब्रह्मशान की पद्धति स्वानुभूति पर बनी थी, जो साधारण मनुष्यों के लिये बहुत 
कठिन है। ऐसी शक्तियों से इसका (न्रह्मज्ञान का) बोध होता है, जो लोगों में अत्यन्त 
प्रारम्भिक ओर अविकसित रूप में रहती है, और यदि यह जग भी पड़े, तो अनेक 
भावनाओं से मिश्रित होने के कारण इसके काम उलटे-पुलटे होने लगते हैं । सत्यानुसन्धान 


१५ तत्रेब | ७'१३० । 
२. ऋग्वेद । १९२२९१६४"३६ । 
३० मन मस्त हुआ तब क्यों लोले | 
सुरत कलारी भई मतवारी, पी गश मदवा कबीर बिन तोले । 
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के पहिले वेग के शान्त हो जाने पर थकावट और ढीलापन का बीच में आ जाना स्वाभाविक था, 
जिनमें पुराने सत्य का कुछ अंश लुप हो गया। एक बार लुत होने पर प्राचीन 
ऋतणाओं की छानबीन करके भी आसानी से उन्हें पा लेना कठिन था, क्योंकि जानबफ 
कर वे मंत्र 6 यर्थक भाषा में लिखे गये थे ।”' प्रतीकों को समभने के प्रयत्न में हम देख 
चुके हैं कि इन भिन्नताओं के भीतर काम करनेवाली भावनाओं का सूत्र यदि मिल जाय, 
तो फिर यथार्थ भाव के समभने में कोई कठिनता नहीं होती । जिस प्रकार सिद्धान्त- 
प्रकरण में दिये हुए सूत्र स्थूल प्रतीकों में काम करते हैं, उसी प्रकार कुछ सत्र वेदिक रचनाओं 
के स्थूल आवरण के भीतर काम करते हैं। उनका पता लग जाने पर वेद की शक्ति 
और मनोहरता का पता लगता है। 


वेदार्थ जानने का प्रथम प्रयास ब्राह्मण ग्रन्थों में है, किन्तु उसका प्रधान उहृश्य है 
कि वैदिक कर्मकाण्ड में ऋचाओं का किस प्रकार प्रयोग किया जाय, इसे जानना, ऋचाओं का 
सच्चा अर्थ जानना उसका उहं श्य नहीं है । 

द्वितीय प्रयत्त यास्क के निषण्टु और निरुक्त में पाया जाता है। वेदार्थ जानने 
के लिये यह बड़ा ही मूल्यवान्‌ प्रयत्न है। यद्यपि यास्क ने प्रसंग में आई हुई ऋचाओं 
का साधारण और आध्यात्मिक, दोनों ही अथं देने का प्रयत्न किया है, तथापि बेद 
के ब्रह्मशाव को ढूंढ निकालना उनका प्रधान उद्देश्य नहीं रहा। ऋचाओं का उन्होंने 
सुन्दर और युक्तिसंगत अथं देने का प्रयत्न किया है । 


ब्राह्मण और यास्क रूगभग समकालीन माने जाते हैं। उनके लगभग २२०० 
वर्ष बाद सायणाचाय ने वेदभाष्य लिखा । यह सायण की कृपा और परिश्रम है कि आज 
हम अर्थ जानने के लिये वेद छूने का भी साहस करते हैं। सायण ने जहाँ-तहाँ ऋचाओं 
का आध्यात्मिक अथ्थ देने की चेष्टा की है, किन्तु अपने भाष्य की प्रधान भावना में वेद की 
मूल भावना से बहुत दूरजा पड़े हैं। उनके भाष्य की प्रधान भावना यह है कि वायु, 
बादल, बिजली आदि प्रकृति की जितनी स्थूल शक्तियाँ हें, उन सब के देवता हैं और उन्हीं 
का आश्रय लेकर वेदिक ऋचाओं का निर्माण हुआ है। जहाँ-तहाँ उन्होंने .कजफर:८ः 
व्याख्या देने की भी चेष्टा की है, पर ऐसे प्रसंग बहुत कम हें । 
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३१६ भारतीय प्रतीकषिया 


सायण से लगभग ६०० वर्ष बाद युरोप के विद्वानों को वेद की सूचना मिली । उन्‍हें 
तमाशे के लिये एक अच्छा खेलौना मिल गया। उनकी दृष्टि में वेद अंसभ्य आदिस 
मानव-समाज का सर्वप्रथम लिखित साहित्य है, जिसमें बहुत प्राचीन समय में मानवता 
की प्रारम्भिक अवस्था के जंगली और असभ्य अथवा अद्धं सभ्य बकरी चरानेवाले लोगों 
के प्रयत्नों का विवरण है। उनकी सभ्यता और संस्कार जड़भूतात्मक होने के कारण 
दूसरी बातों का उनकी समभ में आना भी कठिन था। उन्होंने सायण से संकेत ग्रहण 
किया और वेदों को जड़भूतात्मक रूप देकर ऋचाओं से भोतिक अर्थ निकालने की 
चेष्टा की । उन्होंने यह अर्थ लगाया कि ऋचाएं बिजली, हवा, पानी आदि प्राकृतिक बस्सुओं 
की प्रशंसा में लिखे गये लोकगीत हें, जिन्हें आदिकाल के असभ्य और अधंसभ्य मानव, पशु 
चराते समय या प्रकृति की बिजली, पानी-जैसी शक्तियों से डरकर उन्हें शान्त करने के 
लिये आग में घी जलाते समय गाया करते थे। धूत॑ पाखण्डी ब्राह्मणों ने उन निरयंक 
पागलों के प्रलाप-जसे निरथंक गानों को परम पवित्र ग्रन्थ का रूप दिया। अपने मूलबद्ध 
संस्कार के कारण इसे छोड़ दूसरी तरह वेदों को समभना इनकी शक्ति से बाहर था और 
प्राय: अब भी है। वेद से संसार की बहुत-सी भाषाओं को मिलाकर, अटकलों द्वारा कहाँ 
की बात कहाँ जोड़कर, ऋचाओं का उलटा-सीधा अर्थ लगाकर इन्होंने .रूनात्मक भाषा- 
विज्ञान (०007878(7० 97!0089), तुलनात्मक प्राचीन कथाएं (60एएथाड२७ 
777[॥0089), तुलनात्मक धामिक भावनाएं (007फएड87ए७ 76] 88709) आदि नाना प्रकार 
की विद्याओं के रूप में अटकल पर अटकलों का ढेर लगा दिया और अकाट्य सत्य और 
सिद्धान्त के रूप में इसका प्रचार किया। ऋचाओं के ऋषियों के मन में जो बात कभी 
आंई भी न होगी , वेसी बातों को, अर्थात्‌ इतिहास, भूगोल, सामाजिक अवस्था, धामिक 
अवस्था इत्यादि विषयों को इन्होंने वेद से हूंढ़ निकाला और अपने अटकलों के बल पर 
यह भी सिद्ध कर दियाया सिद्ध करने का प्रयत्न किया कि आये और अनाय॑ दो जातियाँ थीं । 
द्राविड़ही अनायं थे। आये बाहर से आये। ये अनार्यो' से कम सभ्य थे और 
युद्ध में उन्हें हराकर इन्होंने अनायों को पहाड़ों में भगा दिया, इत्यादि इत्यादि । छारू 
बुभक्कड़ी या हवाई किला बनाने की हद हो गई । 


शुद्ध ब्रह्मविद्या के रूप में वेद को महृथि स्वामी दयानन्द ने देखा। उन्होंने अपनी 
सूक्ष्म दृष्टि, तकंशक्ति और विद्त्ता के बल से वेद के सभी देवताओं का अधथ॑ ब्रह्म किया और 
वेद को ब्रह्मस्वरूप सिद्ध किया । द 


बेद के पूर्णब्रह्म विद्या के स्वरूप को श्रीअरविन्द ने देखा । उन्होंने अपनी साधनाओं 
के बल पर अकाट्य प्रमाणों द्वारा सिद्ध किया कि जितने देव-देवियों, और नद-मदियों या 
दस्यु आदि के विवरण वेद में हैं, वे विश्व में काम करनेवाली आन्तरिक दाक्तियों के 
प्रतीक हैं । अर्थात्‌ ब्रह्मविद्या की साधना के समय जितनी साधक और बाधक दाक्तियाँ 
साधना के मार्ग में काम करती हैं, ढ_ यर्थंक शब्दों और रचनानों द्वारा उन्हीं शक्तियों और 
साधनाओं की अनुभूतियों का वेद में विवरण है । 


व्यवह्ारजकरण ३१७ 


युरोप के संस्कृतज्ञों की यह कल्पना सर्वेथा अशुद्ध है कि वेद मानवता का आरम्भ है, 
और यह असभ्यावस्था में ऋषियों को प्राप्त हुआ था। यथार्थ में संहिता के साथ भारतीय 
सभ्यता के एक अत्यन्त प्रकाशमान युग का अन्त होता है। असंख्य युगों की तपस्या और 
साधना से भारतीय जनता के ऋषि-विभाग ने ब्रह्मज्ञान प्रात किया था, जिसका लिपिबद्ध 
स्वरूप वत्तमान संहिता है । इस ब्रह्मविद्या की खोज काआरम्भ कब हुआ, किस रूप में हुआ, 
क्यों हुआ, इसमें कितना समय लगा-- इनका निश्चय करने के लिये न सामग्री है और इसके 
प्रात होने की कोई आशा है। इस पर अटकल लगाते फिरना निरथंक प्रयास और 
प्रतारण का काम है। इससे लोग स्वयं भ्रान्त होंगे और दूसरों को धोखे में डालेंगे । 

ऐसा बोध होता है कि संहिता, ब्राह्मण और यास्क्र-काल में दुरूह हो उठी थी और लोगों 
के मन में संहिता के विषय में नाना प्रकार की शद्भाएं उठ रही थीं। इससे अनुमान होता है 
कि संहिता और ब्राह्मण के बीच दीर्घकाल का अन्तर पड़ गया होगा । संहिता-काल में 
ऋषित्व अर्थात्‌ प्रत्यक्ष ब्रहद्मविद्या के अन्तयंज्ञ की प्रधानता थी और होमादि बहियंज्न 
अप्रधान सहायक मात्र थे । यह परम्परा योग और तान्त्रिक साधनाओं में चली आ रही है । 
ब्राह्मण-काल में बाह्ययज्ञ की प्रधानता हो चुकी थी। इसलिये बाह्याथं की ओर 
भुकने के कारण संहिता दुरूह हो उठी थी। युरोपीय विद्वानों ने केवल बाह्याथथ ही नहीं, 
भौतिक अर्थ को भी निकालने की चेष्टा की और ऋचाओं को पागल का प्रलाप और अतिवृद्धा- 
वस्था की सनक कहा । इसमें उनका दोष नहीं है। यह उस दृषित प्रणाली का दोष है, 
जिसके द्वारा वे वेद की ऋचाओं का अर्थ समभना चाहते हैं। दूसरे एक विभिन्‍न और 
विचित्र संस्कारवाली सभ्यता में पलने के कारण वे ब्रह्मविद्या की सूक्ष्मता को समभने में 
असम हैं । 

ब्राह्मण, यास्क और सायण में ऋचाओं की आध्यात्मिक व्याख्या भी है। इनके साथ 
स्वामी दयानन्द और श्रीअरविन्द की पद्धतियों को मिलाकर यदि पढ़ा जाय, तो ऋचाओं 
का सत्यस्वरूप प्रकट होने लगता है । 

प्रतीकविद्या के जिन सिद्धान्तों और नाम-रूपों को हम देख चुके हैं, उनसे स्पष्ट हें कि 
अद्भुत प्रतीकजाल का अन्तर्गत सिद्धान्त एक है। इन प्रतीकों में और इनके सिद्धान्तों में 
इतनी ।नवमंब८'&0, और सजावट अल्पकाल में नहीं आई । इसमें बहुत समय लगा होगा । 
इसके अतिरिक्त सबके अन्तर्गत जो एकत्व दिखाई पड़ता है, उसे सबने मिलकर नहीं बनाया 
होगा; क्योंकि विचार और आचार में भेद होने के कारण बौद्ध, जन, शाक्त, शैब आदि फूट- 
कर अलग हो गये । इसलिये ऐसा अनुमान करना युक्तिसंगत मालूम होता है कि इन सबका 
कोई सामान्य मूलस्रोत होगा । ब्राह्मण-ग्रन्थों तक इनके किसी नियमबद्ध सूत्र का पता नहीं 
लगता है। तब केवल संहिता बच रहती है, जहाँ इनका उद्गम-स्थान हो सकता है । 

. हम देल चुके हें कि सनातन, बोद्ध और जेन, सभी साधना-प्रधान और तस्वज्ञान-प्रधान 
मार्ग हैं। बौद्ध और जन वेद के कमंकाण्ड के विरुद्ध हो गये। इसका स्पष्टार्थ यही है कि 
ब्रह्मशनन को गौण बनाकर जब वेदानुयायी ने कर्म काण्ड को प्रधानता दी, तब यज्ञों में पश्ुहत्यादि 
कम॑ से ऊब कर इन्होंने उसका परित्याग किया और साधना, जो वेद का यथार्थ 


श्श्ट भारतीय प्रतीकषिधा 


रूप है, उसे पकड़े रहे और उसी से शान्ति प्रात की । इसलिये यदि वेद के साधनावाले रूप 
में प्रवेश किया जाय, तो इन भावनाओं के मूलस्रोत का पता और वेद की ऋचाओं का अर्थ 
भी स्पष्ट हो सकता है । 
इसका एक उदाहरण हम सृधश्टिसृक्त से लेते हें । सुध्टिसृक्त है-- 
ऋतञ् सत्यव्याभीदात्तपप्तो<ष्यजायत । 
ततो राध्यजायत तत: समुद्रो अणवः ॥ 
समुवादर्णवावधि. संवत्सरो अजायत । 
अद्दोरात्रादि विवृधद्विश्वस्थ मिषतों वशी ॥ 
सूर्याचखतद्रमसी घाता यथापूवमकश्पयत्‌ । 
विवत्ञ पृथिवीं चाम्तरिष्मथोस्व: ।॥।" 
युरोपीय पद्धति से यदि शाब्दिक विद्वत्ता द्वारा इस ऋचा का अर्थ किया जाय, तो यह 
सचमुच घोर पागल के प्रलाप-जेसा प्रतीत होगा । वह अर्थ इस प्रकार होगा-- 

. “घधकती हुई गर्मी से ऋत और सत्य उत्पन्न हुए । इससे रात उत्पन्न हुई । इससे 
अणव समुद्र उत्पन्न हुआ । जलराशि समुद्र से संवत्सर (वर्ष) उत्पन्न हुआ । वश में 
करनेवाले ने हृदय संसार को बनाया । स्रष्टा ने सूयं, चन्द्रमा, आकाश, पृथ्वी और अन्तरिक्ष 
को पहिले-जेसा बनाया ।” 

गर्मी से ऋत और सत्य निकला, सत्य से रात निकली, रात से समुद्र उत्पन्न हुआ, समुद्र 
से वर्ष--इससे बढ़कर पागल का प्रलाप क्‍या होगा । किन्तु इसके ययार्थ भाव को ग्रहण 
कर इसका अर्थ इस प्रकार होगा । 

जग्रमगाती हुई चेतना से सच्चा सत्य उत्पन्न हुआ । वेद में चेतना के लिये 'तप' शब्द का 
प्रयोग हुआ है । ऋत का अर्थ सत्य है। सच्चे सत्य का अथ है अटल और आदि सत्य । भिन्न- 
भिन्न परिस्थिति में सत्य के भिन्न-भिन्न रूप दिखाई पड़ते हैं । चरवाहे, विद्वान्‌ और ब्रह्मज्ञानी 
के सत्यज्ञान के स्वरूप भिन्न होते हैं, किन्तु मूलसत्य का स्वरूप एक और अपरिवतंनशील है । 
चेतना से वही प्रकट हुआ । यह सृष्टि के आकार का प्रारम्भ हुआ । उससे रात्रि उत्पन्न हुई । 
यह रात्रि, प्रथम स्पन्दन से सृष्टि के आदि और अस्पष्ट रूप का धुन्ध है, जिसमें सृष्टि का बतना आरम्भ 
होता है और उसका स्पष्ट आकार बन नहीं पाता । इसे पुराणों में 'कालरात्रि', 'महारात्रि', 
'मोहरात्रि' इत्यादि संज्ञाएं दी गई हैं और इसके महाप्रयत्न का विवरण योगवासिष्ठ में काल- 
रात्रि के नृत्य* के रूप में दिया गया है। कालीरूप में इसी का निर्देश है। सत्स्वरूप ब्रह्म 
पर काली अर्थात्‌ (काल) रात्रि प्रकट होती है और सृष्टिलीला का विस्तार करती है। 
यही तांनिकों की तिरस्करिणी विद्या है। उससे अणंव समुद्र प्रकट हुआ । वेद में अप्‌ 
देवता है और यह ज्योति:स्वरूप है। तृप्ति का कारण होने के कारण इसका अमृत और 
जल के अर्थ में भी प्रयोग होता है। वेद में ही अप्‌ का अं दिया गया है--आपो ज्याती 
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१. ऋष्येद । मण्डल १०, भनुवाक १२, सुक्त १६०, ऋचा १०३ । 
४. परिशिष्ट देखिये | 
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रसोधमृतं ब्रह्म भूभु व: स्वरोमू--आप ज्योति है, रस है, अमृत है, ब्रह्म है, भूमुं व: स्व: है, ओम है । 
तबसे इस आप, अर्थात्‌ ज्योति का अणंव और समुद्र अर्थात्‌ महाज्योति प्रकट हुईै। यह 
सृष्टि के धुन्ध से इसके स्पष्ट रूप का प्रकट होना है| तब संवत्सर अर्थात्‌ काल उत्पन्न हुआ । 
संबत्सर का अर्थ कोषकार इस प्रकार करते हें-सं वसन्ति ऋतवो$त्र-- ' ऋतु जिसके अन्तगंत हों । 
ब्राह्मण और उपनिषद्‌ में इसका काल के अथ में प्रयोग किया गया है और सायण ने भी इसका 
'काल' अर्थ किया है। तत्पश्चात्‌ काल के मान 'अहोरात्र' प्रकट हुए । परमात्मा ने जैसे अपने मनमें 
कल्पना की थी, वसा ही सूयंचन्द्रादि को बनाया। 

प्रतीकों के सम्बन्ध में सृष्टि के जितने सिद्धान्त हम देख चुके हैं, लगभग वे सभी इसमें 
भिन्न रूप में आ जाते हैं । 

वेद में गो और अभष्व शब्द का बहुत प्रयोग हुआ है। यह भी द्व यर्थंक है। सूक्ष्मरूप 
वा ब्रह्मविद्या के सम्बन्ध में गो का अर्थ है प्रकाश, किरण, अर्थात्‌ आत्मप्रकाश । आत्मज्योत्ति 
को :टस्थज्योति से सम्बद्ध करना गोमेध यज्ञ है। अश्व का अर्थ है बल, दाक्ति। 
आत्मदाक्ति को विभुशक्ति के साथ सम्बद्ध करमा अश्वमेघ है। उषा को अश्वमती और 
गोमती कहा गया है। अर्थात्‌ विभुशक्ति ही ज्ञान और बल का आगार है, और कृष्ण, 
गोपाल, अर्थात्‌ दिव्यज्ञान के परिपोषक हैं। केवल स्थूल अर्थ पर अड़ जाने से इसका अथे 
होगा--'उधषा गाय और घोड़े चराती हें', जो स्थूल और सूक्ष्म, दोनों ही पक्षों में निरथंक है । 
'यज्ञ नयज्ञमयजन्त दैवा:-- का यही अथं हो सकता है कि आत्मदक्ति को विभुशक्ति में मिछा 
दिया जाय । गीता के 'ब्रह्मापंणं ब्रह्म हवि:' इत्यादि में इसी भाव को विस्तृत किया गया है। 
बौद्धों और जनों ने इस साधनांश को ले लिया और पशद्गुमारणादि स्थल कर्म को छोड़ दिया । 

इन्द्र, अग्नि, वरुण, मित्र आदि परमात्मदक्ति के भिन्न-भिन्न नाम हें--एक सत्‌--सत्‌ 
एक है, थिप्रा बहुधा वदन्ति - ब्रह्मजानी इन्हें नाना प्रकार से कहते हे । 

बृत्र, बसा, पणि, और दृस्थयु-वृत्र का अथ होता है आवृत कर लेनेवाला । जो क्षुद्ध 
बुद्धि को मलिनता से आवृुत कर दे वह वृत्र हे। इसे दर्वांत में अविद्या और अज्ञान कहा 
गया है। अज्ञानेनावृतं ज्ञानं तेन मुहान्ति जन्तव:--अज्ञान से ज्ञान ढका हुआ है, इसलिये 
प्राणी मोह में पड़ जाता है। परमात्मदक्ति अविद्या का नाश करती है। इसलिये थेद में 
केवल इन्द्र वत्रहन्ता नहीं हें। बृहस्पति, सरस्वती आदि समी वृत्र की हत्या करते हें--- 

अजनाय जिध ईवत 3 लोक दृहस्पतिदबदूतो चकार । 
न्न्‌ दृत्राशि विपुरे दद्रीति जयन्छत्र समित्रान्‌ एत्सु साहन्‌ ॥* 

“देवताओं के आवाहन में बृहस्पति ने छोगों के लिये स्थान बनाया । शत्र्‌ओं को युद्ध 
में हराकर, वृत्रों को मारकर उनके दुर्गों को चूणंविचूर्ण कर दिया।” यहाँ वृत्र का 
बहुबचन और नपु सक में प्रयोग विचारणीय है । 

सरस्वती भी वृत्र का नाश करती हें--- 

यरत्वा देवि सरस्वत्युपात घने हिते | हद न प्ृश्नतूयं ॥९ 
२. अमरकोषः । भानुदीक्षित कृत व्याख्या सुधा टीका । गम्बईं। शाके १८४० । 
२. ऋग्वेद । ६,६,७२०२ । 
है. तत्रेब | ६.५.६१.५ । 


३२० भरतीय प्रतीकविथा 


“देवि सरस्वति' ! जो इन्द्र की तरह वृत्त से युद्ध में कल्याण और धन के लिये तुम्हारी 

जआवाहन करते हैं (उनकी रक्षा करो । )” 
डत स्था नः सरस्वती घोरा दिरण्यवतनिः । दृत्रप्नी वष्टि सुध्दुतिम्‌ ।।'" 

“किरणों ( हिरण्य ) का रथवाली वृत्र का नाश करनेवाली घोररूपिणी सरस्वती 
हमारी सुन्दर स्तुति को स्वीकार करें ।” 

इन्द्र वृत्र की हत्या कर ज्योति को उन्मुक्त करते हें-- 

घिण्वा शावः शूर येन ब्श्नमवामिनदानु मौशंवाभम्‌ । 
झापणू शो ज्योतिरार्याय नि सब्यतः सावि दस्युरिन्द्रः ॥* 

“हे छ्ूर इन्द्र ! उस बल को धारण कीजिये, जिससे ऊन-जैसे वृत्र की आपने हत्या की 
की थी और आर्यों के लिये ज्योति का आवरण दूर कर दिया था। वह दस्यु तुम्हारी बाईं 
ओर बंठाया गया अर्थात्‌ विवश होकर बैठा रहा ।” 

यह ज्योति दिव्य आभ्यन्तर ज्योति है, जो अविद्या से ढकी. रहती है। यहाँ स्पष्ट है 
कि ज्योति वत्र से छुड़ाई गई है। यही ज्योति वेदों की गायें हैं, जिन्हें वृत्र और पणि चुरा 
कर ले जाते हैं और इन्द्र वृत्र को मारकर उन्हें छुड़ाते हें । 

. बृत्र मरकर भी जी जाता है और ब्रह्म की जितनी शक्तियाँ और रूप हैं, सभी वृत्र का 
नाश करते हैं । इससे स्पष्ट है कि वृत्र, बल, पणि इत्यादि अज्ञान और अविद्या के परिवार हैं 
जो लुप्त होकर भी बारंबार प्रकट होकर फंलते हैं और ब्रह्मप्राप्ति के बाधक हैं। प्रभु की 
कृपा ही इनका नाश करके साधकों का मार्ग प्रशस्त कर सकती है। इन्द्र का वृत्र, शिव के 
तिपुर, अन्धक और गजासुर तथा दुर्गा के महिषादि हें । पुराण वृत्र और बल को युग्मरूप 
देकर आध्यात्मिक युद्धक्षेत्र में लाते रहते हैं । वे इन्हें मद और मोह कहते हें । किन्तु 
गीता ने इस युग्म को काम और क्रोध कहा है - 

काम पए्‌ृष: क्रोध एक रजोगुणससमुद्धव: । 
मद्दाशनो मद्दापाप्मा विद्ध येनमिह वैरिणम्‌ ॥ 
धूमेनाव्रियते वद्धियथादुर्शों मक्षेन च। 
यथोण्वेनाबृूतो गर्भस्तथा तनवुमाइृत- ॥ 
आदत शानमेतेन शानिनो नित्यवैरिया । 
कामरूपेश कोन्तेय दुष्पूरेशानत्वेन व ।।४ 

“रजोगुण से उत्पन्न होनेवाला यह काम है, क्रोध है, इसका पेट ही नहीं भरता, यह 
महापापी है। इसे इस लोक में शत्र रूप समझो ।” 

जैसे धुएँ से आग या मेल से दर्पण अथवा मिल्ली से गर्भ ढका रहता है, वसे कामादिरूप 
शत्र से यह ज्ञान ढका रहता है । 
यहाँ दुर्गासपराती को मदहासरस्वतोी को स्मरण कोजिये । 
ऋणयषेद । ६.५.६१. ७। 


तन्नेव । २.१०११.१८। 
गीता। ३०३७०३६ । 


७6६ के. ५९४ ८/७ 
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&पवद्दार-प्रकरण १२१ 

“हे कौन्तेय ! तृत्त न किया जा सकनेवाला यह कामरूप अग्नि नित्य का शत्र है, उससे 
ज्ञानी का ज्ञान ढका हुआ है।” 

इन्द्र के ये वृत्र और बल पुराणों में विष्णु के द्वारपाल जय-विजय के रूप में प्रकट होते हैं । 
ये मद और मोह हे । नारद भगवान्‌ का दशेन करने भीतर जाना चाहते हें, किन्तु ये दोनों 
उन्हें रोक देते हें । अपने अध्यात्मबल से नारद शाप द्वारा उन्हें शान्त करके भगवान्‌ का दर्शन 
करते हैं । यही अविद्या, अर्थात्‌ ज्ञान को आवृत करने वाले वृत्र का काम है। यह काम-क्रोध 
अथवा मद-मोह का युग्म अध्यात्म-साधना के प्रबल बाधक के रूप में साधना की परम्परा में 
सर्वत्र दिखाया गया है। यह विष्णु का हिरण्याक्ष-हिरण्यकशिपु, दुर्गा का मधु-कैटम, शुम्भ- 
निशुम्भ और चण्ड-मुण्ड, रामावतार का रावण-कुम्भकर्ण, कृष्णावतार का कंस-चाण्र और 
जरासन्ध-शिक्षुपाल, बुद्ध का मार और मार-परिवार तथा कल्‍्की का म्लेच्छ है। 

अणंव का लौकिक अर्थ समुद्र है, किन्तु वेद में 'तेज:पुआ्ज'” के अर्थ में इसका प्रयोग 
होता है। निम्नलिखित ऋचाओं से यह स्पष्ट हो जाता है-- 

यस्या अन॑स्तो अह तस्त्वेषाश्ररिष्ण्रणव: । अमश्नरति रोस्वत्‌ । 
सानो विश्वा झति द्विष: स्वस ८६:८।८८॥ । अतन्नदैव सूयः ॥' 

“जिस (सरस्वती) के अनन्त और अबाध तेज चलते-फिरते अर्णव हैं और जिसकी 
शब्दायमान शक्ति (अम:) भ्रमण करती रहती है, वह जिस तरह सूर्य दिन को (प्रकाश से) 
भर देते हैं, उसी तरह सत्य-ज्योति से भरी हुई और बहिनों (शक्तियों) के साथ सबके शत्रुओं 
(अज्ञान) को अभिभूत कर दे ।”९ 

उद्बं ति प्रसवीता जनानां महद्दान्‌ केतुरणंवः सूर्यस्थ । 
समान॑ चक्र' प्याविदृत्सन्यदेतशो धहति भूषु युक्त: ॥' 

“सबको उत्पन्न करनेवाले सूय॑ की महाज्योति (महान्‌ केतु) और तेजोराशि (अरणव) 
प्रकट हो रही है। समान रूप से यह चक्र को घुमाती है, जिसकी धूरी में लगे हुए हरे रंग 
(एतश) के (घोड़े) इसे खींचते हैं ।” 

इन ऋचाओं से स्पष्ट है कि अणंव और समुद्र का अर्थ स्थुलार्थ में जलराशि होने पर 
भी आध्यात्मिक अथ में वेद में तेजोराशि, अर्थात्‌ प्रकाश के समुद्र के अं में प्रयुक्त हुआ । 
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१५ ऋग्वेद | ६.४८६१८५,€ । 

२, पराशक्ति को बहिनों अर्थात्‌ आत्मस्वरूप सहायविका शक्तियों की यह वेदोक्त भावना दुर्गासप्तशती मेँ 
स्फूटित रुप मैं पाई जाती है। मद्दिष से युद्धकाल में देवी की सात से गण उत्पन्न होते हैं, रक्तबोज से 
युद्ध में देवी की अपनो शक्तियाँ नाना रुप में प्रकट होती दे और शुम्म से युद्धकाल में वे अम्बिका में लप्त हो 
जाती हैं। बहाँ देवो का नाम भी मदासरस्वतो दे । 

गूढार्थ को शब्दों द्वारा प्रकाशित करने के लिये स्थूलार्थवाची शब्दों का प्रयोग होता है, किन्तु शब्दों को 
यथार्थ रुप में समझने से ही गृढ़ार्थ समझ में भाता दे । 

३. ऋग्वेद। ७.४.६३,.२। जो सूर्य का “केतु (किरण) अर्णंव” है बद सरस्वती का "स्वेष:' 
(प्रकाशमय) “चरिंध्ु' (गतिमान्‌ ) भयांव हे। यह बअद्यज्योति हे । इसके साथ सरस्वतीस्तव का यह 
श्लोक मिलाकर पढ़िये--इति सा संस्तुता देवी वागोशेन महात्मना । आत्मानं दशयामास रविविम्बसमप्रभाम्‌ | 
इस रविविम्बसप्रप्रभा को इन्द्र, अग्ति, इदस्पति सुर्य, किसी सी नाम से पुकारा जा सकता हे । 


३२२ भारतीय प्रतीकविद्य! 


यह ब्रह्मज्योति के द्शत का विवरण है, जिसे योगीजन कहते हँ--सूर्यकोटिप्रतीकाश: चन्दँ- 
कोटिसुशीतल:--अर्थात्‌ करोड़ों सूयं की तरह प्रकाशमान और कराड़ों चन्द्रमा की तरह 
शीतल और सुखद है। 

वेद का दिव्य प्रकाशाणंव ही तान्त्रिकों का चिदर्णव और वेदान्त तथा पुराण का अशेष- 
कारणाणंव है, जिसमें विष्णु पड़े रहते हें। ऋग्वेद में जिस भुवन की नाभि' का विवरण 
आया है, वही विष्णु और शिव की नाभि और बुद्ध के पद्म का नालमूल है, जहाँ से विश्व का 
विकास होता है। यही तांत्रिकों का बिन्दु है। ऋग्वेद में कालचक्र का वर्णन है--- 

द्वादशा प्रधयश्रक्रमेक श्री नाभ्यानिक उ ?खिकेत | 
तस्मिन्साक श्रिशता न शक्लवो5पिंता: षष्टिन चल्लाचल्लासः ॥ * 

“एक चक्र है, जिसमें द्वादश प्रधि (नेमि) हैं, तीन नाभि हैं, उसे कौन जानता है । 
उसमें ३६० शक्भू लगे हें और वह स्वंदा चलता रहता है। 

यह सृष्टिस्थिति और विनाश का प्रतीक कालचक्र विष्णु के हाथ का सुदर्शन और बुद्ध के 
हाथ का धर्म-चक्र बन जाता है। 

बेद में विष्णु प्रतीक के विषय में श्रीअरविन्द कहते हें-- 

“यह बैदिक अलंकार ऐसे ही पौराणिक सांकेतिक प्रतीकों को स्पष्ट कर देता है, विशेषत: 
उस प्रसिद्ध प्रतीक को, जिसमें विष्णु, प्रछलय होने पर, मधुर क्षीरसमुद्र में अनन्त नाग के 
कुण्डलों पर सोये रहते हैं । कदाचित्‌ यह सन्देह उठाया जाय कि पुराण ऐसे मिथ्या विश्वासी 
हिन्दू पुरोहितों वा कवियों ने लिखा था, जो विश्वास करते थे कि ग्रहण एक राक्षस के 
कारण होता है जो सूर्य और चन्द्रमा को खाता है, वे बड़ी सरलता से इस पर विश्वास कर 
सकते थे कि विसृष्टिकाल में सब.से बड़ा देवता स्थूछ शरीर से सांसारिक दृध के समुद्र में 
- पाये जाने पर साँप पर सो रहता है और इस गपोड़े के भीतर आध्यात्मिक अर्थ ढूंढ़ 
निकालना चतुरता मात्र होगी । मेरा उत्तर है कि यथार्थ में ऐसे अर्थों को ढूँढ़ने की 
आवश्यकता नहीं है; क्योंकि इन्हीं मिथ्याविश्वासी लेखकों ने इस गपोड़े को सबके लिये स्थूल 
रूप से स्पष्ट कर दिया है - हाँ, यदि वह अन्धा बनने . का हठ न कर ले। उन्होंने विष्णु के 
साँप को एक नाम दे दिया है--अनन्त, और अनन्त का अर्थ होता है आदिमध्यान्तहीन, 
अर्थात्‌ सीमाविहीन । इसलिये उन्होंने स्पष्ट शब्दों में कह दिया हे कि यह प्रतीक अलंकार- 
मात्र हे और विष्णु, अर्थात्‌ विश्वव्यापिनी शक्ति विसृष्टि के समय अपने ही सीमाहीन विस्तार 
के कुण्डलों पर पड़ी रहती है । समुद्र के विषय में वैदिक कल्पना स्पष्ट कर देती है कि यह 
अनन्तसत्ता की कल्पना हे और यह अनन्तसत्ता पूर्ण माधुयं का सागर है, अर्थात्‌ महानन्द का 
समुद्र है; क्‍योंकि मधुर क्षीर जो वेदिक कल्पना है, उसमें और (वदिक) मधु में तत्त्वत: 
कोई अन्तर नहीं है। यही वामदेव मंत्रों का मधु वा माधुय्यं है ।' 

१. ऋग्ेद। १.२२. १६ै४.३३-३६ । 
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इस प्रकार हम देखते हैं कि वेद और पुराण, दोनों ही एक ही सांकेतिक प्रतीकों का 
व्यवहार करते हें। समुद्र उनके लिये अनन्त सत्ता का प्रतीक है।' बहती हुई नदियों की 
धारा चेतना के प्रवाह के प्रतीक के रूप में हैं । हम देखते हें कि सप्तसिन्धु में से एक नदी 
सरस्वती, तत्त्वज्ञान से बहती हुई चेतना की धारा है।* इस पर यह मांनने का अधिकार 
हो जाता है कि और छह नदियाँ सूक्ष्म भावों के प्रतीकमात्र हें ।” 

सप्त संख्या पर विचार करते हुए आप लिखते हें--- 

“तो सरस्वती का यह आध्यात्मिक रूप, विशेष कार्य का और देवताओं के साथ निकट 
सम्बन्ध का रूप है। इससे कहाँ तक मालूम होता है कि ये केसी वेदिक नदी हैं तथा अन्य छह 
धाराओं से इनका क्‍या सम्बन्ध है । संख्या सात का अन्य प्राचीन परम्पराओं की तरह वेदिक 
परम्परा में बहुत बड़ा महत्त्व है। यह वेद में बार-बार आता है--सात प्रकार के आनन्द, 
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१. पुराणों से इसकी पुष्टि होती है। पुराणों में बार-बार कद्दा गया हे कि 'आपो नारा इति प्रोक्ता:' 
'आप' का ही नाम “नारा” हे। यद वेदिक भरोषसत्ता ही नारा है, जिसमें निवास होने के कारण विष्यु 
का माम नारायण हुआ | 

२. अम्बितमे नदोतमे देवितमे सरस्वति । 

अप्रशस्ता श्व स्मसि प्रशस्तिमंव नसकृषि ॥ ऋग्वेद । २.४.४१.१६ 

“सर्वोत्तम जननि |! सर्वोत्तम धारा ! सर्वोत्तम देवि। सरस्वति | तुम स्पष्ट नहीं दो। माँ! 

इमलोगों के हृदय में स्पष्ट (प्रकट) हो जाओ ।” 


३२४७ भारतीय प्रतीकविद्या 


सप्त रत्नानि, अग्नि की सात लपट, जिद्दा अथवा किरणें, सप्त अचिषः, स॒प्त ज्वाला; सात 
बुद्धि, सप्त घीतय:; सात किरणें अथवा गोवें, अमत्ये गौवें, देवमाता अदिति, सप्त गाव:; सप्त 
सिन्धु, सात माताएँ अथवा धातृ गौवें, सप्त मातर: सप्त घेनवः । धेनु शब्द का व्यवहार किरण 
और नदियों के लिये भी समान रूप से होता है। मुझे ऐसा बोध होता है कि ये सप्तवर्गं, 
बेद में दिये हुए सत्ता के मूल तत्त्वों पर आश्रित हैं। इन तत्त्वों के अनुसन्धान में प्राचीन 
चिन्तनशील लोगों का मन बहुत लगता था और भारतीय दर्शन में एक से बीस तक में 
इसका उत्तर हमें मिलता है। वेदिक विचार-पद्धति में अन्तस्तत््व की संख्या को ही आधार 
बनाया गया था; क्योंकि ऋषिगण चेतना की गति को सभी सत्ताओं का आधार मानते थे । 
आज के लोगों का ये सिद्धान्त और उनके विभाग चाहे जितने विचित्र या निरथंक क्‍यों न 
मालूम हों, किन्तु वे सखे दाशंनिक विभेद न थे, वे मानसिक क्रियाओं से घनिष्ठ रूप से मिले 
हुए और उनके आधार थे। जो हो, यदि इस अत्यन्त प्राचीन सिद्धान्त को हम यथार्थ 
रूप में ठीक-ठीक जानना चाहते हैं, तो उन्हें स्पष्ट रीति से हमें समझना ही पड़ेगा । के 


अब हम वैदिक प्रतीकों की ग्रन्थि खोलना आरम्भ करते हैं। बृहस्पति सात किरणों- 
वाले मनीषी हैं, सप्तगुट, सप्तरश्मि,, वे सात मुखवाले अड्जिरा हैं, जो नौ किरणोंबाले, दशा 
किरणोंवाले अनेक रूपों में उत्पन्न होते हैं। सात मुख सात अड़िरा हैं, जो ब्रह्मोच्चार 
(बह्ममंत्र) करते रहते हैं, जो सत्य के आधार स्व: से निकलता है, जिसके थे पति अर्थात्‌ 
ब्रह्मणस्पति हैं। इनमें से प्रत्येक बृहस्पति के सात किरणों में से एक-एक किरण हैं । 
इसलिये वे 'सप्त विप्रा: और 'सप्त ऋषय:' हैं, जो प्रत्येक ज्ञान की इन सात रध्मियों में से एक- 
एक के मूर्तिमान्‌ प्रतिरूप हें। ये किरणें सूर्य के सात प्रकाशमान घोड़े हें, 'तप्त हरित: और 
उनके सम्मिलित हो जाने से अयस्य की सप्मुल घिषणा बन जाती हैं, जो सत्य के लुप्त सूय 
का पुनरुद्धार करती है। वह घिषणा फिर सात नदियों के रूप में स्थिर हो जाती है। 
ये सात सिद्धान्त, मत्यं और अमृत के सिद्धान्त हैं, जिनका सम्मिलित रूप पूर्ण आध्यात्मिक 
सत्ता का आधार है। वृत्र द्वारा अवरुद्ध अपनी सत्ता की इन सात नदियों की प्राप्ति से, 
और बल द्वारा अवरुद्ध इन सात किरणों द्वारा, सब प्रकार से असत्य से उन्मुक्त सत्य के 
प्रकट होने से शुद्ध चेतना की प्राप्ति होती है और स्वलोक मुद्ठी में आ जाता है और आत्म- 
प्रवाह (आत्मबोध) के कारण मिथ्या और अन्धकार का नाश हो जाने से मन और शरीर का 
ब्रह्मत्व की ओर उत्थान होता है और 'सो5हं' के आनन्द की प्राप्ति होती है। यह विजय, 
ऊपर की ओर यात्रा के बाहर स्तरों में प्रात होती है, जो यज्ञ के बाहर महीने के चक्र के रूप 
में हें। ये स्तर अधिकाधिक सत्य के विकास के द्योतक हैं और दवव्वें स्तर में पूर्ण विजय 
प्रात होती है। नौ किरणों और दश किरणों का क्‍या ठीक अर्थ है, यह और कठिन प्रश्न है 
जिसका समाधान अबतक हम नहीं कर सके हैं । किन्तु अब तक जितना प्रकाश प्राप्त 
हो चुका है, वे ऋग्वेद के प्रधान प्रतीकों को स्पष्ट करने के लिये यचेष्ट हैं । 
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दा तत्रेव । ९० २०७ । 


१२६ भारतीय प्रतीकविणा 


ऋग्वेद में भारती, इला, सरस्वती * और मही इला सरस्वती, * इन देवियों का नाम 
त्रिक में बार-बार आता है। यह त्रिशक्ति (ज्ञान, इच्छा, क्रिया) का वेदिक रूप है। यही 
त्रिशक्ति मोहन-जो-दढड़ो में पाये गये पशुपति के माथे पर तथा शिव और बुद्ध के हाथ में 
जत्रिशुल और जिनों में त्रिश्ुक और त्रिछत्र का रूप ग्रहण कर लेती है । 

वेद में वृष, वृषभ और ऋषभ का पुरुष-परमात्मा के रूप में प्रयोग होता है। तीथैकर 
ऋषभनाथ वैदिक नाम और भावना का ही रूपान्तर है । 

वेद में जीवन को यात्रा, यज्ञ और युद्ध के रूप में देखा गया है। 
यह जीवनयज्ञ की क्रिया भारतीय साधकों में अन्तर्याग * के रूप में जीवित रूप में वर्तमान है । 
बहिर्याग कमंकाण्ड बन जाता है और अन्तर्याग अध्यात्म-सिद्धि का प्रधान साधन है। 
यह साधना के सभी सम्प्रदायों में समान रूप से प्रचलित है । 


अध्यात्म भारतीय सभ्यता का आधार है और इसकी साधना अविद्या की महासेना के 
साथ निरन्तर महायुद्ध है। यह युद्ध अन्तरिक्ष के उस पार शून्य में होता रहता है। जब 
वृत्र और बल की सेना काले बादल की तरह घिर आती है, तब इन्द्र का कड़कता हुआ 
वज् उसको चूणण-विचूर्ण कर अपनी छूटा का प्रकाश दिशाओं में विकीणं कर देता है | 
यही काम विष्णु का सुदर्शन और शिव का परशु करता है। शिव का त्रिपुर, अन्थक 
ओर गजासुर से युद्ध अन्तरिक्ष में हा होता है। दुर्गा का मधु-केटभ और छुम्भ- 
निशुम्भादि से युद्ध अन्तरिक्ष का युद्ध है और आदि से अन्त तक ऋग्वेदानुसार यह 
आध्यात्मिक युद्ध है। योगीराज द्यामाचरण लाहिड़ी और महात्मा गान्धी ने गीता की 
भी इसी पद्धति पर व्याख्या करने की चेष्टा की है। रामायण, गीतादि ऐतिहासिक 
आधार पर बने हुए आध्यात्मिक सदग्रन्थ हैं । 

वेद में दस्यु को अयज्यु कहा गया है। यह पुराण के राक्षसों का वेदिक नाम है । 
जो जीवन को यज्ञ और साधना, अर्थात्‌ आध्यात्मिक युद्ध नहीं समझते, और इसे इन्द्रिय- 
सुखभोग तथा अज्ञान और कलह में नष्ट कर देते हैं, वे ही राक्षस हें। यह ऋग्वेद के वृत्र 
के विषय में जितना सच है, रामायण के रावण के विषय में भी उतना ही सच है, 
जो द्वराविडों को राक्षस कहते हैं, वे बड़े भ्रम में हें भौर एक मिथ्या भ्रमजाल का विस्तार 
करते हैं । वेदाध्ययन और वेदिक सभ्यता के विचार से आय॑ और द्राविड नामक कोई जाति- 
भेद नहीं है। वेद के लिये श्रद्धा और भक्ति में दक्षिणापथ उत्तरापथ से किसी प्रकार कम 
नहीं है। द्राविड प्रान्त या दक्षिणावत्त के रहनेवालों को राक्षस या वंदिक दस्यु कहना 
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१ भाभरती भारतीमि:, सजोबा श्ला देव मनुध्येमिरप्रि: । 
सरस्वती सारस्वतेमिरवांक तिल्नो देवी बहिरेद सदन्तु ॥ ऋग्वेद | ३.१०४-११। 

२० इला सरस्वती मही दिलो देवी मयो भुवः । 
बहिं: सीदन्तु असखिष: ॥ ऋग्वेद । ५.१. ५. ५। 

३. अन्तयांग को प्रक्रिया के लिये देखिये--श्यामारहस्य । जीबानन्द। कलकता। १५६३ | 
पृ० ३० । दितीय परिच्छेद | 

४, इस पर राम-प्रकरण में विचार हो चुका दे। 


पैययद्ार-परकरया ३५२७ 
घोर अज्ञान है। भारत के इतिहास में आर्य और द्राविड नामक कोई भेद नहीं है। जो 
है, वह अज्ञान प्रसूत और अटकल पर आश्रित वेद के नये पण्डितों की मिथ्या कल्पना है। 

वेद में सोम और सोमरस का नाम वार-बार आता है। सांमरस पान कर 
सभी देवता और ऋषि आनन्द में विभोर हो जाते हैं। यह सोमरस सच्चिदानन्द का 
आनन्दामृत है, जिसके पान करनेवाले के हे का पारावार नहीं रहता है। यही ब्रह्मानन्द 
का उन्माद है, जिसका वेद में बारबार विवरण आया है। इसका घनीभूत रूप और 
आनम्दामृत का भाण्डार सोम, अर्थात्‌ चन्द्र है, जो साधकों का मनःस्थान है। इसको 
निचोड़कर यह अमृतरस प्रस्तुत किया जाता है, जिससे देवताओं को तृप्त करने के लिये 
तपंण किया जाता है और उसे पीकर साधक आत्मविभोर हो जाता । इस बेदिक प्रक्रिया 
का तम्त्र में इस प्रकार वर्णन दिया गया है -- 
जम्द्राकनिद्धसंजुष्टकुलितं यत्‌ पराग्टतम्‌ । 
बैनाउतेन विश्येन तपयेत्तन  देवताख॥' 
“बन्द्र, सूयं और अग्नि के मिलकर आलोडित होने से परामृत (तब्रह्मानन्दामृत) चूकर 
तैयार होता है, उसी दिव्य अमृत से देवता का तपंण करे ।” 
ब्रद्मर्थादधों. भागे. यहारद्र पान्रसुत्तमम्‌ । 
कद्ासाधन सम्पूय. तर्पेयेत्तन खेचरीसू ॥। 
“ब्रह्मरन्ध्र के अधोभाग में दिव्य चन्द्रपात्र है, जो कला (शक्ति, ब्रह्म) को प्रात करने 
का साधन है। उसे (ब्रह्मामृत से) भरकर शून्यविहारिणी शक्ति का तपंण करे ।” 
सोमरस ही ब्रह्मरस, शिवतीर्थ और बिन्दुतीर्थ और हृदयाश्रित पुष्करतीर्थ है-- 
स्मायाल् विमक्के. दीथें पुष्करे. दृदयाधिते । 
विन्दुतोधेंन था. स्‍्नायात्‌ पुनजेन्म न विधते ॥ 
इडासुषुम्मे शिवतोथ्थकेःश्मिन्‌ शानास्वपूण >थ तत: शरीरे । 
अह्माम्बुमिः स्नाति तयोः सदा यः किं तस्य गाड्ने रपि पीष्करेरवा ।।* 
“हुदय में वतमान विमल पुष्करतीथ में स्नान करे अथवा बिन्दुतीर्थ में स्नान करे। 
इससे फिर जन्म नहीं होता ।”' 
“तब छारीर में वतमान, जञानजल से पूर्ण, इडासुषुम्ना-रूपी शिवतीर्थ में बरह्मजणल से जो 
स्नान करता है, उसे पुष्कर और गज्भाजल से क्‍या प्रयोजन | 
इसी अवस्था को योगीजन कहते हैं- हद इव निमज्यामृतमये - अमृत के सागर में 
हिलोरें खाना । वेद से सम्प्रात यह परम्परा अध्यात्म में विभिन्न शब्दों में ज्यों-का-त्यों 
वर्तमान है । 


१. श्यामारहस्यम्‌। जीवाननद। कलकृता | श८६६। ६४० ३१ 
३५ लग्नेव | 
डे, तज्ेव । ० ३०१ 


श्श्ट भारतीय-प्रतीकविद्ा 


सोम का अर्थ है--उमया सह--उमा के साथ । विभुसत्ता की आननन्‍्दवृत्ति अथवां 
इच्छा और क्रिया शक्ति का नाम और रूप उमा है। इसलिये उमा का अर्थ है आनन्द। 
विभु का आनन्दमय अर्थात्‌ सक्रिय रूप ही सोम है। इसलिये सोमरस का स्पष्ट और 
सरल अर्थ है--आनन्दरस, अमृतरस । 


कोषग्रन्थों में सोम का अथं है--अमृत॑ सूते (पु अभिषवे, मन्‌) जिससे अमृत चूता हो । 
गुरीच और ब्राह्मी का नाम भी सोमवल्लरी लिखा है। हो सकता है कि सोम 
नामक कोई लता हो । आज तो यह सुमेर और अलका की तरह एक काल्पनिक द्रव्य 
बन गया है। जितनी औषधियों का नाम सोम हो सकता है, उनमें किसी में भी नशा 
नहीं पाया जाता । सोम का स्पष्ट और अभीकश्ाथ और वेद की ब्रह्मविद्या के अनुकूल 
सांकेतिक अर्थ, आनन्दामृतरस है । 


विन्टरनिट्त्स आदि युरोपीय विद्वान्‌ 'सोमलता से चुलाया हुआ एक प्रकार का भरद्य 
अर्थ निकालते हैं और इसे 'ब्राडी' कहते हैं। सोम की ब्राडी पीकर ऋषिगण जब 
मदमत्त होकर यज्ञस्थल के चंडूखाने में कूमते होंगे, उस समय की उनकी उक्ति यदि पागल- 
खाने के कैदियों से और शराबियों के प्रताप और गन्दी बातों से भी बरी और निरथंक 
हों तो इनमें आश्रय ही क्या है। यह तो 'रिसचं' के सवंथा युक्तिसंगत है ! 


सोम पर श्रीअरविन्द की उक्ति इस प्रकार हे-- 


“बल, विजय और सिद्धि के लिये सोम पीने की अलंकृति वेद में सत्र पाई जाती है। 
इन्द्र और अश्वी बड़े सोमपायी हें, किन्तु अमरत्व प्रदान करनेवाले इस पीने में सभी 
सम्मिलित है। अंगिरा भी सोम के बल से जीतते हैं। सरमा पणियों को धमकाती है 
कि अयस्य और अंनिरा सोम में विद्वल भा रहे हें, एह गमन्‌ ऋषय: सोमाशिता अयस्यो 
अंगिरसो नवग्वा: (१०.१०८-८)। यह एक बडी भारी शक्ति है, जिससे लोगों को सत्य 
के मार्ग पर चलने का बल मिलता हैं। “इन्द्र ! मुझे सोम के उसी मद की आवश्यकता है, 
जिससे तुमने स्व: के बल को बढ़ाया (अथवा स्वरात्मा-स्वणंरम), जो दशरद्तिम को 
मत्त कर देते हें और ज्ञान का प्रकाश देते हैं, भथवा अपनी शक्ति से सारी सत्ता को हिला 
देते हें, (दशग्वन्‌ वेपयन्तम्‌), जिससे तुमने समुद्र को पुष्ट किया; वह सोममंद जिससे तुमने 
रथ की तरह बडी जलराशि को समुद्र की ओर बहाया,--यह हम इसलिये चाहते हैं कि 
हम सत्य के मार्ग पर चल सकें,” पन्थाम्‌ ऋतस्य यातवे तमीमहे (८,१२-२,३) । सोम में 
इतनी शक्ति है कि पर्वत को तोडकर खोल दिया जाता है और अन्धकार के परिवार का 
नाश हो जाता है। यह सोममद वह मु है, जो ऊपर के अद्ृद्य लोकों से आता है, यह 
वही है, जो सप्तसिन्धु में बहता है, यह वही रस है, जो अध्यात्मयज्ञ के घृत (तेज) में भरा 
रहता है। यह मधु का तरंग है, जो जीवन-सागर से उठता है। ऐसे रूपों का 
एक ही अर्थ हो सकता है--सभी सत्ताओं के' भीतर छिपा हुआ यह दिव्य आनंद है। 
यह यदि एक बार जग जाय, तो सभी उत्तमोत्तम कार्यो का अबलूम्ब बन जाता है। 
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यह वह शक्ति है, जिसे देवताओं का अमृत कहते हैं और जो मर्य को अमर बना 
देती है ।”' 


श्रीअरविन्द ने सप्त व्याहृति की व्याख्या इस प्रकार की है-- द 


सिद्धान्त स्थान 
१. विशुद्धसत्ता--सत्‌ सत्ता का सर्वोपरि स्थान--सत्यलोक । 
२, विशुद चेतना- चित्‌ अनन्त इच्छा-स्थान अथवा चेतना-शक्ति--तपोलोक । 
3, विशुद्ध आनन्द--आनन्‍्द सृष्टि की आनन्दसत्ता का स्थान--जनलोक । 
४, ज्ञान अथवा सत्य--विज्ञान बृहत्ता का स्थान - महलेोंक । 
५, मन ज्योति:स्थान - स्व: । 
६, प्राण (नाड़ीवाले प्राणी ) नाना उत्पत्ति-स्थान -- भुवः । 
७, जड़ जड़-जगत्‌- भू: । 
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३१७० भारतीय प्रतीकविया 


आपका कथन है कि पुराणों में थोड़े-ले अन्तर के साथ इसी क्रम का अनुसरण 


किया गया है-- 
१, पर--सत्‌, चितृ, आनन्द तीन दिव्यलोक । 
२. मिलन वा मध्यस्थान--.-सुक्ष्म मन तीन प्रकाशमान द्यौवाले स्व: के 
रूप में प्रकट-- सत्य, ऋत और बहत्‌ । 

३, तीन अधोजगत्‌ 

विशुद्ध मन । तीन द्‌ लोक । 

प्राणशक्ति मध्यलोक (अन्तरिक्ष) 

जड़ भू: (तीन भूलोक) 


वेद-प्रतीक के विषय में श्रीअरविन्द के विचारों का सारांश इस प्रकार है---“अलग- 
अलग टुकड़े-पुरजों को देखकर उद्भ्नान्त होने के बदले यदि वेदों के सम्मिलित रूप को हम 
देखें, तो हमें बहुत ही सरल और यथेष्ट उत्तर मिलेगा । (वृत्रादि द्वारा) पशु की चोरी की 
वार्ता सम्बद्ध संकेतों और प्रतीकों की परम्परा का एक अंशमात्र है । यज्ञ द्वारा उनकी 
प्राप्ति होती है और तेजस्वी देवता अग्नि उसकी ज्वाला, शक्ति और पुरोहित हैं। यह बाक्‌ 
द्वारा होता है और बहस्पति वाक के पिता हैं, मरुत्‌ इसके ब्रह्मा अर्थात्‌ उच्चारण करनेवाले हें, 
ब्रह्माणो मरुत:, सरस्वती इसकी प्रवतिका हैं। सोम उस रस का देवता है और अश्वी 
इसके खोजने, पाने, देने और पीनेवाले हें। गो-वृषादि प्रकाश की किरणें हें । यह प्रकाश 
उषा और सूय॑ से आता है जिनका वे रूप हैं। अन्तत: इन्द्र इन देवताओं के नायक हें, 
तेजस्पति हैं, प्रकाशमभान आकाश स्व: के पति हैं, और हम कहते हैं कि वे ज्योतिमंय संबुद्ध 
मन हैं । सभी देवता उसी में प्रवेश करते हैँ और गुप्त ज्योति के प्रकट करने में भाग लेते हैं । 
इस प्रकार हम देखते हें कि इन विभिन्न देवताओं की जय में एक ही युक्ति है। बल पर 
प्रहार करने के लिये सभी देवता इन्द्र में प्रवेश करते हें--मधुच्छन्दा की इस उक्ति में भी 
यही सत्य है। (वेदों में) उटपटाँग रीति से बेढंगे विचारों से कुछ भी नहीं किया गया है। 
वेद सर्वप्रकारेण एकत्व में पूर्ण, सुन्दर और विवेक तथा युक्तिसंगत है ।”' 

जिस तरह लोग आज का इतिहास पढ़ते हैं, उस तरह यदि भारतीय सभ्यता को पढ़ा 
जाय, तो इसमें बड़ा धोखा होगा तथा वेद और वेद पर आश्रित बातें कुछ भी समभ में नहीं 
आवेंगी । 

बेद की संहिताओं के साथ तपश्चर्या और ब्रह्मश्ान के एक जाज्वल्यमान युग का अन्त 
होता है। यह ऋषियुग था। उसके बाद कालान्तर में वेद कर्मकाण्डियों के पाछे पड़ 
गया । इसमें लोग सूक्ष्म रूप और क्रियाओं की उपेक्षा कर स्थूल अर्थ और कर्म पर उतर आये 
और वेद के यथार्थ रूप से दूर जा पड़े। शाक्तों में क्रोध का प्रतीक महिष है। जब कहा 
गया कि इस महिष की बलि कर दो, तो लोग इस” को भूल गये और भेंसा मारने लगे । 
उसी प्रकार वेद में आत्मज्योति और आत्मशक्ति को निर्देश कर जब कहा गया कि इस 
गो और अश्व का मेध कर दो, अर्थात्‌ आत्मज्योति और शक्ति को विश्वज्योति और शक्ति 


नीलीयल- + “का अलननीकलन-नक " फीर - “आप मन "िशागफमनाप-यहाा- फंकमपाक्योकल कटा: ५ ज० ए पशाकानक-बा ०६ ९ पराजोडस कक. 
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से मिलां दो, तो लोग “इस” को भूल गये और गो, अष्व आदि का मेघ करने लगे। 
तत्पश्वात्‌ विद्वानों ने इस पर छापा मारा। और अब यह स्‍_स्कॉलसे! के फेर 
में पड़ा है। धीरे-धीरे हटते-हटते ये विद्वान! वेद से अब इतने दूर आ गये हैं कि वेद तो 
लुप्त हो ही गया है, उसके ठट्टर का भी इनलोगों ने कोई पता नहीं रहने दिया। जो वेद 
आज के 'स्कॉलसं' के लिये पागलों का असम्बद्ध प्रलाप है, उसके विषय में ऋषि अरविन्द 
अपनी अनुभूतियों का इस प्रकार विवरण देते हैं -- 

“अधिकांग पढ़े-लिखे भारतीयों की तरह, विना वेद को स्वयं पढ़ ही, युरोप के विद्वानों 
का धरम, इतिहास और जाति के सम्बन्ध में इन प्राचीन ऋचाओं के भाव को विना जाँचे ही 
मैंने भी स्वीकार कर लिया था । इसका परिणाम यह हुआ कि, आज के अंगरेजी पढ़ें-लिखे 
हिन्दू जैसा समभते हैं, मेंने भी समझ लिया कि भारतीय धर्म और विचार-परम्परा का सब 
से प्राचीन स्रोत उपनिषद्‌ है और ये ही सच्चे बेद, अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान के ग्रन्थ हें। आधुनिक 
अनुवाद द्वारा में इस महान्‌ अध्यात्मविद्या के ग्रन्थ को जानता था। में यही समभता था 
कि यह मेरे राष्ट्रीय जीवन का इतिहास है, किन्तु विचारधारा के इतिहास और जीते-जागते 
ब्रह्मानुभूति की दृष्टि से मेरे लिये इसका कोई महत्त्व नहीं था । 

.._ “योगमार्ग से कुछ आध्यात्मिक विकास के समय वेद से मेरा गोण सम्पक हुआ । 
इस समय अनजान में ही मेरे विचार अपने पूव॑जों के प्राचीन मार्ग की ओर भुकते चले 
जा रहे थे, जिन मार्गों पर अब कोई चल नहीं रहा है । इस समय कुछ 
मानसिक अनुभूतियों के सांकेतिक नामों को सिलसिले से रखने का क्रम चलने 
लगा। ये संकेत अब नियमबद्ध हो चले थे। इनमें तीन शक्तियाँ इला, सरस्वती और 
सरमा उपस्थित हुई । ये चार आन्तरिक शक्तियों में से तीन थीं--उद्भूति ( 76४०७४४०॥)+ 
प्रेरणा (05978:07) और आत्मशक्ति (7०४००) । मैं नहीं जानता था कि इनमें से दो 
वैदिक नाम हैं। इल्हें में प्रचलित पौराणिक धमं के रूप में जानता था कि सरस्वती विद्या 
की देवी हैं और इला चन्द्रवंश की जननी हैं । सरमा से मेरा यथेष्ट परिचय था। किन्तु 
मेरे मन में जो रूप उठ रहे ये, उनसे वैदिक शुनी सरमा का मैं कोई सम्बन्ध स्थापित नहीं 
कर सकता था| मेरे मन में केवल इतना ही था कि यह आगिव हेलेन से सम्बद्ध है और 
प्रकृति की उषा का प्रतिरूप है, जो प्रकाश के पशुओं को अन्धकार की शक्ति की गुहाओं में 
ढूढने जाती है। एक बार जब सूत्र मिल जाता है कि प्रकाश आन्तरिक शक्ति का प्रतिरूप है, 
तब यह देखना आसान हो जाता है कि स्वर्ग की कुब्कुरी आत्मशक्ति (7(एां॥०00) हो 
सकती है, जो अरधचेतन मन में बन्द आत्मप्रकाश को छुड़ाने के लिये उसमें प्रवेश कर 
सकती है। किन्तु सूत्र मिल नहीं रहा था और विवश होकर, एक संकेत नहीं होने पर भी 
एक नाम को सुझे मान लेना पड़ा । ह 

“जब मैं दविखन भारत में जाकर रहा, तब मैंने गम्भीरता से वेद में अपने विचारों को 
लगाया। ध्यान से देखने पर जो दो बातें मेरे मन में उठीं, उन्होंने भारत के जाति-विभाग- 
विचार, अर्थात्‌ उत्तर के आय॑ और दक्षिण के द्राविड़, को जोरों से फकभोर दिया । मेरे लिये 
ये विभेद दो बातों पर आश्रित थे--उत्तर के आये के और दक्षिण के द्राविड़ के शारीरिक भेद 
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और उत्तर की संस्कृतप्रधान भाषाएँ और दक्षिण की अ-संस्कृत भाषाएं । में केवल इधर के 
अनुमानों को जानता था कि भारत प्रायद्वीप में केवल एक जाति द्राविड़ अथवा भारतीय 
अफगान जाति रहती हे। मैंने अबतक इन अटकलों पर कोई ध्यान नहीं दिया था । 
दक्षिण-भारत में रहते मुझे बहुत दिन नहीं बीते कि में देखने लगा कि आय॑-रूप तमिल 
जाति में सबवंत्र वत्तमान है। जिधर में घमता, समता देखकर चकित हो जाता। 
केवल ब्राह्मणों में ही नहीं, सभी जातियों में मुझे अपने गुजरात, महाराष्ट्र और हिन्दुस्तान 
के मित्रों के परिचित आकार-प्रकार और रूप दिखाई पड़ते, यद्यपि मेरे प्रान्त बंगाल से ये 
कुछ कम मिलते थे । मुझे ऐसा ही बोध होने लगा कि उत्तर से सभी जातियों की कोई बहुत 
वडी सेना दक्खिन आकर यहाँ की जनता में घुल-मिलकर एकाकार हो गई है। केवल 
यही भावना रह गई कि ये दक्षिण के हैं, किन्तु लोगों के चेहरों में अन्तर पाना बड़ा कठिन 
हो गया। अन्त में मुझे यही दीखने लगा कि सम्मिश्रण चाहे जिस प्रकार का हुआ हो, 
स्थान-मेद (76४07७। ०७४७7०॥००४) चाहे जिस प्रकार के ढूढ़ निकाले गये हों, सभी 
विभिन्नताओं के भीतर सम्पूर्ण भारत में रूप और सभ्यता की पूर्ण एकता है। और बातों 
के लिये मानव-णशरीर की रूपरेखा के अध्ययन करनेवालों में और अधिक अटकल लगाने की 
प्रवृत्ति नहीं है ।" 

“तो भाषाविज्ञानवेत्ताओं ने आये और द्राविड़ का जो इतना बड़ा भेद बना रखा है, 
इसका क्या होगा । यह तो लुप्त हो जाता है। यदि आर्यों का आक्रमण मान भी लिया 
जाय, तो या तो हमें यह मान लेना पड़ेगा कि यह आक्रमण इतना बड़ा था कि सम्पूर्ण भारत की 
जनता का शारीरिक संघटन एक-सा हो गया, या थोड़े से आक्रमणकारी उत्तर से आये थे 
जो जनता के साथ घुल-मिलकर मूल निवासियों में लु हो गये । इत्यादि ।”६ 


“इसलिये दो उह श्यों से मेंने मूल वेद का अध्ययन आरम्भ किया, यद्यपि इसके भीतर 
पैठकर गम्भीर अध्ययन आरम्भ करना मेरा उहंश्य नहीं था। मुझे देखते देर न रूगी 
कि वेद में आये और दस्यु का विभेद और दस्युओं को यहाँ का मूलनिवासी कहना इतना 
तुच्छ और हेय है, जिसकी मैंने कभी कल्पना भी न की थी। इन प्राचीन मंत्रों में बहुत-सी 
मानसिक क्रियाएँ और अनुभूतियाँ हेँ, जिनकी अबतक उपेक्षा होती आ रही थी और उन्हें ढूंढ़ 
निकालना मेरे लिये वड़ा ही मनोहर था। इन बातों का महत्त्व मेरी दृष्टि में बहुत बढ़ 
गया, जब मेंने देखा कि मेरी आन्तरिक अनुभूतियों को वेद के मंत्र ठीक-ठीक उद्धासित कर 
रहे थे, जिनका कोई भी मुझे युरोप की साइकालोजी (मनोविज्ञान) में और जहाँ तक में योग 
और वेदान्त जानता था, कहीं भी मुके न मिल रहा था। और दूसरी बात यह थी कि 
उपनिषद्‌ के बहुत-से समझ में नहीं आनेवाले वाक्य उन ऋचाओं से स्पष्ट हो रहे थे, जिनका 
ठीक अर्थ अबतक समभ में नहीं आ रहा था और पुराणों के भी बहुत-से नये अर्थ मालूम 
होने लगे ।” * ह 


१, 0॥ 06 ४७०४. 87 80०00700, ?7गरातंशाश77, 956, 2980 43-44 
२. तत्रेब। 788०6 45. 
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बेद के प्रतीकों के विषय में श्रीभरविन्द का कथन इस प्रकार है-- 

४ अंगिरा अवश्य परम (007० 56०४४) हैं । ये देवताओं के विश्व और पिण्ड में 
काम करनेवाली देवशक्तियों की सहायता करते रहते हैं। ये पितृशक्ति की भी सहायता 
करते हैं, जिन्होंने पद्चिले तत्त्वज्ञान पाया, वैदिक मंत्र जिनके मनोहर ज्ञान, श्र्‌ति, स्मृति 
और बारम्बार दुहराई जानेवाली अनुभूति हें। सात दिव्य अंगिरा, सात अग्निपुत्र अथवा 
अग्नि-शक्ति, ऋषि की इच्छाशक्ति (?०फ८/ ० $6९7 ७/])) तत्त्वज्ञान से भरा हुई दिव्य- 
दक्ति की ज्वाला हैं, जो विजयप्राप्ति के लिये जलाई जाती हैं । भूगुओं ने यह ज्वाला सांसारिक 
वस्तुओं की वृद्धि में पाई, किन्तु अंगिरागण इसे यज्ञ की वेदी पर प्रज्वलित करते हैं और 
इसे यज्ञ के संवत्सरों में सुरक्षित रखते हैं। ये संवत्सर आध्यात्मिक साधनाओं के काल के 
प्रतीक हैं, जिसमें सत्य का सूर्य अन्धकार से बाहर लाया जाता है। जो इस संवत्सर के 
नौ महीने तक यज्ञ करते हैं, वे नवग्वा हैं, अर्थात्‌ नौ गायों या किरणों के द्रष्टा (ऋषि) हैं, 
जो सूर्य की गायों की खोज और इन्द्र का पणियों के साथ युद्ध का प्रबन्ध करते हैँ । जो दस 
महीनों तक यज्ञ करते हैं, वे दश किरणों के द्रष्टा (ऋषि) हैं। ये इन्द्र के साथ पणियों की 
गुहा में खोई हुई गायों के उद्धार के लिये प्रवेश करते हैं । 

“मनुष्यों के पास जो कुछ है, उसे परमात्मबुद्धि और साधनाओं को समर्पण करना ही 
यश है। इसमें उसे देवताओं के अनन्त वर प्राप्त होते हें और उसके पौरुष का उत्तरोत्तर 
विकास होता है। ये धन आध्यात्मिक धन, सुख और समृद्धि हें, जिनसे आगे बढ़ने और 
युद्ध करने की शक्ति का संचय होता है। क्योंकि यज्ञ एक यात्रा और क्रमोन्‍्नति है और 
अग्नि के नेतृत्व में यज्ञ दिव्य मार्ग द्वारा देवताओं की ओर आगे बढ़ता है। इसका 
उदाहरण अंगिरा पितरों का स्वर्लॉकारोहण है। यज्ञ-रूपी यह यात्रा युद्ध भी है; क्योंकि 
पणि, वृत्त और अविद्या तथा असत्य की श्रन्यान्य शक्तियाँ इसका विरोध करती हैं। इन्द्र 
और अंगिरा का पणियों के साथ युद्ध, इसी युद्ध की कथा है । 

“दिव्य ज्वाला का जलाना, घृत और सोम-मद्य की आहुति देना और मंत्र-पाठ करना 
इस यज्ञ के प्रधान लक्षण हैं। मंत्र और आहुति द्वारा देवताओं की वृद्धि होती है। इसे 
कहा जाता है कि देवता का मनुष्यों में जन्म हुआ, अर्थात्‌ मनुष्यों में उनकी सृष्टि हुई और वे 
प्रकट हुए और उनकी शारीरिक और मानसिक सत्ता का चरम सीमा तक विकास हुआ और 
ये (देवगण) इन्हें भी अतिक्रमण कर उत्तरोत्तर छोकों और स्थितियों की सृष्टि करते हैं । 
ऊँचे लोकों की स्थिति (80०7 ०५४३८०॥००--उच्चजीवन ) दिव्य और अनन्त जीवन है, 
जिसके प्रतीक गो और अन्तहीन माता अदिति हैं। अधोजीवन उसका अन्धकारमय 
रूप दिति है। दिव्यावस्था (फ्रांह्ाढल ० 9शा6 00ंण४) को प्रात करना और 
निम्नस्थ जीवन, अर्थात्‌ मानव-जीवन को ऋत ओर सत्य के अनुकूल और अधीन बनाना ही 
इस यज्ञ का उद्देश्य है। किरणमयी गायों का प्रसाद ही इस यज्ञ का घृत है। यह 
मनुष्य के मानस सूयंतत्त्व की ज्योति है । जल और छता-पगुल्मों में छिपा हुआ जीवन का 
अबृतानन्द ही सोम है, जिसे पीने के लिये देवता और मनुष्य चुलाते हैं। वाक्‌ अन्त:प्रेरणा 
से उत्पन्न सत्ता का भन्त:प्रकाश (॥70प08॥/-॥पए/7800॥) है, जो आत्मा में उत्पन्न 
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होती है, हृदय में रूप और मन में आकार ग्रहण करती है। घुतवर्द्धित अम्नरि, सोम के आनन्द 
से तेजस्वी और ऊर्ज॑स्वी इन्द्र, वाकशक्ति से संवद्धित होकर सूर्य की गायों को खोज निकालने 
में अंगिरा की सहायता करते हैं । 

“बृहस्पति सृष्टि करनेबवाली वाक्‌ के पति हैं। यदि अग्नि सर्वश्रेष्ठ अंगिरा हैं, 
जिनकी ज्वाला से अंगिराओं की उत्पत्ति होती है, तो बृहस्पति भी एक अंगिरा हैं, जिनके 
सात मुख, तेजस्वी विचारों की सात किरणें और प्रकाशित करनेवाली सात वाक्‌ हैं, जिनकी 
ये ऋषिगण उच्चारण-शक्ति हें। इसलिये अग्नि, इन्द्र, ब॒हस्पति, सोम, ये सभी सूय का 
गायों के प्राप्त करनेवाले (गोविन्द -प्रकाशमय हें और मनुष्यों से उन्हें छिपाकर रखनेवाले 
दस्युओं के नाश करनेवाले हैं। सरस्वती अन्त:प्ररित वाग्धारा अथवा सत्यप्रेरणा की 
धारा हैं। वे भी दस्युओं का संहार करके गौओं का उद्धार करनेवाली हैं। इन गौओं को 
इन्द्र के आगे-आगे चलनेवाली सरमा ढूुँढ निकालती है, जो सौरमण्डल की देवी अथवा उषा है, 
और ये सत्य की अन्तःप्ररणा की प्रतीक-सी मालूम होती हें। उषा इस महान्‌ विजय 
का कारण और प्रकाशमय काय॑ भी है। 


“उषा दिव्य प्रभात (0[शं॥० 047) है; क्योंकि उसके आने पर जो सूय॑ प्रकट होता है, 
वह परम सत्य ($पफफ्ुथएणा5टांंथा ऐप) का सूर्य है। जिस दिन को वे अपने साथ 
ले आते हैं, वह सच्चे जीवन और सच्चे ज्ञान का दिन है। जिस रात्रि को वे दूर करते हैं, 
वह अविद्या की रात्रि है, जो उषा को अपने भीतर छिपाये रहती है । उपषा स्वयं सत्स्वरूप 
सुनृता-- और सत्य की जननी है । दिव्य उषा के ये सत्य उसकी प्रकाशवाली गायें हैं, और 
उनका साथ देनेवाऊे, जीवन में ओतप्रोत सत्यबल उसके अश्य हैं । गो और अद्व के इन 
प्रतीकों के चतुदिक वेदिक प्रतीकों के अधिकांश चक्कर काटते हें; क्योंकि देवताओं से प्रात 
होनेवाले धन के ये मुख्यांश हैं। उषा की गायों को चुराकर तमीचर दस्यु ने अन्त:करण के 
अन्धकार में छिपा रखा है। वे ज्ञान के प्रकाश और सत्य ज्ञान हैं, गावो मतय:, जिन्हें 
बन्धन से छुड़ाना है । दिव्य उषा का उद्गमन ही उनकी मुक्ति है। 


“यह अन्धकार में पड़े हुए सूर्य का भी उद्धार है; क्योंकि सूर्य के विषय में ऐसा कहा 
जाता है कि 'तत्सत्यं” उस सत्य को इन्द्र और अंगिरा ने पणि की गुहा में पाया था । इस गुहा 
के विदीर्ण हो जाने पर उषा की गायें, जो सत्यरूपी सूर्य की किरणें हैं, वे अस्तित्व के 
पंत पर आरोहण करने लगती हैं और स्वयं सूर्य भी दिव्य जीवन के ऊपर प्रकाश के महा- 
सागर में ऊपर उठने लगता है, जहाँ मनीषिगण ((077८४8) दूसरे तट तक इन्हें जल पर 
नौका की तरह ले चलते हैं । 


“पशुओं को छिपाकर रखनेवाले पणि अधोलोक के स्वामी दस्युगण हैं, जो वैदिक प्रतीका- 
नुसार आये देवता, ऋषि और कार्यकर्ता के विरोधी माने गये हैं। जो यज्ञ करते हैं, जिन्हें 
दिव्य ज्योति के मंत्र प्रास हें, जो देवताओं को चाहते हैं और सत्य जीवन की ओर उनकी 
संबधना करते हैं, जो प्रकाश के योद्धा और सत्य के यात्री हैं, वे ही आय॑ हैं। दस वे हैं 
जो स्थल (900076 0०४४) हैं, यज्ञ नहीं करते, परम सत्य को नहीं प्राप्त कर सकते और 
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न उसके विषय में बोल सकने के कारण धन एकत्र करते हैं, किन्तु उसका उचित उपयोग 
नहीं कर सकते, वाक्‌ देवता और यज्ञ से घुणा करते हें, जीवन को उन्नत बनाने के लिये 
स्वयं कुछ प्रदान नहीं करते, बरन्‌ आरयों की सम्पत्ति उनसे लेकर छिपा रखते हैं। वह चोर, 
शत्र , वृक, भक्षक, विभक्ता, बाधक, और बन्दी बनानेवाला है। दस्यु अज्ञान और अन्धकार 
की शक्ति हैं, जो सत्य के अनुसन्धान करनेवाले और अमृतत्व के विरोधी हैं । देवता प्रकाश 
की शक्ति, अमृतपुत्र, एक सत्‌ के रूप और व्यक्तित्व हैँ, जो अपनी सहायता, अपनी वृद्धि और 
मनुष्यों में मनुष्यत्व के विकास द्वारा उसे सत्य और अमृतत्व तक पहुँचा देते हें । 


“इस प्रकार अंगिरा की कथा के अर्थ से वेद के सारे रहस्य की कुजी मिल जाती है; 
क्योंकि यदि आर्यो' की खोई हुई गाये और घोड़े जिनका देवगण उद्धार करते हैं, और जिनके 
इन्द्र स्वामी ही नहीं हैं, वरन्‌ स्वयं गो और अश्व हैं, वे शरीरधारी पशु नहीं हैं। यदि यज्ञ 
द्वारा इन सम्पत्तियों की इच्छा की जाती है, तो ये आध्यात्मिक सम्पत्ति के अ्रतीक हैं, और 
इनके साथ लगे हुए पुत्र, जन, हिरण्य, कोष इत्यादि का भी ऐसा ही रूप अवश्य होना 
चाहिये । यदि घृत उत्पन्न करनेवाली सांसारिक शरीरधारी गाय नहीं है, वरन्‌ जाज्वल्यमान 
माता है, ता जल में वर्तमान और तीन बार गौओं से चुलाया हुआ घृत भी लौकिक ह॒वि नहीं है 
और न स्वादु सोम-मद्य ही लौकिक है, जो नदियों में रहता है और समुद्र की उठती लहरों से 
निकलता है और धारा-प्रवाह बहता हुआ देवताओं तक चला जाता है । यदि ये प्रतीकात्मक हैं 
तो यज्ञ के और बलि-द्रव्य भी प्रतीकात्मक हैं। बाह्य यज्ञ भी केवल अन्तर्योग का प्रतीक 
हो सकता है। और, अंगिरा ऋषिगण अंशत: प्रतीकात्मक अथवा देवयोनिविशेष हैं, जो 
यज्ञों में सहायक होते हैँ, तो भूगु, अवंग, उशना, कौत्स इत्यादि भी ऐसे ही होंगे, जो 
काम में उनका साथ देते हें। यदि अंगिरा की कथा केवल रूपकमात्र है, तो दस्युओं के 
विरुद्ध ऋषियों की देवताओं द्वारा सहायता इत्यादि की कथाओं को भी रूपक होना चाहिये; 
क्योंकि वेदिक कवियों द्वारा उनकी भी अंगिरा-कथाओं की तरह ही गणना की गई है । 


“उसी तरह ये दस्यु हैं, जो यज्ञ की बलि और चरु ग्रहण नहीं करते, जो वाक्‌ और 
देवताओं से घृणा करते हें और जिनके साथ आर्यो' का बराबर युद्ध होता रहता है। 
ये वृत्र, पणि और दस्युगण मनुष्य-शत्र, न होकर, अन्धकार, असत्य और नीचता की शक्ति हैं, 
तो आर्यो' के युद्ध, राजा, राष्ट्र की सारी भावनाएं आध्यात्मिक प्रतीक और रूपक बन 
जाती हैं। बिना अच्छी तरह जाँचे यह नहीं कहा जा सकता है कि वे पूर्णतः अथवा 
अंक्षत: ऐसे हें। और यह हमारा वतंमान उद्द एय नहीं है। हमारा उदश्य है कि हमने 
जओ आरम्भ किया है कि वेदिक मंत्र प्राचीन अध्यात्मज्ञानी भारतीयों का प्रतीकात्मक 
ग्रल्य है और उनका अर्थ भी आध्यात्मिक और मनोवृत्तिमूलक है, यह स्पष्ट है वा नहीं, यह 
स्पष्ट और निश्चित रूप से सिद्ध हो गया । क्‍योंकि, यथेष्ट कारण देखा जाता है कि वेद का 
इस दृष्टि से अध्ययन किया जाय और काव्यमय प्रतीक के रूप में इसका अर्थ किया 
जाय ।”* 
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श्रीअरविन्द ने योगाभ्यास, योगसिद्धि और प्रकाण्ड विद्वत्ता के आधार पर वेद-प्रतीकों 
को स्थिर करने की चेष्टा की है और ऐसा बोध होता है कि सत्य के अत्यन्त निकट पहुँच 
गये हैं । प्रतीक-विद्या के अनुसन्धान में मेंने संहिता और संहितोत्तर सामग्रियों के आधार पर 
अपने निर्णयों पर पहुँचने का प्रयत्न किया है। संहितोत्तर ग्रन्थों के आधार पर मुझे जो सूत्र 
मिले हैं, उन्हें मेंने सिद्धान्त-प्रकरण में दे दिया है । ये अत्यन्त सरल सुबोध और सबंमान्य हैं । 
भारतीय आध्यात्मिक साधनाओं में सभी सम्प्रदाय समान श्रद्धा और भक्ति से इनका प्रयोग करते हैं। 
ये सावंभौम सिद्धास्त अवश्य ही, अल्पकाल में बनकर तैयार नहीं हो गये। जब जेन और 
बौद्ध भी इन सिद्धान्तों के आधार पर अपनी साधनाएँ करते हैं, तो ये बुद्ध और जिनसे भी अवष्य 
पुराने हैं और यह सर्वंथा युक्ति और विवेकसंगत है कि संहिताएँ इनके उद्गम-स्थान हों । 

कितनी सहस्राब्दियों के प्रयत्न और तपश्चर्या के बाद ऋषियों ने पश्यन्ती वाक्‌ के रूप में 
बेद की ऋचाओं को देखा, आर कब देखा इसका निर्णय करना मानव-शक्ति के बाहर है । 
. मेरा विश्वास है कि जिन ऋषियों ने अपने तपोबल से वेद का साक्षात्कार किया, उन्होंने ही 
उनमें सन्निहित प्रक्रियाओं और सिद्धान्तों के आधार पर साधनाओं के अवलम्ब-स्वरूप 
प्रतीकों का निर्माण किया । इसलिये वेद प्रतीक और वेदोत्तर-प्रतीक में न कोई अन्तर 
होना चाहिये और न है। अत्यन्त प्राचीन होने के कारण बहुत-सी ऋचाओं के भाव ठीक- 
ठीक समभ में नहीं आते, और अशुद्ध रीति से अध्ययन करने के कारण भी बहुत-सी सुन्दर 
ऋचाओं के मनोहर अर्थ भी विकृत रूप में दिखाई पड़ते हें । प्रतीकों की सहायता से वेद 
की बहुत-सी ऋचाओं के अर्थ स्पष्ट हो जाते हैं। अनेक ऋषियों ने भिन्न-भिन्न ऋचाओं को 
देखा और एक ह। भाव को उन्होंने भिन्न-भिन्न शब्दों द्वारा व्यक्त किया किया । बवेदोत्तर 
दर्शन और साधना-पग्रन्थों में सतू, चित्‌ और आनन्द का सभी व्यवहार करते हैं, किन्तु वेद में 
सत्‌ और चित्‌ के लिये सतू, ऋत, सत्य, सत्यं बृहत्‌, ऋत॑ बृहत्‌, परमे व्योमन्‌ आदि छाब्दों 
का व्यवहार होता है । चित्‌ के लिये तप, मह:, आपू, उषा आदि शब्दों का व्यवहार होता है । 
संयत जीवन यज्ञ है और असंयत जीवन दस्यु वा राक्षस-जीवन है। आनन्द का नाम 
सोम है, जिसे पान कर देव, ऋषि और पितर सभी तृप्त होते हैं, किन्तु दस्यु के लिये यह दुलंभ है, 
क्योंकि उसे इससे प्रेम नहीं हे। इसलिये ब्रह्मानन्दी सोमपायी हैँ और विभु सोमनाथ है । 
इसी प्रकार और शब्दों के स्वरूप का पता लगा लेने पर अमृतत्व के भाण्डार वेद का 
मनोहर स्वरूप प्रकट होता है। 

पूर्वोक्त प्रकरणों में जिन प्रतीकों की चर्चा हो चुकी है उन सभी के रूप मुझे वेद में 
दिखाई पड़ते हैं। यदि इन प्रतीकों और तदन्‍्तगंत सिद्धान्तों की सहायता से वेदार्थ को 
समभने का प्रयत्न किया जाय, तो बहुत-सी दुरूह ऋचाए भी स्पष्ट हो जायेंगी और जो सूत्र 
वेदोत्तर प्रतीकों के रहस्यों का उद्घाटन करते हैं वे बेद-प्रतीकों के समभने में भी सहायक 
होंगे; क्योंकि दोनों एक ही अथवा एक ही सम्प्रदाय के ऋषियों और तपस्वियों के प्रयत्न हैं । 
दो-एक उदाहरणों से यह स्पष्ट हो जायगा । 

. वेद में 'अमृतस्य नाभि: 'ताभि:” “भुवनस्य नाभि:' आदि का प्रयोग हुआ है । यह 

प्रतीकों में विष्णु की नाभि है, जिससे सृष्टि उत्पन्न होती है। विश्व-ब्यापी (विष्णु) तत्त्व का 


नाम ही वेदों में अमृत है। यही द्यायापृथिवी की नाभि और “ नाभि: है। 
सदक्षिव की नाभि है, जिससे सृष्टिकमल निकलता है, जिस पर आय हक 
रहती हैं। यही तांत्रिकों का बिन्दु अथवा नाद-बिन्दु है, जो विभुशक्ति की ॥एसन्‍्कओीव्ए; 
अर्थात्‌ सृष्टि का आदि रूप है। यही शिवलिज्भ और स्तूप का ऊपरवाला वर्तुलांश है, 
जिसका स्थिरांश चतुष्कोण नीचे है। यही बुद्ध की छुन्यता है, जिससे सृष्टि-पद्म निकलता है, 
जिस पर बुद्ध बंठे रहते हैं। यही जिन के हृदय पर अथवा मस्तक के पीछे प्रभाभण्डल की 
तरह लगा हुआ धर्मंचक्र है और बुद्ध के ललाट का बिन्दु है । यही षटचक्र-परम्परा में 
सहस्नार के त्रिकोण की छून्यता है। यही अमृतस्य नाभि: प्रासाद-पुरुष का अमृतकलश है । 
यही महेश्वर की साँस या स्पन्दन है, जो शब्द-ब्रह्म वा वाक्‌ के रूप में जगत्‌ की सृष्टि 
फरता है।' में ऋग्वेद की तीन ऋचाओं द्वारा इसे स्पष्ट करूंगा -- 

थोस पिता अनिता नामिरत्र बन्चुमें माता प्रथिवी मद्दीयम्‌ । 

उत्तानयोअम्बोबो निरस्तरश्ना. पिता दुद्दधितुगंसमाधात्‌ ॥ 

पूृथ्छामि त्वा परमस्त एच्छामि प्रथिव्याः यत्रा मुवनस्य नासिः । 

पृण्छामित्वा वृष्णो अ्रश्वस्य रेत: पृष्छामि वात: परम ब्योम ॥ 

हय॑ वेवि: परो अन्त: परथिन्या भ्रयं यज्लो भुवनस्थ नाभि: । 

धायं सोमो इण्णो अश्वस्य रेतो ब्रह्मायं वाल: परम ब्योम ।।'* 

“वहाँ मेरे जन्मदाता पिता दो हैं, बन्धु नाभि हे, यह विस्तृत पृथ्वी माता है। यहाँ सीधे 
पड़े हुए दो बरमू (सोमपात्र) के भीतर मध्य भाग में पिता ने पुत्री में गर्भाधान किया ।'' 

यहाँ द्यावापूधिवी का विस्तार चिदाकाश का विस्तार है। इसमें तीन बिन्दुओं का 
संकेत है-- नाभि और दो सीधे चमूपात्र । नाभि बिन्दु है और दोनों गोल चमू नाद के दो 
बिन्दु हैं। ये तीनों बिन्दु त्रिशक्ति हें, जो शिव, जिन और बुद्ध के हाथ का त्रिश्ल हैं और 
अन्य देव-विग्नहों में रूप, रंग तथा आयुध-शक्ति के रूप में वतमान हें । 

: पिता ने पुत्री में गर्भाधान किया--इसका अथं है कि जिस त्रिश्षक्ति को विभु ने उत्पन्न 
किया, उससे ही सृष्टि की रचना की । यहाँ त्रिबिन्दु का बना हुआ त्रिकोण योनि है । 

“मैं तुमसे पृथ्वी के अश्षेष अन्त की बात पूछता हूँ, में तुम्हें पूछता हूँ, जहाँ सृष्टि की 
नाभि है। में तुमसे (आनन्द बरसानेवाले अदव की शक्ति की बात पूछता हैँ, में तुमसे 
अशेषतत्त्व (परमं व्योम) और वाक्‌ की बात पूछता हूँ ।” 

“यह बेदी पृथिवी का अश्षेष अन्त है, यह यज्ञ भुवन की नाभि है, यह सोम (आनन्द) 
बरसानेबालीं, अश्व की शक्ति है और यह वेदमंत्र ( ब्रह्म ) वाक्‌ और चिदाकाश 
( परमंब्योग ) है ।” 

यहाँ बेदी को पृथ्वी का चरम अन्त कहा गया है । पृथ्बी से स्थितितत््व अभीष्ट है, 
जिसकी स्थिश्ता का प्रतीक चतुष्कोण वेदी है। यज्ञ को भुवन की ताभि कहा है । सारी 

१. बस्य नि:शवसित वेदा यो वेदेश्योएखिल जगत । निम्ममे तमहं बन्दे विद्याती महेश्वरम्‌ ॥ 
२. ऋग्वेद | १.२०.१६४. ओर, रे४ं, २४, । 


रेश्ट भारतीय प्रतीकवषिथों। 
सृष्टि और जीवन ही यज्ञ है। इसलिये विभु को यज्ञपुरुष कहा गया है । इसे यंज्ञ कां 
प्रतीक वेदी का वतु छाकार होमकुण्ड है, जो विभु की सृष्टि-क्रिया का स्पन्दन स्थान, बिन्दु 
अथवा नाभि है। आनबन्द-स्वरूप सोमरस ब्रह्मतेज को ड##६/£#+ है और वेदमंत्र ही वाक 
और परमंत्रह्म (परम व्योम) है । 

सृष्टियक्त की इससे पहिले चर्चा हो चुकी है । उसके अर्थ में हीं, यंत्र और प्रासाद- 
पुरुषादि में अंकित सभी सिद्धान्त आ जाते हैं। सृध्ृक्त में सृष्टि का क्रम इस प्रकार है-- 
१. तप, २. ऋत-सत्य, ३. अन्धकार, ४. प्रकाश, ५. काल, ६. दिन-रात-सूरयंचन्द्र, ७. दिध- 
पृथ्वी-अन्तरिक्ष । तप चिदाकाश है, इसका संकेत मन्दिर की ध्वजा है । ऋत-सत्य यंत्र 
का बिन्दु और मन्दिर का सुधा-कलश है । अन्धकार, प्रकाश और काल प्रकृति है। यह 
यंत्र का वृत्त और प्रासाद का आमलक है। दिन-रात और सूर्यचन्द्र काल-मान हैं । दिव-पृथ्वी- 
अन्तरिक्ष, भिन्ना प्रकृति, अर्थात्‌ प्रकृति का विस्तार है। इसकी स्थिति यंत्र तथा मन्दिर के 
चतुष्कोण में होती है । 

जब परम तत्त्व की कल्पना पुरुष के रूप में की जाती है, तो पिण्ड और ब्रह्माण्ड-पुरुष में 
सूक्त के सातों सृष्टि-स्थान शक्ति-केन्द्र या क्रिया-चक्र का रूप ग्रहण करते हैं। तप सहस्नार की 
शुन्यता, अर्थात्‌ चिदाकाश है। ऋतसत्य बिन्दुस्थान आज्ञाचक्र है। अन्धकार आकादा का 
विशुद्ध चक्र है, जिसका प्रतीक वतु छांकार है। अनाहत को काल का संकेत होना चाहिये । 
प्रकाश मणिधुर है, जिसका तत्त्व अग्नि और सूर्य है। स्वाधिष्ठान अमृतस्थान 
जलतत्त्व है, जो अधंचन्द्राकार है। दिवपृथिव्यादि, स्थिति के प्रतीक चतुष्कोण, .धराचकऋ 
धलाधार हैं । 
. सप्त व्याहृतियों के रूप में सृष्टिकम इस प्रकार है--मूलाधार चतुष्कोण भू:, स्वाधिष्ठान 
अमृतमय भुव:, मणिपुर तेजोमय स्वः, अनाहठ मह:, विज्ुद्ध जन, आशा तपः और सहस्रार 
सत्यम्‌ । योगिजनों और साधकमात्र का विश्वास है कि सृष्टि-कल्पना का लघुरूप पुरुष-रूप है 
और सुष्टिक्रम का इस प्रकार निर्देश किया जाता है। वेद भी कहते हें- पुरुष एवेदं सर्वम्‌ । 


चित्‌-शक्ति अर्थात्‌ वंदिक 'तप' के विकास की कल्पना दुर्गाससतशती के तीन चरित्रों में 
सृष्टिसूक्त के अनुसार की गई है। प्रथम चरित्र की तामसी शक्ति का नाम काहलूरात्रि 
महारात्रि और मोहरात्रि है। यह ऋत-सत्य से उत्पन्न रात्रि है। द्वितीय चरित्र में महातेज:- 
पुज्ज नारीरूप में परिवर्तित हो जाता है। यंह तेज:पुष्ज सृष्टिसृक्त का 'समुद्र-अर्णव' है। 
* सृहिसूक्त के संवत्सर से लेकर पृथ्वी और अन्तरिक्ष तक की सृष्टि का प्रसंग तृतीय चरित्र 
में है। यहाँ देवी से देवी की शक्तियाँ और अपने ही बहुत-से प्रतिरृ्प निकलते हैं और 
अपना कार्य करके उनमें विलीन हो जाते हैं, और राक्षसों के भी बहुत-से रूप और प्रतिरूष 
निकलते हैं तथा सभी देवी की अनन्त लत्ता में समा जाते हें। बच . जाते हैं केवल देवी के 
इच्छानुयायी देव और भक्तमण, जो उनकी लीला में उनके कृपापात् बनकर सुष्टिलीला का 
विस्तार करते रहते हें। यह अंश सारी सृष्टि-लीला का प्रतीक है । 


3... 57 * अकमयाथथ नाकक ॥॥ ०० ०००० 'डा>+३ लक, ५ » मिनी के फनिनन-ने >++- सा >+मेन- जमा» करके 


९. वाक्प्रकरण्ष में इस पर विस्तार से विवेचन किया गया है। 


वयवह्ारअकरण ३३८ 


'... इस सूक्त का नाम अधषंण, अर्थात्‌ पापनाशक है और इसका जप करना प्रत्येक वेदानुयायी 
का नित्य कंमे निर्धारित कर दिया गया है । यह सवंधा उचित और आवश्यक है.। 
नाम-रूपहीन परमात्मा के नाम और रूप की यह मनोहर परिकल्पना ही अघ का मर्षण कर 
सकेती है । 

यह केवल दिद्मात्र हे। इस पद्धति पर वेद की अधिकांश ऋचाओं का अध्ययन किया 
जा सकता है। मेरा विश्वास है कि वेदाध्ययन और ब्रह्मविद्या के अनुशीलन में प्रतीक- 
विद्या के सूत्र वेद-विद्या के भी सूत्र हैं और बेद की भावनाओं के आधार पर ही इनका 
निर्माण हुआ है । 


सिंहावलोकन 


प्रतीक-विद्या की खोज में हम वेदों से होते हुए सिन्धु-उपत्यका के उत्खनन तक पहुँच 
गये और देखा कि भारतीय साधनाओं की भावनाओं का आधार जिशक्ति वहाँ भी त्रिशूल के 
रूप में, पूर्ण विकसित रूप में वर्तमान है। सिंहासन पर योगिराज पशुपति तिशूल के साथ 
विराजमान हैं । जीवमात्र को पशु कहने की भावना भी वर्तमान है। उत्खनन में देवालय, 
शिवलिज् और स्वस्तिक के चिह्नवाली बहुत-सी वस्तुएँ भी मिली हैं । इन प्रतीकों के 
आन्तरिक सिद्धान्त के मनन से यही कहना पड़ता है कि यह एक बहुत ही उच्चकोटि की 
सभ्यता थी । नमंदा के किनारे माहिष्मती में जो उत्खनन-कार्य हुआ है, वह भी सिन्धु- 
सभ्यता का समकालीन माना जाता है और वहाँ की सभ्यता भी बड़ी उच्चकोटि की समझी 
जाती है। भारत की सभ्यता का और अधिक पता लगाने के लिये इससे आगे जाने के 
लिये न कोई उपाय है और न कोई सामग्री ही है । 

तत्पश्यात्‌ जब हम वेदयुग पर आते हैं, तब भारतीय सभ्यता के रूप को देखकर वकित 
और स्तम्भित रह जाना पड़ता है। वेद तपश्चर्या और योगाभ्यास द्वारा शब्दब्रह्म को 
वेद की ऋचाओं के रूप में प्रत्यक्ष देखनेवाले ऋषियों के तत्त्व की स्वानुभूति की गाथा है 
और इन ऋचाओं के द्वारा शंब्दब्रह्म और परंत्रह्म को पाने की विद्या है। इस अनमोल 
रत्न की रक्षा करने और इसकी प्रभा को बचाकर रखने में उन महात्मा ऋषियों ने और 
सन्‍्तति ने अपनी सारी शक्ति लगा दी। वेद की भाषा, परम्परा और रहस्यपूर्ण भाव को 
समंभने के लिये शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छुन्द और ज्योति:शास्त्रों का निर्माण हुआ 
और ये वेद के षडंग कहे गये । वेद के रहस्यों और यथार्थ भावों को समभने के लिये 
पुराण, उपपुराण, इतिहांस, दर्शन, आरण्यक उपनिषदादि का निर्माण हुआ और इन 
सभी प्रयत्नों का एक ही आदर्श रहा,--वेद को संमझना, जानना और मानव-शरीर 
पाने का. चरम फछ प्राप्त करना। इसी उद्देह्य से स्पष्ट शब्दों में बारम्बार आदेश 
दिया गया कि--- कक री 
है 2 इतिदासपुरालान्यां पेद॑ समुपह् दषेत । 
बिमेल्वदफभतादेदों मामय॑ प्रहरिष्यति ॥ 


३४० भारतीय प्रतोक्षब्रिया 


“इतिहास और पुराण (के अध्ययन और अनुशीलन ) से वेद को परिपुष्ट करता रहे। 
कम पढ़ें-लिखे विद्वानों से वेद डरते रहते हैं कि यह मेरे ऊपर प्रहार करता रहेगा ।” 


सभी गूढ़ और स्वानुभूृतिमूलक भावनाओं को प्रकाशित करने की भाषा प्रतीकप्रधान होती है; 
क्योंकि उन भावनाओं और अनुभवों को प्रकाशित करने का कोई दूसरा मार्ग नहीं है। 
यदि प्रतीकात्मक भाषा का अक्षरा्थ और शब्दा्थमात्र लिया जाय तो सरव्ंदा अर्थ का 
अनथ होता रहेगा और सत्य का विकराल और विकृत रूप आ उपस्थित होगा । छपने पर 
युरोप के हाथों में पड़ जाने पर वेद की यही दुदंधा हुई है और ब्रह्मज्ञान के रत्नाकर के स्थान 
में यह उनके लिये भानुमती का पिटारा बन गया है, जिससे तुलनात्मक भाषाविज्ञान, तुलनात्मक 
धमं, तुलनात्मक गपोड़े 7/00) आदि-आदि ज्ञान की खालवाले अज्ञान के जीव-जन्तु निकाले 
गये । इसमें इनकी लाचारी थी। वेद का ऋषियुग भारतीय सभ्यता और इतिहास का 
सब से जगमगाता युग था। उसे इन्होंने बकरी और सूअर चरानेवाले असभ्यों का 
गीत मान लिया । जिस भावना की जड़ ही सड़ी हुई हो, उसका फल कक्‍्योंकर सुखद 
हो सकता है। अपनी छाल बुभक्कड़ी कल्पना और अटकलों से इन्होंने यह भी सिद्ध किया कि 
आय॑ भारत में बाहर से आये, आये और द्राविड़ एक-दूसरे के घोर छात्र, थे, आये असभ्य थे 
और द्राविड़ इनसे अधिक सभ्य थे, द्राविड़ वेदों के वृत्र, पणि और दस्यु हैं। ब्राह्मण, बौद्ध 
और जन एक-दूसरे के शत्र थे और जिहाद तथा कऋ्रजेडवाले मुसलमानों और सखिस्तानों की 
तरह परस्पर मुड़फुड़्ीवल करते रहते थे--इत्यादि इत्यादि । अटकल पर बनाई हुई ये 
मिराधार और असत्य बातें देश के सच्चे इतिहास कै रूप में पढ़ाई जाती हैं, जिसमें प्रत्येक 
भारतीय बच्चे को रटाया जाता है कि ऋषिगण सोम नाम की एक ब्रांडी पिया करते थे 
और गाय-बकरी चराया करते थे । उन्होंने बहुत-से चरवाहों के गीत लिखे हैं, जो गन्दे 
और भहे हैं। पाखण्डी ब्राह्मणों ने इस गन्दे गीतों के संग्रह को परम पवित्र ग्रन्थ का रूप 
दिया और जनता को ठगकर उन पर खूब रोब जमाया ओर उनसे पंश्ते वसूछ किये । किसी 
भी भारतीय के लिये इससे बढ़कर दुःखद और घिनौना क्या. हो सकता है । 


प्रतीकों के अध्ययन में हमने देखा कि इनके अन्तर्गत भावना कितनी संयत, सुन्दर और 
मनोहर है और इनके उद्द श्य तथा रूप कितने स्पष्ट और निश्चित हें, और सबका मूल स्रोत 
वेद है। वेद की जिन ऋचाओं का सीधा सम्बन्ध प्रतीकों से है, उन प्रतीकों से मिलाकर 
देखने से उनका अर्थ स्पष्ट हो जाता है, और शब्दार्थो' द्वारा जानने के प्रयत्न में जो मंत्र गन्दे 
और भटई्द मालूम पड़ते हैं, उनका प्रतीकात्मक यथार्थ रूप जगमगाते हीरे के समान हैं। मेरा 
विश्वास है कि वेदिक, बौद्ध और जैन प्रतीकों के सिद्धान्तों पर दृष्टि रखकर पढ़ने से वेद का 
बहुत-सी ऋचाओं का सच्चा अर्थ स्पष्ट हो जायगा । 


: अशुद्ध पद्धति की शिक्षा सिलने के कारण बहुत से असत्य विचार सत्य के रुप में हमारे 
मन में घर कर चुके हैं। शुद्धार्थ के जानने और समभने में इनसे बड़ी बाधा पहुँचती है । 
जैसे--इतिहास के नाम पर हमवे साख ओर पढ़ा है कि बेब्रिक, जेन और बौद्ध परस्पर 
कट्टर छात्र ता रखते थे । किन्तु सारे इतिहास में कहीं क्री एक भी घटना नहीं मिलती है 


स्यवहार-मकरण श्ष्टरै 
कि इन्होंने आपस में धामिक मतभेद के कारण किसी की हत्या की हो अथवा मन्दिर तोड़ा हो । 
इसके विपरीत हम देखते हें कि प्राचीन विश्वविद्यालयों में सभी सब शास्त्रों का अध्ययन 
करते थे और इसमें किसी प्रकार की बाधा किसी ओर से नहीं थी । इन सबके मन्दिर भी 
एक ही स्थान में एक साथ पाये जाते हैं। इसका उत्तर यह दिया जाता है कि भारतीय 
धामिक साहिष्णुता का यह अद्भू त उदाहरण है। यथार्थ बात यह है कि इनमें केवल तर्क- 
वितक और आचार का भेद रहा । सबकी साधना और दिव्यज्ञान का मूल स्रोत वेद होने के 
कारण इनकी उ४+“४४५+छ८७ में कोई भेद नहीं रहा, भर इसीलिये इनके मन्दिर, स्तूप, 
स्‍घ्तम्भादि प्रतीकों के सिद्धान्तों में भी कोई अन्तर नहीं है, और सभी परस्पर बड़े प्रेम और 
श्रद्धा की दृष्टि से एक दूसरे को देखते हें । आधुनिक पद्धति के इतिहास के पढ़ने और 
पढ़ानेवाले कहते हैं कि श्रीशंकराचाये ने बौद्धों को भारत से निमूल कर दिया | न मालूम वे 
ऐसा क्‍यों कहते हैं। भगवान्‌ शंकर ने तो कभी बौद्धों का 'कत्ले-आम” नहीं किया और न 
किसी प्रकार का कोई उपद्रव किया, सारे देश में केवल घुम-घूम कर शास्त्रार्थ द्वारा अपने 
मत का प्रचार किया । इतने से कहीं कोई धर्म किसी देश से मिट जाता है । यथार्थ यह मालूम 
होता है कि बौद्धों और वेदिकों की साधना-प्रणाली एक होने के कारण ये सब प्रकार से 
एक-दूसरे से घुले मिले थे । जहाँ बौद्धमन्दिर न थे, वहाँ ये पौराणिक मन्दिरों में और जहाँ 
पौराणिक मन्दिर न थे, वहाँ बौर मन्दिरों में पूजा करते थे और जहाँ दोनों ही मन्दिर थे, 
वहाँ दोनों को समान श्रद्धा से देखते थे । जब मुसलमानों ने बौद्ध विहारों को ध्वस्त कर 
दिया, तब ये बचे-खुचे पौराणिक मन्दिरों में ही पूजन करने लगे और इनका पारस्परिक 
सामाजिक विभेद मिट गया । जो छोग जेन ओर वेदिकों को परस्पर विरोधी मानते हैं, 
उन्हें खजुराहों के अठाइस मन्दिरों में जन, शव, वष्णवादि मन्दिरों को एक साथ देखकर 
घबराहट होती है कि इसका क्या अर्थ हो सकता है और इसे धाभिक सहिष्णुता मान लेते हैं । 
यथार्थ में ब्रह्मविद्या में एकरूपता होने के कारण इन सम्प्रदायों में आचार-भेद होने 
पर भी साधना में कोई भेद और अन्तर नहीं है, इसलिये इनमें कोई परस्पर विरोध 
है। 
सिंधु-उपत्यका के उत्लनन से लेकर वेद, पुराण और भारतीय सभ्यता के सारे साहित्य 
से यही पता लगता है कि भारतीय महात्माओं ने संसार को कार्य के रूप में देखा और इसके 
कारण का पता लगाने में सारी शक्ति लगा दी । संसार के इस अन्तिम या अशेष कारण का 
नाम ब्रह्म है और उसे जानने की विद्या का नाम ब्रह्मविद्या है। इस ब्रह्मविद्या का जीता- 
जागता रूप दाब्दब्रह्म वेद है। जल पर उठे हुए बुल्ले का जल से और वृक्ष का पृथ्वी से जितना 
निकट सम्बन्ध रहता है, उतनी ही इसमें स्थिरता आती है, उसी प्रकार जीव का ब्रह्म से जितना 
घनिष्ठ सम्बन्ध रहता है, इसमें उतनी शक्ति और आनन्द का आविर्भाव और विकास होता है, 
और सांसारिक क्रिया-कलापों में, समाज में स्थिरता आती है। इसलिये जीव और ब्रह्मविद्या का 
जानना, उसका अभ्यास और आचरण करना भारतीय जीवन में परमपुरुषार्थ माना गया है । 
इसकी तुलना में अन्य सांसारिक विद्याएँ इन्द्रजाल अथवा माया का खेलवाड़ कही 
गई हैं। इस विद्या में सिद्धि प्रात्त करमे के लिये योग, तन्‍्त्र, कमंकाण्ड, ज्ञानकाण्ड, 


शहर भारतीय प्रतीकषिया 


उपासना, अचेंना, व्रत, उपवास आदि जितने भी उपाय हो सकते थे, सब का अवलम्बन किया 
ग़या । इन्हीं उपायों में से एक प्रधान उपाय प्रतीक और उसकी उपासना है । इसलिये 
सब प्रफार कै प्रतीकों के अन्तर्गत सिद्धान्तों में एकत्व दिखाई पड़ता है, क्योंकि सबका 
अन्तिस ध्येय एक, अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान है। केबल इस एक को पाने के उपाय अनेक हैं - 


पु्क॑ सव्‌, विप्रा बहुधा वदन्ति । 


पाराश < 


१ नटराज 


जगत्प्रसिद्ध विद्वान्‌ डॉँ० आनन्दकुमार स्वामी ने १९१२ ई० में “सिद्धान्त-दीपिका' कौ 
तेरहवीं पुस्तक में नटराज पर एक लेख लिखा था! । यह फिर बोस्टन, (अमेरिका) से 
07८९ ० #शांए8 नामक ग्रन्थ में प्रकाशित हुआ । उसका यह स्वतन्त्र हिन्दी- 
भाषान्तर है--- 

दशद्भुर नटराजराज हैं। ब्रह्माण्ड उनकी नृत्यशाला है । उनके लय की भिन्न-भिन्न 
गतियाँ हैं। वे स्वयं ही नतर्क भी हें और दर्शक भी । जब यह महानट तान देना आरम्भ 
करता है, तब उस शब्द से आकर्षित होकर नृत्य-लीलाएँ देखने के लिये सभी अपने-अपने 
स्थानों से निकल आते हें। जब यह तमाशे की सभी वस्तुओं को समेट लेता है, तब 
आत्मानन्द में विभोर होकर यह अकेला ही पड़ा रहता है । 

शिवभक्तों को कितने प्रकार के नृत्य मालूम हैं, यह में नहीं कह सकता । इसमें सन्देह 
नहीं कि इन सभी के मूल सिद्धान्त प्राय: एक ही हैं, अर्थात्‌ सज्जीतमयी आदिशक्ति का विकास | 
शिव लूसियन (.प्रअं&)) के ऐरोस प्रोटोगोनोस (8705 ?7000807०8) हैं । उन्होंने 
लिखा है--“ऐसा बोध होता है कि नृत्य से ही सभी वस्तुओं की सृष्टि का आरम्भ होता है 
और यह नृत्य पुराणपुरुष एरोस (8708) के साथ ही प्रकट हुआ; क्योंकि इस आदिनृत्य को 
हम ग्रह, नक्षत्र तथा तारक-मण्डलों के सामूहिक नृत्य में, नियमित गति में और एक दूसरे की 
गतिरेखा के भीतर भी अबाघ स्थान-परिवतंन में पाते हें । 

मेरे कथन का यद्द उद्दे एय नहीं है कि जो लोग उन्‍्माद अथवा मद के आवेश में पहले- 
पहल अनाय पहाड़ी देवता की (जो पीछे शिव के रूप में मिला लिये गये) पूजा में नाचा 
करते थे, उनके हृदय में शद्भुर के नृत्य का सब से उत्तम भाव वतमान था । धर्म अथवा 
कला का कोई श्रेष्ठ भाव अथवा महान्‌ संकेत अखिल मानव-समाज का स्व॑स्व हो जाता है। 
युगयुगान्तर में भी यह लोगों को ऐसा दुलंभ रत्न प्रदान करता रहता है, जिसे वे सवंदा हृदय 
में बतंमान पाते हें। शद्भुर के नृत्य की उत्पत्ति चाहे जिस किसी रीति से क्‍यों न हुई हो 
कालान्तर में यह ईश्वर के क्रिया-कलापों का प्रतिर्प बन गया । यह ऐसी वस्तु है, जिसके 
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लिये कोई भी धर्म वा कला गय कर सकती है। शरद्भुर के अनेक नृत्यों में से में केवल तीन 
का ही वर्णन करूगा । उनमें से केवल एक ही मेरे विवरण का प्रधान विषय होगा । 
उसमें से एक देवताओं के स्वर्गीय संगीत के साथ प्रदोष नृत्य है, जो हिमालय पव॑त पर हुआ 
करता है। शिवप्रदोषस्तोत्र में उसका इस प्रकार वर्णन किया गया है -. 

तीनों लोकों को उत्पन्न करनेवाली गौरी को रत्नलचित सिंहासन पर बिठा कर कलास 
पर्वत पर संध्या समय शूलपाणि नृत्य करते हैं और देवगण चारों ओर उनकी सेवा में 
उपस्थित रहते हैं । 

“सरस्वती वीणा बजाती हैं और इन्द्र वेणु। ब्रह्मा हाथों से तालों को जगाते हैं । 
भगवती लक्ष्मी गान करती हैं। विष्णु निपुणता से स्निग्ध मृदज्भ बजाते हें और प्रदोषकाल 
में सभी देवगण मृडानीपति को घेरकर उनकी सेवा में उपस्थित रहते हैं । 

“गन्धवं, यक्ष, पतंग, उरग, सिद्ध, साध्य, विद्याधर, अमर, अप्सर और तीनों लोक में 
निवास करनेवाले सभी जीब संध्या होते ही शिव के पाश्व॑ में आकर खड़े हो जाते हैं ।”* 

कथासरित्सागर के मज्जूलाचरण में भी इस नृत्य की चर्चा की गई है । 

शिव का दूसरा प्रसिद्ध नृत्य ताण्डव कहलाता है । इनके तामसिक रूप भेरव और वीरभद्र 
के साथ इसका सम्बन्ध है। यह इमशान में होता है। इसमें शिव की दश भुजाएं होती हैं 
और देवी तथा भूत-पिशाचों के साथ ये उद्धत रीति से नाचते हैं। एलिफैण्टा, एलोरा और 
भुवनेश्वर की तक्षणकलाओं में प्रायः ऐसी मूर्तियाँ पाई जाती हैं । इस ताण्डव नृत्य की 
उत्पत्ति किसी अनाय॑ देवता से हुई है, जो अंशत: देवता और अंशतः देत्य थे तथा रात्रि के 
सन्नाटे में विहार किया करते थे । पीछे के समयों में शेव और शाक्त ग्रन्थों में शिव और 
देवी के इस दमशान-नृत्य का वर्णन बड़े ही ममंस्पर्शी और गम्भीर भाव से किया गया है। 

तीसरा नटराज का नादान्त नृत्य है। जो ब्रह्माण्ड के केन्द्र चिदम्बरम्‌ अथवा तिल्‍्लइ 
के स्वर्ण-मण्डप में हुआ करता है। 'कोयिल पुराणम्‌' में लिखा है कि तारक-वन में ऋषियों 
के प्राथंना करने पर पहले-पहल इस नृत्य का रहस्य देवताओं और ऋषियों को मालूम हुआ। 
इस सम्बन्ध में एक कथा है, जिसका इस नृत्य के साथ कोई सीधा सम्बन्ध नहीं मालूम 
होता है । उसका सारांश यों है-- 

तारक-वन में मीमांसा के माननेवाले बहुत-से नास्तिक ऋषि रहते थे । उनलोगों के 
सिद्धान्त को भूठ सिद्ध करने के लिये एक सुन्दरी के रूप में विष्य को और आदि शेष को 
साथ लेकर शिव चले। पहिले ऋषिगण आपस में ही घोर बाद-विवाद करने लगे, पर 
शीघ्र ही उनका क्रोध शिव पर आ पड़ा और मन्‍्त्रों द्वारा उनका संहार करने की उन्होंने 
चेष्टा की। यज्ञाप्नि से एक भयंकर व्याप्र प्रकट हुआ और उनपर टूट पड़ा । ईषद्धास्य 
कर शद्धूर ने उसे पकड़ लिया और अपनी कानी अँगुलि के नख से उसका चरम छुड़ाकर उसे 
रेशमी वस्त्र की तरह पहन लिया । इस विफलता से हतोत्साह न होकर ऋषियों ने फिर आहुति 
देना आरम्भ किया और एक बड़े प्रचण्ड सपं को उत्पन्न किया। शद्भूर ने उसे पकड़ लिया 
जौर माला की तरह उसे गले में डालकर नाचने लगे । उसके बाद मुयलक नामक एक 
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बौना देत्य (अपस्मार पुरुष) उनके ऊपर टूट पड़ा । शिव ने अपने अंगूठे से उसकी रीढ़ 
तोड़ दी। वह छुटपटाता हुआ जमीन पर गिर पड़ा । अपने अन्तिम छात्र, को जमीन पर 
सुलाकर देवताओं और ऋषियों के समक्ष शद्धू[र फिर नृध्य करने लगे । 

तब आदिशेष ने शद्भूर की पूजा-स्तुति की और सबसे अधिक एक बार फिर वही 
रहस्यमय नृत्य दिखलाने की प्राथना की । विश्व के केन्द्र तिल्‍लइ-तीथं में यह नृत्य 
दिखलाने का शिव ने वचन दिया । चिदम्बरम्‌ अथवा तिल्लइ में दिखलाया हुआ शिव का 
यह नृत्य, दक्षिण-भारत में नटराज की बहुत-सी मूर्तियों का विषय है। इन मूर्तियों की छोटी- 
छोटी बातों में यत्र-तत्र अन्तर है, पर सभी एक ही मूल सिद्धान्त का अवरुूम्बन करती हैं । 
इन मूर्तियों का क्या उहे श्य है, इसकी खोज करने के पहिले यह आवश्यक होगा कि 
नटराज की जंसी मूर्ति मिल रही है, उसका वणन किया जाय । शिव की इन नृत्य-मूर्तियों 
में चार भुजाएं हें। केशपाश बंधे हुए और रत्नों से अलंकृत हें। नीचे की जटाएँ नृत्य- 
काल में घूम रही हें। बालों में कपाल, लिपटा हुआ एक सर्प और गज्भा की मूर्ति, चन्द्रमा 
और पत्रों की एक माला दिखाई पड़ती हे । दाहिने कान में पुरुषों का और बायें में 
स्त्रियों का कुण्डल हें। वे हार, कंकण रत्नवचित मेखला और अंगूठियों से अलंकृत हैं। 
कसा हुआ कटिवबस्त्र, उड़ता हुआ अद्भुवस्त्र और उपवीत ही उनके प्रधान परिधान हें। एक 
दाहिने हाथ में डमरू है और दूसरा अभय-मुद्रा में ऊपर उठा हुआ है। एक बायें हाथ में 
अग्नि है, दूसरा उठे हुए पर की ओर संकेत करता हुआ नीचे भुका है। दाहिना पैर छोटे दैत्य 
मुयलूक पर पड़ा है, जो अपने हाथ से एक काला साँप पकड़े हुए है। बारयाँ पैर ऊपर की 
ओर उठा है। मूर्ति पद्मपीठ पर है, जिसमें ज्वाल-माल से अलंकृत एक बहुत बड़ा प्रभामण्डल 
लगा है। डमरू और अग्निवाले हाथ इसे भीतर की ओर से स्पर्श करते रहते हैं। मूर्तियाँ 
छोटी-बड़ी सब प्रकार की हैं। कदाचित्‌ ही कोई चार फीट बड़ी हो । 

साहित्यिक ग्रन्थों का आधार न लेकर भी इस नृत्य के अन्तर्गत सिद्धांत का वर्णन करना 
कठिन नहीं है। सौभाग्यवश ऐसे साहित्यिक- ग्रन्थ भी वतंमान हैं, जिनकी सहायता से 
नृत्य के साधारण सिद्धांतों के ही नहीं, वरन्‌ इसके स्थूल सांकेतिक चिह्नों की भी पूरी-प्री 
व्याख्या की जा-सकती है। नटराज-मूर्ति की कुछ विशेषताएँ केवल नृत्य में ही नहीं, शिव 
की साधारण मूर्तियों में भी पाई जाती हैं। जैसे--योगियों की जटा, पत्रमाल, ब्रह्मकपाल, 
गड़ा की मूर्ति, जटा में घूमती हुई गंगा की धारा, नाग, अधेनारीश्वर के भिन्न-भिन्न आभरण 
और चार भुजाए । डमरू योगीश्वर शिव का एक साधारण चिह्न है, पर नृत्य में इसका 
विशेष अं है। अब प्रश्न होता है कि शिव का नृत्य क्या वस्तु है। शंवगण इसे क्या 
समभते हैं। इस नृत्य का नाम नादान्त है। ग्रन्थों में इसका वर्णन इस प्रकार किया 
गया है-- 

“ईहवर नतंक हैं, जो लकड़ी में छिपी हुई आग की तरह चेतन और अचेतन में अपनी 
दक्ति का संचार करते हैं और उन्हें नचाते हैं |” 

नृत्य यथाथ में ईश की पड्चक्रियाओं का, अर्थात्‌ सृष्टि, स्थिति, संहार, तिरोभाव और 
_अनुग्रह का द्योतक है। अलग-अलग ये ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, महेश्वर और सदाशिब की त्रियाएँ हैं । 
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विव्व की यह क्रिया नृत्य का मुख्य विषय है। और भी अन्यान्य अवतरणों से 
सांकेतिक चिह्नों का अर्थ स्पष्ट हो जायगा। उणमाइविलक्कम्‌ का छत्तीसवाँ पद इस 
प्रकार है - 

“डमरू से सृष्टि होती है, अभय हस्त से रक्षा होती है, अग्नि से संहार होता है, और 
ऊध्व॑ं पद से मुक्ति मिलती है।” 

मुक्ति और अनुग्रह का एक ही अथ है। इस पर ध्यान देना चाहिये कि चौथा हाथ 
आत्मा के रक्षक उठे हुए पाँव की ओर संकेत करता है । 

चिदम्बर मुम्माणी कोवई में भी पाया जाता है कि - 

“प्रभो ! दिव्य डमरूवले आपके हाथ ने द्यावा-पृथिवी, अनन्त लोकों और असंख्य 
जीवात्माओं की सृष्टि की है। आपका ऊध्व॑ हस्त चेतन और अचेतन-रूप प्रपंच की सृष्टि 
की रक्षा करता है। आपके अग्निवाले हस्त से इन लोकों में परिवतंन उत्पन्न होता है। 
भूमि पर आरोपित आपका पवित्र चरण कमंबन्धन में छटपटाते हुए आत्मा को शरण 
देता है। जो आपकी शरण में जाते हैं, उन्हें आपका ऊध्वंचरण निर्वाण प्रदान करता है । 
ये पाँचो क्रियाएँ आपके ही हाथों के कम हैं ।”” 

तिरुमूलर कृत तिरुमन्त्रम्‌ का नवाँ तनन्‍्त्र ।तरुकुटल्ट८ ( दिव्य नृत्य का दर्शन ) है । 
इसके पदों से यह सिद्धांत और भी स्पष्ट हो जाता है+- 

“उनका रूप सत्र हे, उनकी शिवशक्ति सवंत्र व्यापिनी है। चिदम्बर सत्र हें, 
उनका नृत्य भी सव्ंव्यापी है। शिव ही सब कुछ हें, स्वंव्यापी हैं, इसलिये उनका 
मज़ुलमय नृत्य सवंत्र दृष्टिगोचर होता है। उनके पाँच प्रकार के नृत्य सकल और निष्कल 
रूप में होते हैँ, उनके पञ्चनृत्य उनकी पञ्चक्रियाएँ हें। अपनी मज्भलमयी कामना से वे 
पंचकर्म करते हें। यही उमासहाय का दिव्य नृत्य है। ये जल अग्नि वायु और आकाश 
के साथ नाचते हैं। इस प्रकार हमारे प्रभु अपने प्राज्भण में सबंदा नृत्य किया करते हैं । 
प्रभु का यह अनादि और अनन्त नृत्य उन्हें ही दिखलाई पड़ता है, जो माया से ही नहीं, 
महामाया से भी ऊपर उठ चुके हैं ।” 

शक्ति का स्वरूप आनन्द है। (ब्रह्म और माया का) सम्मिलित आनन्द ही उमा का 
शरीर है। शक्ति के सगुणरूप के विकास में दोनों का सम्मिलन ही नृत्य है। 

उनका शरीर आकाश है, उसमें काला बादल मुयरूक है, आठो दिशाएँ उनकी आठ 
भुजाएँ हैं, तीनों ज्योति ( चन्द्र, सूयं, अग्नि ) उनके तीन नेत्र हें। इस प्रकार वह 
आत्मविकास कर, हमारे शरीर को ही सभा बनाकर, उसमें नृत्य करता रहता है ।” 

यह शिव का नृत्य है। इसके गम्भीर उद्दे श्य का अनुभव तब होता है, जब यह हृदय 
और आत्मा के भीतर होने लगता है । ईश्वर का राज्य भीतर ही है। ईश्वर सबंव्यापी है 
और हृदय भी सवत्र पाया जाता है । 

इसी प्रकार एक और पद है--- 

“नाचता हुआ चरण, किकिणी-ध्वनि, गाये जानेवाले राग, विचित्र चरण-न्यास, नृत्य गुरु 
के स्वरूप -- इन्हें अपने ही भीतर दूंढ़ निकालो, तब तुम्हारे बन्धन कट जायेगे ।” 
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इस उह्दं हय की सिद्धि के लिये, ईश्वर के अतिरिक्त और सभी विचारों को हृदय से 
निकाल डालना ही पड़ेगा, जिसमें केवल वही निवास कर नृत्य कर सके । 

उणमई बिलक्कम्‌ में हम पाते हें --“मौनी ज्ञानी तीनों बन्धनों का नाश कर जहाँ उनका 
आत्मलय होता है, वहाँ ही स्थित रहते हैं। वहाँ वे उस “पवित्र' का दर्शन करते हैं और 
आनन्द से उनका हृदय भर जाता है। यही चित्‌ सभेश का नृत्य है, 'जिनका स्वरूप- 
लावण्य का विलास है ।” 

मौनी ज्ञानियों की भावना के साथ तिरुमूलर के इन सुन्दर शब्दों की तुलना कीजिये--- 
“वहाँ रहते समय उनको (परम शान्तिपद को प्राप्त किये हुए योगियों को) आत्मविस्मृति 
हो जाती है और वे निष्क्रिय हो जाते हैं। जहाँ कमेत्यागी आलसी निवास करते हैं, वह 
विशुद्ध दिक है। जहाँ ये कमंत्यागी खेलते हैं, उसका नाम प्रकाश है। ये कमंत्यागी जो 
जानते हैं, वह वेदान्त है। इन करमंत्यागियों को वहाँ जो मिलता है, वह घोरनिद्रा है ।” 

' शिव संहारकर्ता हैं और दमशान इन्हें प्रिय है, कितु ये संहार किसका करते हैं । 
कल्पान्त में वे केवल द्यावा-पृथिवी का ही संहार नहीं करते, वरन्‌ उन बन्धनों का संहार 
करते हैं, जो प्रत्येक आत्मा को बाँचे रहते हैं। इमशान क्‍या है और कहाँ है। यह वह 
स्थान नहीं है, जहाँ हमलोगों का पार्थिव शरीर जलाया जाता है, बरन्‌ यह भक्तों का 
हृदय है, जो बीरान और उजाड़ हो गया है। यह शान्ति नहीं, तलवार ला देता है। जहाँ 
भक्तों के स्वत्व का संहार होता है, उस स्थान से उस पद का बोध होता है, जहाँ उनका 
अहंकार अथवा माया और कम जलाकर भस्म कर दिये जाते हैं। यही श्मशान है, जहाँ 
नटराज नृत्य करते हें। इसीलिये इनका नाम श्मशानभूमि का नतंक है। नटराज के मद्भुलमय 
नृत्य और दमशान के प्रेत के ताण्डव नृत्यवाली इस उपमा में हमें ऐतिहासिक सम्बन्ध दीख 
पड़ता है । 

नृत्य का यह भाव शाक्तों में भी और विशेषत: बंगाल के शाक्तों में प्रचलित है, जहाँ 
धुद्घुर के पितृर्प की अपेक्षा मातृरूप की ही पूजा होती है। यहाँ नतंकी काली हैं ।' 
इनके प्रवेश के लिये त्याग द्वारा हृदय को छून्य कर अग्नि से इसका संस्कार करना पड़ता है । 
एक बंगला-स्तोत्र में काली की स्तुति की गई है-- 

“इमशाननिवासिनी कालिके ! तुम्हें श्मशान प्यारा है, इसलिये अपने हृदय को मेंने 
इमशान बना लिया है। वहाँ तू अनादि और अनन्त नृत्य कर । 

“माँ ! भेरे हृदय में और कुछ नहीं है। दिन और रात चिता प्रज्वलित रहती है। 
तेरे छुभागमन के लिये चिताभस्म मेंने चारो ओर बिखेर रखा है । म्‌त्युड्जय महाकाल के ऊपर 
नृत्य करती हुई तू मेरे हृदय में प्रवेश कर, जिसमें आँखें बन्द कर में तेरा दर्शन कर सकू ।” 

दक्षिण-भारत में भी अन्यान्य तमिल-पग्रन्थों में हम पाते हें-“असंख्य जीवात्माओं का 
द्विविध फल प्रदान करने के लिये हमारे प्रभु पञ्चक्रियाओं द्वारा नृत्य करते हैं ।”* द्विविध- 
फल हूँ--इदम्‌ , सांसारिक तुष्टि और परम्‌ , मुक्ति का आनन्द । 


१. सिद्धान्ददीपिका | पु० ३, १० १३ में 'कालो क्या हैं' शीर्षक लेख । 
२. सुपचसूत्र । ५,५ ।| 


३५० भारतीय प्रतीकविधा 


उणमाइविलक्कम्‌ के ३२,३६ और ३९वें छन्द में हम देखते हें “हमारे पापों को दूर 
करने के लिये हमारे आत्मा में ही “विशुद्ध ज्ञान-स्वरूप' का नृत्य होता है। इस प्रकार 
हमारे पिता मायान्धकार को छिन्न-भिन्न कर देते हें मल । (आणव, अविद्या) का नाश कर 
देते हैं, करुणा की वृष्टि करते हें और बड़े स्नेह से आत्मा को आनन्दसागर में निमज्जित कर 
देते हैं। जो इस रहस्यमय नृत्य को देखते हैं, उनका पुनजन्म नहीं होता ।” 

शव ग्रन्थों में लिखा है कि भगवान्‌ की लीला का अर्थ है संसार का उद्धव और 
विकास । यह भगवान्‌ की लीला वा खेल के लिये किया जाता है। तिरुमूलर लिखते हें 
कि सवंदा नतंन करना ही उसका खेल हो जाता है।” 

इस भाव से लोगों के हृदय में शद्भा होती है कि वे साधारण सांसारिक नतंक की तरह 
नाचा करते हैं। इसका उत्तर यह है कि वे विश्व की रक्षा के लिये ओर जो उन्हें 
ढूढ़ते हैं, उन्हें मुक्ति देने के लिये नाचते हैं । 

शैवमत के सांकेतिक .चिह्नों में पठ्चाक्षर मन्त्र 'नम:शिवाय' का कोई विशेष उद्दे श्य है। 
इसकी तदात्मत। शिव के नृत्य से दिखाई जाती है। उणमाइबिलक्षम्‌ में (३३-३५) नृत्य के 
साथ इन अक्षरों के नृत्य की तदात्मता इस प्रकार दिखलाई गई है “उनके चरणों में न, 
नाभि में म, स्कन्धदेश में शि, मुखमण्डल में व, और मस्तक में य है।” पलज्चाक्षर के 
ध्यान की दूसरी रीति भी दी गई है-- 

“डमरूवाला हाथ श, फंला हुआ हाथ व, अभयहस्त य, अग्निवाला हाथ न, और 
मुयलूक को दवा रखनेवाला पैर म है।” उसी ग्रन्थ में और भी लिखा है कि - “पाँचों 
अक्षरों के अर्थ क्रशः ईइ्वर, शक्ति, आत्मा, तिरोभाव और मल हैं........ यदि इन पाँच 
सुन्दर अक्षरों का ध्यान किया जाय, तो आत्मा उस जगत्‌ में पहुँच जायगा, जहाँ न प्रकाश है 
और न अन्धकार। वहाँ शक्ति का शिव में लय हो जायगा ।” उणमाइविलक्कम्‌ का एक 
और पद, प्रभामण्डल की व्याख्या इस प्रकार करता है--“पञ्चाक्षर, नृत्य और <कार में 
कोई भेद नहीं है। लिखे हुए <*कार की बाहरी वृत्तरेखा ही प्रभामण्डल है। नटराज 
के ऊपर प्रभामण्डल ३5कार है और इसकी प्रभा ही अक्षर है, जो “कार से कभी अलग नहीं 
रहता । यही चिदम्बरेश का नृत्य है ।” 

शव मत के एक दूसरे ग्रन्थ' में है कि शिव का नृत्य ज्ञान का नृत्य और प्रभामण्डल 
प्रकृति का नृत्य है--“एक ओर प्रकृति का नृत्य होता है और दूसरी ओर ज्ञान का। अपना 
मन द्वितीय के केन्द्र में स्थिर करो ।” इसकी व्याख्या के लिये में नछुस्वामी पिछई का 
ऋणी हैं। आप कहते हें--“प्रथम नृत्य प्रकृति के कर्म का आरम्भ है। यह भौतिक और 
व्यक्तिगत शक्ति का स्फुरण है। यही प्रभामण्डल, <*कार या काली का नृत्य है। दूसरा 
शंकर का नृत्य है। यह अक्षर है, जो >कार से भिन्न नहीं हो सकता। यही प्रणव की 
अधंमात्रा, चतुथंमू, अथवा तुरीयमू, कहलाता है। यदि शिव की इच्छा न हो, या वे स्वयं 
नाचना न चाहें, तो प्रथम नृत्य (प्रकृति का) असम्भव है।” 


१, तिरु अरल पयन। &8.३। 


परिशिष्ट ३५१ 


इस व्याख्या का सारांश यही मालूम होता है कि प्रभामण्डल भौतिक उपादान वा प्रकृति 
का बोधक है। इसके भीतर प्रभारूप शंकर हैं, जो नृत्य करते हुए हाथ पेर और मस्तक से 
इसका स्पर्श करते रहते हैं। यही सववव्यापी पुरुष है। जिस प्रकार शिव और नमः के बीच 
य की स्थिति हैं, उसी प्रकार इन दोनों के बीच में आत्मा अवस्थित है । 


इन सभी व्याख्याओं का सारांश यही होता है कि छिब के नृत्य के तीन प्रधान 
भाव हैं। प्रथम, इनका यह नृत्य इनके नियमित कार्यकलापों का प्रतिरूप है। ब्रह्मांड 
में जो कुछ वस्तु मिलती है, उसको हिलानेवाली दाक्ति का मूलसख्रोत यही नृत्य है। इस 
विद्व अथवा ब्रह्माण्ड का द्योतक प्रभामण्डल है। द्वितीय, भसंख्य जीवात्माओं को माया के 
बन्धन से मुक्त करना ही इस नृत्य का उद्दश्य है। तृतीय, नृत्य का स्थान विद्दव का केन्द्र 
चिदम्बरम्‌ हृदय के भीतर है । 


इस विषय के इन विवरणों में मेंने जानबूककर कलाविषयक सौन्द्य की आलोचना 
छोड़ दी है। हमने केवल मूर्तियों और ग्रन्थों का आधार लेकर शिव के नृत्य के मूल सिद्धांतों 
को देने की चेष्टा की है। अंत में यह कहना अनुचित न होगा कि इस भाव की 
गम्भीरता और सौंदयं ही, विज्ञान, धर्म और कला का एकत्रीभूत समस्त रूप है। कला के 
मर्मज्ञ जिन ऋषियों ने पहिले ऐसी वस्तु की कल्पना की, वास्तविक सत्य की प्रतिमा का 
निर्माण किया, जीवन की जटिलताओं की कु जी तैयार की, प्रकृति के ऐसे सिद्धांत हूं ढ़ निकाले, 
जो केवल एक ही जाति या परिवार को सन्‍्तोष प्रदान नहीं करते और न एक ही शताब्दी 
के मनीषियों को मान्य हैं, वरन्‌ सभी काल और सभी देशों में दाशंनिकों, भक्तों और 
कलाकारों के हृदय पर अधिकार कर लेते हैं, उनकी कल्पनाशक्ति, विचारशक्ति और सहृदयता 
कितनी विशाल और अड्भू त होगी ! इस विशेषज्ञता के युग में हमें विचार-समष्टि की 
आदत नहीं है। किन्तु जिन्होंने इन मूर्तियों का दशन किया, उनकी दृष्टि में, जीवन में और 
विचारशक्ति में कोई विशेष अन्तर नहीं हो सकता । जब किसी व्यक्तिविदेष की कृति की 
हम आलोचना करते हें, उस समय भी हम उसकी उत्पादक शक्ति का अनुभव नहीं करते, 
अथवा संकेत की भाषा में यही बात इस तरह कही जा सकती है कि रागों का निकल आना 
अनिवार्य था। कोई-न-कोई उसे अवद्य ढूढ़ निकालता, परन्तु फिर भी राग पर विचार 
करते समय हृदय की उस शक्ति का हम अमुभव नहीं करते, जिसने ताल और लय के कम्पन 
का विकास करनेवाले राग को दूढ़ निकाला । 

ऐसी प्रतिमाओं का प्रत्येक अंश किसी मिथ्याविश्वास वा शास्त्र के कानून का अनुसरण 
नहीं करता, वरन्‌ प्रकट सत्य का वर्णन करता है। विज्ञान भी इस मत को मानता है कि 
हृदय जगत्‌ के भीतर कोई शक्ति काम कर रही है। वतंमान युग का बड़े से बड़ा कोई भी 
कलाकार इससे अधिक बुद्धिमत्ता और अधिक पूर्णता के साथ उस शक्ति की प्रतिमा का 
निर्माण नहीं कर सकता । यदि काल और दाक्ति को हम एक साथ रखना चाहें, तो दिशा 
ओर काल के विशाल विस्तार की कल्पना द्वारा ही हम कर सकते हैं। डमरू और अग्नि 
से केवल दृ्य-परिवतंन का ही बोध होता है, संहार का नहीं। ये चित्र बहुत ही महत्त्वपूर्ण हैं । 
ये ब्रह्मा के दिन और रात्रि के चिह्न हैं, जो आँखों से देखे जा सकते हें । 


३५२ भारंतीय प्रतीकविदां 


ब्रह्मा के रात्रिकाल में प्रकृति निश्चल रहती है और जबतक शिव की इच्छा नहीं होतौ, 
तबतक वह नहीं नाच सकती । वे अपनी समाधि से जागते हैं और उनका नृत्य, जगानेवाले 
शब्दों की तरज्ों को निशचल प्रकृति में उत्पन्न करता है। प्रकृति भी उसके चतुदिक्‌ 
प्रभामण्डल के रूप में प्रकट होकर नाचने लगती है और नृत्य करता हुआ यह उसके नानारूप 
की रक्षा करता है। काल पाकर, नृत्य करता हुआ ही वह अग्नि द्वारा सभी नामरूपों का 
संहार कर डालता है और प्रकृति को विश्राम देता है। यह तो काव्य है, पर काव्य होने पर 
भी विज्ञान का सत्य है । 

नटराज केवल सत्य ही नहीं, प्रेम भी हैं; क्‍योंकि करुणावृष्टि करना, अर्थात्‌ असंख्य 
जीवात्माओं को मुक्ति प्रदान करना उनके नृत्य का उह श्य है। जिन कलाविदों ने जीवन 
के मूलतत्त्व को मूतंरूप देने की चेष्टा की है, उन्हें, इस नृत्यमूति की शक्ति और कल्पना 
कितनी विश्ञाल है, यह मालूम होता होगा । 

इसमें कोई आइचय की बात नहीं है कि इतने युगों से बटराज की पूजा होती 
आ रही है । हमलोग सब प्रकार की नास्तिकता समभते हैं, यह भी हूंढ़ निकालते हैं कि सभी 
धामिक भाव असभ्यों के भिथ्या विश्वास से उत्पन्न हुए हैं, सृक्ष्म-से-सुक्ष;न और बहत्‌ू-से-बहत्‌ 
की खोज करते हैं, यह सब कुछ करते रहने पर भी हम नटराज के पुजारी हैं । 


२, सिद्धान्तसारोपनिष 
लिजड्भ ह 
इसमें शिवलिज्भ के यथार्थ स्वरूप का विवरण है--- 


नमः शिवाय । 
योज्य नकारः सो5यमकार: स सथोजातो भूऋ ग्वेदः सम्पुटमुच्यते । 
यो5्यं मकारः सो5यमुकार: स वामदेव आपो यजु्वेदो वक्‍त्रमुच्यते । 
यो5्यं शिकारः सो5यं मकार: स घोर: स वायु: सामवेदो गुण उच्यते । 
योञ्यं वकार: सो5यं नादृः स तश्पुरुष: स तैजो5यव वेदो5घोरमुच्यतै । 
यो5्यं बकारः तविदं समस्तोममिति निर्विशेषप्रशवः स सर्वोत्तम इंशान 
आकाश आगमो ख़िन्नसुच्यते । इृत्येतत्तत्य॑ यो विजानाति स नित्यशुद्॒जुद्धपरमानन्वृपरम- 
शिवस्वरूप: । 
पुरा देवा: पशुपाशाद्विमुक्ताः शिव पूज्येव हरिपझ्ाद्यो5पि । 
ऐेखनीलं पूजितं विष्णुनासीक्षिक्' वैहय विधिना पद्मरागम्‌ ॥ 
शक्र थ हैम॑ यदराजेन विश्वेदेवे रोप्यं बसुमिः कांस्पक च । 
यदूरूझू्ट वायुना पार्थिव तब्श्विम्यामासीत्‌ स्फाटिकं पाशिनाथ ॥ 
आदित्यैस्तात्र' मौक्तिक देवतेस्तेरनन्तायेः फणिमिश्व ्रबालम्‌ । 
दैल्येर्जान्वं राचसैश्च त्रिल्ोहं गणेः शेत्न सेकत मातुकामिः ॥ 


परिशिष्ट ३४३ 


दारूऊृब॑ निक्र तिना यमेन सुपूज्यमासीग्मारकत च॑ रुब्ें: । 
सुभस्मरूपं सृच्मरूप व द्चच्त्या शेल्ान्येव मुनयो मेजिरेउथ ।। 
सरस्वती रत्नरूपं च॒ दुर्गा हैम॑ लिक्न' पूजयामास भकक्‍त्या। 
जलेरुष्णेः शीतलैवा कवाचिदृज्ञानाद्वा पतिते: पत्रपुष्पे: ॥ 
तुष्टो यच्छेद्वान्छितार्थ मद्रैशः कि दुलभ॑ शिवभकक्‍्तस्य लोके । 
अत्यस्पमपि नेवेध. फल वा जल्ममेव वा। 
तदेव प्राशवित्वाथा ब्रह्मभुयाथ कल्पते ॥' 


हिन्दी 
लिज्भ 

“नमः शिवाय । 

जो नकार है, वही मकार है। वह सद्योजात है और भू: तथा ऋग्वेद का सम्पुट कहा 
जाता है। 
है मकार है, वही उकार है। वह वामदेव है। वह आप और यजुर्वेद-मुख कहा 
जाता है । 

जो शिकार है, वही मकार है। वह अघोर है और सामवेद तथा गुण कहा 
जाता है । 

जो वकार है, वही नाद है। वह तत्पुरुष है। वह तेज अथवंवेद और अघोर कहा 
जाता है। 

जो यकार है, वह समस्त ओम है। वह निविशेष प्रणव है। उसे सर्वोत्तम ईशान, 
आगम, आकाश और लिज्ु कहते हैं । इस तत्त्व को जो जानता है, वह अविनाशी शुद्ध, ज्ञानी 
परमानन्द और परमशिव-स्वरूप है । 

पुराकाल में पशुपाश से विमुक्त देवगण हरि और ब्रह्मादि ने भी शिव की पूजा की । विष्णु ने 
इन्द्रतील मणि के लिज् की पूजा की, ब्रह्मा ने वेदूयं, इन्द्र ने पश्चराग, यक्षराज ने स्वर्ण, 
विश्वदेव ने रौप्य, वसुओं ने काँसे, वायु ने दारुकूट (पीतल), अश्थियों ने मिट्टी, वरुण ने 
स्फटिक, आदित्यों ने ताम्र, देवों ने मौक्तिक, अनन्तादि सर्पों ने प्रबाल (मूँगा), देत्यों ने 
जाल ( ? ) राक्षस ने त्रिलौह ( सोना, चाँदी, ताँबा ), गणों ने शिला, मातृकाओं ने बालू , 
निऋति ने रकड़ी, रुद्र और यम ने मरकत, लक्ष्मी ने भस्म ओर सूक्ष्मरूप, भुनियों ने 
शिला, सरस्वंती ने रत्न, दुर्गा ने सोने के लिजझु का पूजन किया । उष्ण अथवा शीतल जरूू 
से वा अनजाने भी फूल-पत्तों को डालने से महेश तुष्ट होकर इच्छित फल देते हें। शिवभक्त 
के लिए संसार में क्‍या दुलंभ है । 

अत्यल्प नंवेद्य, फल वा जल को मुह में डालकर ब्रह्मत्व प्रात किया जाता है। ” 


१. अप्रकाशिता उपनिषद: । मद्रास, १६३३ | पृ. ३८०२-३८र | 


३४८४ मारतीषं प्रतीकविधा 


३, लिड्ाश्क' 


इस स्तोत्र से यह स्पष्ट हो जाता है कि किस रूप में शिवलिज्भ की अचेना होती है और 
इसका यथार्थ रूप क्या है-- 
१. ब्रह्ममुरारिसुराचिंतक्षि़्,... निमज्ञभासितशोमितक्िज्ञम्‌ । 
जन्मजदु:खविनाशकल्षिक़ तथ्प्णमामि सवाशिवक्षिक्ष्म ॥ 


“में सदाशिव को प्रणाम करता हूँ। ब्रह्मा, विष्णु और देवगण इसकी अचंना 
करते हैं। यह निर्मल ज्योति से सुशोभित है और जन्म के साथ उत्पन्न होनेवाले दु:खों का 
नाश करनेवाला है ।” 

३. देवमुनिप्रवराचिंतलिक़ कामधुह करुणाकरज्षिज्षम्‌ । 
रावणदुपविनाशनत्षिक़्,._ त्मअणमामि सवाशिवक्षिक्षम ॥ 

“मैं सदा शिवलिज्भ को प्रणाम करता हूँ । देवमुनि और श्र ष्ठजन इसकी पूजा करते हैं । 
यह काम का नाश करनेवाला और दयामय है। यह रावण के गव॑ का नाश करनेवाला है।” 

३. सवसुग-धसुल्नेपितत्ञिक़. बुद्िविवर्धनकारणक्िक्नम्‌ | 
सिदसुरासुरवन्दितल्िक़' तताणमामि सदाशिवक्िक्षम ॥ 

“में सदा शिवलिज् को प्रणाम करता हूँ । यह सभी सुगन्धि द्रव्यों से लिप्त है। बुद्धि के 
बढ़ाने का कारण है और सिद्ध, सुर और असुर इसकी वन्‍न्दना करते हैं ।” 

४. कनकमदामणिभूषितल्िक़ फणिपतिवेशितशोमितलिज्षम । 
 तज्यणमामि सवाशिवक्षिज्ष्म ॥ 

“जो सदाशिवलिज्ु सोने और बड़े-बड़े रज्ञों से सुशोभित है, जिसमें नागराज के लिपटे 
रहने से यह सुन्दर लगता है, जो दक्षयज्ञ का नाश करनेवाला है, उस सदाशिवलिज् की में 
वन्दना करता हूँ । 

१. कुट्ू मचन्वुनल्षेपित्षिक्न पहुजद्वारसुशोमितक्षिक्षम्‌ । 
सशब्ितपापविनाशनक्षिक्र' तत्मणमामि सदाशिवद्षिक्षम्‌ ।। 

कु कुम और चन्दन से लिप्त, कमल की माला से सुशोभित और संचित पाप के नाश 
करनेवाले सदाशिवलिज्भ को में प्रणाम करता हूँ ।” 

६. देवगय्ार्चितशोमितत्षिक़. भावेभक्तिमिरिव च॒ क्षिक्ष्म । 
विनिकरकोटिंप्रभाकरत्षिक् तञणमामि सवाशिवद्षिक्षम्‌ ।। 

“देवताओं की पूजा से जो सुशोभित है, भाव और भक्ति से (जिसकी पूजा हो सकती है), 
करोड़ों सूर्य के समान जो प्रभावाला है, उस सदाशिवर्लिंग को में प्रणाम करता हैं ।” 

७, अष्टदले:. परिवेशितक्षिक़.. सवंसमुद़्वकारणक्िक्षम । 
अष्टवलिविनाशनक्षिक़._ तत्रणमामि सवाशिवक्षिक्षम्‌ ।। 

२. आत्मा भर लिश्न शब्द का एक ही अर्थ है। अत और लिगि धातुभं का अर्थ गति हे। अतति ओर 
लिश्ञति का अथ है गच्छति । ये गतिशील और गति प्रदान करनेवाले तत्त्व भ्थवा शक्ति हैं । 


परिश्ष्ट १५४ 


“जो अष्टदल (अष्ट प्रकृति-पञ्चतत्त्व, मन, बुद्धि, अहंकार) से घिरा है, सब की उत्पत्ति का 
कारण है, आठ प्रकार की दरिद्रता का नाश करनेवाला है, उस सदाशिवलिड् को में 
प्रणाम करता हूँ ।” 

८. सुरगुरुसुरवरपूजितल्निक्न परवनपुष्पंलंदारचेतलिक्षम । 
परात्पर॑ परमात्मकलिक् ततठ्रणमामि सवाशिवल्िज्षम ।। 
“बृहस्पति और श्रेष्ठ देवगण जिसकी पूजा करते हैं, देवताओं के उद्यान के फूलों से 


जिसकी सवंदा पूजा होती है, जो कारण का भी कारण और परमात्मस्वरूप हे, उस सदाशिव 
लिज्ज को में प्रणाम करता हूँ ।” 


8. ल़िज्लाष्टकमिदं पुण्य यः परेच्छिवसशब्रिधो । 
शिवक्षोकमवाप्नोति शिवेन सह मोदतै ॥। 


“जो इस लिड्डभाष्टक को शिव के निकट पढ़ता है,वह शिवलोक में रहता है, और शिव के 
साथ आनन्द प्राप्त करता है ।” 





४. गोविन्दाष्टक 


इस स्तोत्र में भगवान्‌ कृष्ण के लौकिक और अलौकिक रूप का विवरण है। भगवान्‌ 
श्रीशद्भूराचायं ने उनके साकार और निराकार, ऐतिहासिक और उपास्य देव के रूप का 
सुन्दर विवरण दिया है। 

१. सत्य. जश्ानमनन्त निष्यमनाकाश परमाकाश 
गोध्ठप्राक्षणरिक्रणलोक्षमनायासं_ परमायासम्‌ । 
मायाक ' तनांनांकारभनाकारं मुवनाकारं 
चमामानाथमनाथ प्रणमत गोविन्द ' परमानन्दम ।! 

“परमानन्द स्वरूप गोविन्द को प्रणाम कीजिये । ये सत्य, ज्ञान, अनन्त और नित्य 
(अविनाशी ) हैं। आकाश .नहीं हैं, किन्तु परमाकाश (परमे व्योमन्‌) यही हैं। गो-निवास के 
आँगन में रेंग रहे हैं और चंचल हैँ, किन्तु स्थिर (अनायास, कूटस्थ) रहने पर भी (विष्व- 
रचनारूप) महान्‌ परिश्रम ये ही करते हैंँ। ये निराकार हैं, किन्तु माया द्वारा बनाये हुए 
नाना प्रकार के आकार और भुवनों के रूप में ये ही हैँ । इनका स्वामी कोई नहीं है, किन्तु 
ये धरणी देवी और लक्ष्मी देवी के स्वामी हैं । 


२.  मस्‍्नामत्सीदेति यशो- तताडनशोश्बवसंत्रासं 
व्यादितवक्त्रालोकितल्लोकाल्लोकचतुदशलोकालिम । 


लोकपत्रयपुरमूल्षस्तम्भ'_ ल्ोकालोकमनात्ोक 

लोकेश परमेश प्रणशमत गोविष्द परमानन्व॒म्‌ ॥ 
१. गो का भ्र हे प्रकाश । गोविन्द का आध्यात्मिक भर्थ है प्रकाशपुअ। लौकिक अर्थ स्पष्ट हे। 
२, शिव भौर रिवलिज्ञ का भी नाम मूलस्तम्म है। अद्वाशिव भौर मरक्षगोविन्द पक ही हैं। 


३५६ भारतीय प्रतीक्षिया 


“यशोदा ने कहा-- हा ! तू मिट्टी खा रहा है और शिशु ने मार के डर से बुह खोल 
दिया । वहाँ चौदहों भुवन का समूह जगमगा उठा । जो तीनों लोकरूप भवन के मूलस्तम्भ हैं, 
लोक, अलाक और लोकरहित हैं, उस लोकेश, परमेश और परम आननन्‍्दस्वरूप गोविन्द को 


प्रणाम कीजिये । । 
३. प्रैविष्टपरिपुवीरष्न॑ छितिभारध्न॑ भवरोगध्न 
कैवल्यं' नवनीताह्वारमनाहारं भुवनाद्वारम्‌ । 
वैमल्यस्फुटचैत्तोद्त्तिविशेषाभासमनाभासं 
शेव॑ केवलशान्त प्रथमत गोविन्दं परमानन्दम्‌ ॥ 

“ये देवताओं के वीरशत्र्‌ ओं के मारनेवाले, पृथ्वी का भार दूर करनेवाले, संसाररोग 
का नाश करनेवाले, केवल मक्खन खानेवाले, निराहार और भुवनों का आहार करनेवाले हैं । 
इनका कोई आभास नहीं है, किन्तु निमंल और स्फुटित चित्तवृत्ति में एक प्रकार का आभास- 
प्रात होता है। ये कल्याणमय (शव) अटल-शान्तिस्वरूप और परमानन्द-रूप हैं। इन्हें 
प्रणाम कीजिये ।” ढ 

४. गोपाल प्रशलीलटा८2८।७)पाछं कुल्लगोपालं 
गोपीखेल्लनगोवर्धनशतल्लीज्ालालितगोपालम्‌ । 
गोडिपिंएज८-०७७-ढुसज्म्पीलत बहुनामान 
गोधीगोचरदूरं प्रथमत गोविन्द परमानन्दम ।। 

“सर्वशक्तिमान्‌ (प्रभु) गोपाल लीला के लिये शरीर धारण करते हैं। कुल (सक्रियशक्ति) 
के तेज की रक्षा करनेवाले हैं। गोपियों के खैल में गोवर्धन को उठा लिया और गायों की 
रक्षा की। गो (वेद-उपनिषद्‌) ने जिनका स्पष्ट नाम गोविन्द कहा, जिनके बहुत-से नाम हैं, 
और जो इन्द्रियों की बुद्धि और क्रियाओं से दूर हैं, उस गोविन्द को प्रणाम कीजिये । 

रै,._ गोपीमणडलगो मैमेद॑ मेदावस्थमभेवा् 
शश्वद्गोखुरनिधू तोदतघूल्लीधूसरसौभाग्यम । 
अ्रद्धाभाक्तथु तोंद: (: चिन्ध्यं चिन्तितसद्भावं 
चिन्तामणिमणिमानं प्रथमत गोविन्द परमानन्द्स ॥ 

“ये गोषियों के समूह के रूप में हैं। भेद दिखाई पड़ने पर भी ये अभिन्नवत्‌ हैं। सबंदा 
गाय के खुरों से उठी हुई धूल से धूसर रहने के कारण सुन्दर हैं। श्रद्धा और भक्ति के द्वारा 
इनके आनन्दरूप को ग्रहण किया जा सकता है । ये अचिन्त्य हैं, किन्तु सद्भावनाओं के 
चिन्ता-स्वरूप हैं। चिन्तामणि की सुन्दरता हैं। परम आनन्दस्वरूप गोविन्द को प्रणाम 


कीजिये ।” 

६. स्नानध्याकुल्योषिद्क्त्रमुपादायागमुपाहं 
व्यावित्सस्तीरथ दिग्वस्त्रा वस्त' वातुसुपाकषन । 
त॑ निधू तहयशोकविमोह बुदध' बुढ़ रम्तःस्थस 

क्‍ सत्तामात्रशरोर प्रशमत गोविन्द॑ परमानन्दत्‌ ॥ 
(कद कदलकस के कर्क को माने है 
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“स्नान में संलग्न स्त्रियों का वस्त्र लेकर वृक्ष पर चढ़ गये थे । वे विवस्त्र होने के कारण 
वस्त्र देने के लिये इनका अनुनय करती रहती हैं। शोक और मोह, दोनों के नाश करने 
वाले, ज्ञानस्वरूप (बुद्ध ), बुद्धि के भीतर रहनेवाले, सत्तामात्र ही जिनका शरीर है, उस 
परम आनन्दरूप गोविन्द को प्रणाम कीजिये ।” 

७. कारते  कारणकारणमादिमिनाविं. कात्षघनाभासं 
कासिन्दीगतकालियशिरसि मुहुनृत्यन्तं सुनृत्यन्तम्‌ । 
काल कालकलातीत कलिताशेषं॑ कल्निदोषप्त' 
कात्रयगतिद्वेतु' प्रशमत गोविन्द॑ परमानन्दम्‌ ।। 

“सुन्दर, कारणों के भी कारण, आदि, स्वयं आदिरहित, काल के घनीभूत आभास की 
तरह, यमुना में कालिय के मस्तक पर बारम्बार और सुन्दर नृत्य करते हुए, कालस्वरूप और 
काल की कलाओं से भी आगे, अखिल सृष्टि को समेटकर आत्मसात्‌ करनेवाले कलि के दोषों 
के नाश करनेवाले, तीनों काल की गति के हेतु, परमानन्दस्वरूप गोविन्द को प्रणाम 
कीजिये ।” 

८. बुन्दावनभुवि बृन्दारकंगण वृन्दाराधितमन्देहं 
कुन्दाभामल्नमन्वस्मेरसुधाननद॑ सुहृवानन्दुत्‌ । 
वन्‍्धाशे"र:उहु[0:05:: वन्दानन्दुपव॒द न म्‌ । 
वन्धाशेषगुणान्धिं प्रथमत गोविन्द परमानन्द॒म्‌ ॥ 

वुन्दावन प्रदेश में देवगण और वृन्दादेवी इनके रूप की आराधना करते हैं। कुन्द की 
शोभा की तरह इनके निर्मल मन्द मुस्कान में आनन्दामृत है। यें सज्जनों के आनन्द हें । 
अखिल महा मुनिजनों के मन इनकी वन्दना करते हैं और इनके दोनों चरण वन्दनीय हैं । 
ये वन्दनीय अखिल गुणों के सागर हैं। परम आनन्द रूप ऐसे गोविन्द को प्रणाम कीजिये । 

गोविन्दाष्टकमेतवृघीते गोविन्दापिंतचेता यो 
गोविन्दाय्युतमाधवविष्णो गोकुल्ननायक कृष्णेति । 
गोविन्दांत्रिधरोजध्यानसुधाजल्ञधीवस्तमस्ताघो 
गोविन्द परमानन्दास्टतमन्तःस्थे से समम्येति ॥ 

गोविन्द में चित्त लगाकर जो इस गोविन्दाष्टक को पढ़ते हें और गोविन्द, अच्युत, 
माधव, विष्णु, गोकुलनायक, कृष्ण इत्यादि (कद्दते हैं), गोविन्द के चरणकमल के ध्यान 
के सुधाजल से उनके सब पाप धुल जाते हें और अपने भीतर स्थित परम आनन्दामृत रूप 
गोविन्द को वे प्राप्त करते हैं । 


४. राधोपनिषत्‌ 
प्रथम: प्रपाठक: 


.._ # झथ सुषुप्तो राम: स्ववोधमाभायेव कि मे देवः क्रासो कृष्णो पो:्य॑ मम म्रातेति ल्स्य 
का निष्ठा ब्रूहीति । सा वे क्षयाथ । राम राज भुभंवस्स्वमंद्जनस्तपस्सत्यं तद्ब॑ वितत्न॑सुतल 
रसातत तलातत् महातद्ध॑ पाताल एवं पश्चाशत्कोटियोजन बहुत स्वर्णाण्ड ब्रक्माण्डमिति 


रेश्ट भारतीय प्रतीकविद्या 


झननन्‍्तकोटि ब्रद्माणडानामुपरि कारणजलोपरि मद्दाविंष्णोर्नित्यं स्थानं वेकुणट: । स॒ द्व पृच्छुति। 
क्थ शुल्यमण्ठल्ले निरवल्म्बने बेकुणठ इति साअनुयुक्ता। पश्मासनासीन: कृष्णध्यानपरायण: 
शेषदेवो :स्ति । तस्यानन्तको टिरोमक्पपेष्वनन्तकोटिबह्माणडानि अनन्तकोटिकारणजल्ानि तस्य 
सप्तकोटिपरिसद्लपरिमिता: फणाः तदुपरि वैकुण्ठो विष्णुलोक हति । र्तल्लोकः शिववैकुणठ हृति । 
वृशकोटियोजनविस्तीणों रूलोक: । तदुपरि विष्णुल्लोक: । सप्तद्रोटियोजनविस्तीणों विष्णुल्नोकः । 
तदुपरि सुदशचक्र' त्रिकोटियोजनविस्तीणंम्‌ । तदुपरि कृष्णस्य स्थानं गोकुक्लाद्य॑ माथुरमण्डल- 
महत्पद॑ सुधामयसमुद्रेयावेब्टितटमिति ।. तप्राष्टदृलकेसरमध्ये मणिपीठे सप्तावरणकमिति । 
स एच्छुति। कि रूपं कि स्थान किं पश्म किमन्तःकेसरः किमावरणम्‌ इत्युक्त साइनुयुका। 
गोकुलाह्यं माथुरमण्डले पृन्दावनमध्ये सहखदलपञ्म पोडशवल्लमध्ये अष्टदुल्केसरे गोविश्दो<पि 
श्यामपीताम्बरों द्विभुज्ो मयूरपिच्छशिराः वेणुवेश्रहस्तो निर्गुणो निराकारः साकारो निरोहः स 
चेष्टत॑ विराजत हृति। पाश्व राधिका चैति। तस्था अंशो लचमी-दुर्गा-विजपादिशक्तिरिति । 
पश्चिमे सम्मुखे ललत्िता। वायब्ये श्यामल्ञा। उत्तरस्मिन्‌ श्रीमती पऐशान्यां दरिप्रिया । 
पूववेस्मिन विशाल्ा । भाप य्यां श्रद्ा । याम्यां पद्मा। नेऋत्यां भद्रा। पोडशदले अप्रे 
चन्द्रावती । तदामें चित्नरेखा | तत्पाश्व चित्रकरा । तत्पाश्य॑ मद्नसुन्वरी । तत्पाश्य मनोहरा । 
तत्पाश्वे योगनन्दा । तत्पाश्व॑ परानन्दा । तत्पाश्वेंकिशोरीवज्चमा । तत्पाश्वें करुणाकुशल्या इति । 
प्‌व॑ विविधा गोष्य: कृष्णसेवां कुबेल्ति ।  इति वेवबचन भवति । मानसपूजया जपेन ध्यानेन 
कीत्त नेन स्तुत्या मानसेन सर्वण नित्यस्थल्लं प्राप्नोति । नाम्येनेति । नास्येनेति । नास्येनेति । 
इत्याथर्वंण्यां पुरुषबोधन्यां पारमहंस्यां प्रथमः प्रपाठकः । 
द्वितीय: प्रपाठक: 

5 सानुयुक्ता । तस्य बाहां पु शतदल्षपञ्मपत्नेषु योगपीठेणु रासक्रीडानुरका गोप्यस्तिष्ठम्ति । 
एतशतुर्दारं लच्षसूयंसमुज्जवक़्म्‌ । तत्र द्रमाकीणंम ।  ततठ्थमाषरणे । परिचमे सम्मुख 
स्वणंमण्डपे देवकन्या। द्वितीय सुदामावि | तृतीये किल्लिय्यादि । चतुर्थ त्थज्ञावि । पद्मे 
कल्पतरोम॑ले उषा तत्सद्वितो$निरुद्ोउपि । षष्ठे देवा: । सप्तमे रक्तवर्णों विष्णुरिति द्वारपालाः। 
पृतद्ाद्म राधाकुण्डम । तज्र सस्‍्नात्या राधाक़' भवति | देश्वरस्य वृशनथोग्यं भवति । यत्र 
स्‍्नात्या नारद हेश्वरस्य निश्यस्थलसामीप्यबोग्य भवति । राधाकृष्णयोरह्मासनम्‌ । एका बुद्धि: । 
एक ज्ञानम्‌ । एक आत्मा । एक पद्समू। एका आकृति: | पु्क॑ ब्रह्म । तथा सम॑ देमसुरक्षीं 
वादयन्‌ हेमस्वरूपामनुरागध्ंवलितां कल्पतरोमृ॑ले (झआस्ते)। सुरभिविद्या अच्षमाल्ा अतिरिव 
परमा सिद्धा सात्विकी। शुद्धा सास्तिको गुणातीता स्नेहमावरहिता । अतपुव ठ्ुयोने 
मेवः। कात्यमायागुणातीतत्वात्‌ू । तदेव स्पष्टमति झथेति । अथानग्वरं मक़त्ले वा। श्ाथवा 
क्ीवृन्दावनमध्ये ऋग्यजुस्सामस्वरूपम्‌ । ऋगात्मकोी मकारः | यजुरात्मक उकार:। ओरामः 
साम्राव्मको५पि उकार:। श्रीकृष्ण: अध्मात्रात्मकोईपे । यशोवर हव बिन्दु: । परतनहा 
साथ (८5-८८ (घाकृष्णयो: परस्परसुसाभित्ञापरसास्थावन हव तत्‌ सबथिदानस्वासत 
तझचाणं यठ्ाणवं ब्रह्मविष्णुशिवामक इष्छाजश्ानशक्तिनिष्ठ काग्रिकवाचिल:::॥:८ जवं 
सरवरजस्तमस्स्वरूप॑ सत्यत्रेताद्मपरयुगानुगीतं द्वापरस्य पश्चाह्स ते कि: । एसशतुयंगेदु गीयते । 
तञ्न भु वःस्वजक्षयमोंकार पुव । यश्चाश्यद्तिरिक्त' काल्ातीत तद्ष्योक्वार एष। सर्व दयेतद्नक्ा 
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झात्मा सो5द्रमस्मि हृति धीमद्दि चिन्तयेमदि । “आविध्यो वा एक एतन्मण्डत्व॑ तपति! हृति 
यत्‌ श्वैताख्यं श्वेतद्वीपनाम स्थान तुरोयातीत गोकुलमथुराद्वारकाणां तुरीयमेतद्दिव्यं व्ृन्दावनमिति 
पुरैवोक्तः सब सम्पत्सम्भदायानुगतं यत्र ॥ 

हत्य!थर्यण्यां पुरुषबोधिन्यां पारमहंस्यां द्वितीय: प्रपाठक: । 

तृतीय: प्रपाठक: । 
अथानन्तरं भद्र-प्री-लोह-भाण्डीर मद्दाताल-ख्रि-वकुल्न-कुमुद्‌-काम्य-मधुबून्द[वनानि द्वावृश- 
वनानि काल्िन्धा: परिचमे, सप्तवनानि पूवस्मिन्‌ , पष्चवनानि उत्तरस्मिन्‌ गुहयानि सन्ति । 
मथुरावनमधुवनमद्दावनखाद्रिधनभाण्डीरवननन्दीश्वरवननन्दुनवनान-द्वनख णडवव न पत्चाशवनाशोक 
वनकेतकवनव्रमवनगर्धमादुनवनशेषशायिवनश्यामायुवनभुज्य वन वृधिव नदृष भानु व न सं केतव न वी प व न रा - 
सबनक्रीडावनोत्सुकवनान्येतानि चतुर्विशतिवनानि नित्यस्थल्लानि मानाल्ीत्ञयाधि७ष्ठाय कृष्ण: 
क्रीडति । ( तानि वनानि ) वसन्तऋतुसेवितानि मन्दादिपवनयुतानि ( सन्ति ) यत्र दु:ख नास्ति 
सुखं नास्ति जरा नात्ति मरणं नास्ति क्रोधो नास्ति तत्र पूर्णानन्द्मयः भ्रीकेशोरकष्ण: शिखण्डिदल्- 
ल्म्बितश्रियुतगुआवतंसमणिमयकिरीटशिराः गोरोचनातिद्वकः कर्णयोमकरकुण्डलो वन्यत्तग्वी मात्न- 
तोवामभूषितशरीर: करे कह्ृणं बाह्दो केयूरं पावयो: किल्लिणीं कट्यां पीताम्ब (रम्य घारयन्‌ ) 
गम्भीरनामिकमल: सुशृत्तनासायुगल्ो ध्वजवजाविचिह्नितपादप्मो मद्दाविष्णु ( रास्ते ) । 

 पव॑रूपं कृष्णचर्दध चिन्तयेन्नित्यशा: सुधीः ॥ दृति । 
तस्याथा प्रकृती राधिका नित्या निगुंणा सर्वाक्नक्वारशोमिता प्रसन्नाशेषत्ञावण्यसुन्ध्री । अ्स्मवा- 
दीनां जन्म तदृधीन अ्रस्थांशादूबदवो विष्णुरुव्वद्यो भवन्ति । एवं भूतस्यागाधमहिम्नः सुखसिन्धो- 
रु्पन्नसिति मानसपूजया ध्यानेन कीतनेन रतुत्या मानसेन सवंण निव्यस्थल्न प्राप्नोति । नान्येनेति । 

नान्‍्येनेति । नान्‍्येनेति । हति वेवृबचन भवति । इतिवेदवचन भवति । 

हत्याथवेययां पुरुषबोधिन्यां पारमहंस्यां तृतीयः प्रपाठकः । 
चतुर्थ : प्रपाठक: । 

छाथ पुरुषोत्तमो थस्यां निशायां तुरीयं साक्षादृल्रह्म । यत् परमसंन्यासस्वरूप: कृष्ण: कल्पपा वपः। 
यत्न ल्क्षमीर्जाम्घवती राधिका विमल्ञा चन्द्रावल्ली सरस्वती लक्षितादिरिति । साज्तादशह्मस्वरूपो 
जगन्नाथ: .अहं शेषांशज्योतीरूपः सुदृर्शनो भक्तश्च । एवं पन्चथा विभूतमिति । यत्न च मथुरा 
गोकुक् द्वारका वैकुण्ठपुरी श्वेतपुरी रामपुरी यमपुरी नरसिंदपुरी नरनारायण पुरी कुबेरपुरी गणेशपुरी 
शक्रपुरी एता देवतास्विष्ठन्ति । यत्र रसातलपाताद्वगल्नारोहिणीकुण्डमस्टतकुण्डमित्यावि नानापुरी । 
यत्रानन धिद्धाप्म। (शूदाप्स्पशवोषरद्दधित ब्रह्माविसंस्कारापेद्वारद्धितं यन्न श्रीजगनश्नाथस्य बोग 
मित्यथं:। नाम्या झासीविति मन्श्रेण अप्नपतैउश्षस्य हृति मन्प्रेण अप्नाधाय ध्यूहृष्वम सोमो 
राजाय भागमत्समे सुर प्रमायते पशसताा च बल्लेन च हृतिमन्नोणथ विश्वकर्मणिस्वाद्य हृति मस्त्रेय 
झापो ज्योती रसोउख॒त ब्रह्म भूभुंवः स्वरोम्‌ इति मंत्रेण प्रथिवी ते पात्र' द्योरपिधानं ब्रद्मण- 
सवा मुखे जुद्दोमि स्वाद्या हृति मंत्र ण॒ झन्न' ब्रह्म हृति भत्या च केवल्यमुक्तिरुव्यते । यत्राश्ष 
भ्रम परम पविन्न' शास्तो रसः केवल्यमुक्ति: सिद्धा भरुभंवःस्वमंद्तत्तत्वमित्यादि यक्ष भागवी यमुना 
समुद्र मस्त॒तमय्य बृल्दावनानि नौल्पयंतगोवधनसिंद्यासनं प्राधादुं मणिमण्डपो विमल्षादि पोडश 
सयिडका गोप्यो यश्न समुद्रतीरे व निरस्तर कामघेनुडनदं यत्र नृर्सिद्वादुयों देवता झ्रावरणानि यश्र न 


३६० भारतीय प्रतीकविधा 


जरा न झस्युने काल्ो न भज्को न जयो न विवादों न हिंसा न शान्तिन॑ स्वप्न एवं ल्ीज्ञाकामशरीरी 
स्वविनोदार्थ भक्त: सदोत्करिठ्तैस्तश्न क्रीडति कृष्ण: | ) 
एको देधो नित्यलीलानुरको भकक्‍तव्यापी भक्‍तहृ॒थम्तरात्मा । 
कर्माध्यकः सवभूताधिवासः साक्षीचेता केवल्ों निगंशश्य ॥ 

मानसपूजया जपेन ध्यानेन कीतनेन स्तुत्या मानसेन स्वंण नित्यस्थल्ञ प्राप्नोति । नान्‍्येनेति । 
नान्‍्येनेति । दृति वेदृवचनं भवति । इति वेदवचनं भवति । इति बेबृवचर्न भवति । 

हत्याथवंण्यां पुरुष भोधिम्यां पारमहंस्यां चतुथ प्रपाठक: 

हति राधोपनिषत्‌ समाप्ता । 
हिन्दी 
प्रथम प्रपाठक 

नींद में जगे हुए-से (बल) राम ने पूछा--मेरा देव क्‍या है, कहाँ है यह कृष्ण, 
जो मेरा भाई है, उसकी परमोत्तम स्थिति क्‍या है--कहों। उस (देवी) ने कहा-- 
राम ! सुनो-भूः, भुवः, स्वः, महः, जनः, तपः, सत्यं, तल, वितल, सुतलू, रसातलू, तलातल, 
महातल, पाताल, और पचास करोड़ योजन तक विस्तीण् स्वर्णाण्ड प्रकाशमय (विस्तृत) 
ब्रह्माण्ड है। अनन्तकोटि ब्रह्माण्डों के ऊपर कारण-जल के ऊपर महाविष्णु का नित्यस्थान 
वेकुण्ठ है। उन्होंने पूछा - निरवलम्ब शून्यमण्डल में वैकुण्ठ कंसे है। देवी ने उत्तर दिया 
पौद्मासन पर बंठे हुए कृष्णध्यान में निरत शेषदेव हें। उनके अनन्त कोटि रोमकूप में 
अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड और अनन्तकोटि कारणजलरू हें। उनके सप्तकाटिसहस्नसंख्यक 
फण हैं। उनके ऊपर विष्णुलोक वंकुण्ठ है। रुद्रलोक शिव-वकुण्ठ है। दश कोटि योजन 
विस्तीणं रुद्लोक है। उसके ऊपर विष्णुलोक है। सप्तकोटि योजन विस्तीर्ण विष्णुलोक है । 
उसके ऊपर तीन कोटि योजन विस्तीण्ं सुदर्शन चक्र है। उसके ऊपर सुधासमुद्र' 
से घिरा हुआ गोकुल* से सम्पन्न सर्वोच्च स्थान मथुरामण्डल है। वहाँ अष्टदल के केसरों 
के बीच मणिपीठ ( मणि के सिहासन ) पर ससप्तावरण है। उन्होंने पुछा--( पद्म का) क्‍या 
रूप है, कौन-सा स्थान है, पद्म क्या है, भीतर का केसर कया है, आवरण कया है। ऐसा 
कहने पर उस देवी ने उत्तर दिया--ग़ायों से सम्पन्न, मथुरामण्डल में वुन्दावन के बीच 
सहसुदल कमल में घोडशदल के बीच आठ दलोंवाले केसर में श्यामवर्ण, पीताम्बरधारी, 
दो मुजाओंवाले, मस्तक पर मय्रपंखधारी, वेणु और छड़ी हाथ में लिये हुए, निगु ण-सगुण, 
निराकार-साकार, निरीह गोविन्द चलते-फिरते और विराजमान हैं। पास में राधिका हैं | 
राधिका के अंश लक्ष्मी, दुर्गा, विजया आदि शक्तियाँ हैं । पश्चिम की ओर सामने ललिता हैं, 
वायव्य में श्यामलछा, उत्तर में श्रीमती, ईशान में हरिप्रिया, पूर्व की ओर विश्वाला, 
अग्निकोण में श्रद्धा, दक्षिण में पद्मा, नऋत में भद्रा हैं ।* षोडदादल के सामने चन्द्रावती, 
उसके बायें चित्ररेख, उसके पास चित्रकरा, उसके पास मदनसुन्दरी, उसके पास श्रीमदा, 
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१. सुपा्ंव वेद का अप, भणव, समुद्र, मधु ्त्यादि ओर पुराणों का दोरसागर हे । 
२. वैदिक भर्थ में प्रकाश-समूह । 
३. ये ओयंत्र अथवा अन्यान्य शक्तियंत्रों के आवरण देवता हैं, जो सृष्टि में काम करनेवालो शक्तियाँ हैं । 


परिशिष्ट ३६१ 


उसके पास शशिरेखा, उसके पास कुष्णप्रिया, उसके पास वुन्दा, उसके पास मनोहरा, उसके 
पास योगनन्दा, उसके पास परानन्दा, उसके पास प्रेमानन्दा, उसके पास सत्यानन्दा, उसके 
पास चन्द्रा, उसके पास किशोरीवकछुभा और उसके पास करुणकुशला हैं। इस प्रकार नाना 
प्रकार की गोपियाँ कृष्ण की सेवा करती हें। यह वेदवचन है। मानस पूजा, जप, ध्यान 
कीत॑न, स्मृति और सब कुछ मानसिक से ही नित्यपद की प्राप्ति होती है, और किसी से 
नहीं, और किसी से नहीं, और किसी से नहीं । 

यह अथवंबेद की पुरुषबोधिनी परमहंसी (उपनिषत्‌) का प्रथम प्रपाठक हुआ । 


द्वितीय प्रपाठक 


3& देवी ने कहा--उसके बाहर शतदल पद्मपत्रों के योगपीठों में रासक्रीडा में अनुरक्त 
गोपियाँ रहती हैं । इसके चारों द्वार लाखों सूर्य-से समुज्ज्वल हैं । यह व॒क्षों से भरा है। उसके 
प्रथमावरण में पश्चिम ओर सामने स्वर्णमण्डप में देवकन्याएँ है। द्वितीय में सुदामादि हैं । 
तृतीय में किकिणी आदि हैें। चतुर्थ में लवद्भादि हैं। पञ्चम में कल्पतरु के मूल में 
उषा के साथ अनिरुद्ध भी हैं। छठे में देवगण हें। सप्तम में रक्तवर्ण विष्णु और द्वारपाल- 
गण हैं। इसके बाहर राधाकुण्ड है। वहाँ स्नान करने से राधा का रूप हो जाता है । 
ईश्वर के दर्शन के योग्य हो जाता है। राधा और कृष्ण का एक ही आसन है, एक 
बुद्धि है, एक ज्ञान, एक आत्मा, एक पद, एक आकृति और एक ब्रह्म है। राधा के 
साथ हेम' (ज्योति:) स्वरूप, प्रेम से पूर्ण हेम (तेजोमयी) मुरली' को बजाते हुए कल्पवृक्ष 
के नीचे रहते हैं। सुरभि' (गो) विद्या और अक्षमाला वेद की तरह परमा,४ सिद्धा और 
सात्त्विकी है। (यह) शुद्धा, सात्त्विकी गुणातीता और स्नेहभाव से रहित है। अतएव 
दोनों में कोई भेद नहीं है। क्योंकि काल, माया और गुण से परे हैं । अथ इत्यादि से इसी 
का स्पष्ट करता है। अथ का अर्थ है अन्तर अथवा मद्भल। अथवा श्रीवन्दावन में ऋक्‌ , 
यजु:, साम-स्वरूप है। मकार ऋक है। उकार यजु: है। श्रीराम सामस्वरूप अकार हैं । 
श्रीकृष्ण अधंमात्रा ही हैं। यशोदा विन्दु हें। परब्रह्म सच्चिदानन्द के आनन्द राधाकृष्ण 
के परस्पर सुखाभिलाष के रसास्वादन की तरह वह सच्चिदानन्दामृत* कहलाता है। उसका 
जो लक्षण है, वह प्रणव ब्रह्मा-विष्णु-शिव-स्वरूप इच्छा-ज्ञान-शक्ति-युक्त, कायिक, वाचिक और 
मानसिक भाव, सत्त्व-रज:-तम: स्वरूप, जो सत्य, त्रे ता, और द्वापर में गाया गया हैँ । उसके 
बाद कलि हुआ। इसका चारों युग में बलान होता हे । उस भुभु वःस्व: का लक्षण <“कार 
ही हें। जो सबसे बचा हुआ और काल से भी परे है, वह ओंकार ही हैं। यह सब कुछ 
ब्रह्म और आत्मा है, वह में ही हैँ, धीमहि का अर्थ हं--चिन्ता करता हूँ । 'यह आदित्यमण्डल 

के रूप में ताप देता है, यह जो इर्वेत अर्थात्‌ श्वेतद्वीप नामक स्थान हें, जो तुरीयातीत हूं, 


१. यह बेदिक भर्थ में प्रयुक्त हुआ है । वेद में दिरण्य का भथ है 'तेज', 'ज्योति' 

२. शब्दब्ा । 

9. सुरभि का बेदिक अर्थ में प्रयोग हुआ हैं। वेद में गो का अर्थ है किरण”, 'प्रकाशं'। 
४. अशेषकारणस्वरूपा । 

५. यह वेद का अमृत सोमरस, मधु, क्षीर और वेदान्त का झानन्द है। 


३६२ भारतीय प्रतीकविया 
वह गोकुल मथुरा द्वारका से चतुर्थ दिव्य वृन्दावन है। यह पहिले ही कहा गया है कि 


सभी समृद्धि और सम्प्रदाय इसका अनुसरण करते हैं । 
यह अथवंण की पुरुषबोधिनी परमहंसी (उपनिषत्‌) का द्वितीय प्रपाठक हुआ । 


तृतीय प्रपाठक 


तब इसके बाद भद्र, श्री, लौह, भाण्डीर, महाताल, खदिर, वकुल, कुमुद, काम्य, मधु, 
वृन्दावन, ये बारह वन यमुना के पश्चिम, सात वन पूरब, पाँच वन उत्तर, गुप्त हें । मथुरा वन, 
मधुवन महावन, खादिरवन भाण्डीरवन नन्‍्दीश्वरवन, नन्दनवन, आनन्दवन, खाण्डवबन, 
पलाशवन, अशोकवन, केतकवन, द्र्‌ मवन, गन्धमादनवन, शेषशायिवन, द्यामायुवन, भुज्यवन, 
दछ्िवन, वृषभानुवन, संकेतवन, दीपवन, रासवन, क्रीड़ावन, उत्सुकवन, ये चौबीस बन नित्य 
लीलास्थल हैं। इनका अवलम्बन कर कुष्ण क्रीड़ा करते हें। (ये वन) वसन्‍्त ऋतु और 
मन्द इत्यादि पवनयुक्त हें, जहाँ दुःख नहीं है, सुख नहीं है, जरा नहीं है, मरण नहीं है, क्रोध 
नहीं है। वहाँ पूर्ण आनन्दमय श्रीकिशोर कृष्ण मय्रपिच्छ धारण किये हुए, गुजा का 
कणमिषण, मस्तक पर मणिमय किरीट, गोरोचन का तिलक, दोनों कानों में मकरकृण्डल, 
वनमाला और मालतीमाला से विभूषित शरीर, हाथ में कंकण, बाहु में केयूर परों में किकिणा 
कटि में पीताम्बर, गम्भीर नाभि-कमल, दोनों नाक गोल, पेरों में ध्वज-बज्ञादि चिह्ृवाले 
महाविष्णु हैं । 

बुद्धिमानों को उचित है कि इस प्रकार नित्य कृष्णचन्द्र का ध्यान करें । 

उनकी पहिली प्रकृति राधिका नित्या निगुणा सर्वालंकारशोभित प्रसन्न सब प्रकार के 
लावण्य से सुन्दर हैं। हमलोगों का जन्म उनके अधीन है। इनके अंश से बहुत-से विष्णु 
रुद्रादि उत्पन्न होते हें। मानसिक पूजा, ध्यान कीतंन, स्तुति इत्यादि सब कुछ मानसिक द्वारा, 
उनकी अगाध महिमा के सुखसिन्धु से उत्पन्न.नित्य (अविनाशी) पद प्रात होता है। और 
किसी से नहीं, और किसी से नहीं, और किसी से नहीं । यह वेद-वचन है, यह वेद-बचन है । 

यह अथवंण की पुरुषबोधिनी परमहंसी (उपनिषत्‌) का तृतीय प्रपाठक हुआ । 


चतुर्थ प्रपाठक 

वहाँ पुरुषोत्तम रात्रि में चतुर्थ साक्षादब्रह्म हैं. परमसंन्यास-स्वरूप कृष्ण कल्पवक्ष हैं, 
जाम्बवती, राधिका, विमला, चन्द्रावही, सरस्वती, ललिता इत्यादि लक्ष्मी हैं, और 
साक्षादुत्रह्म-स्वरूप जगन्नाथ हैं। में बचे हुए अंश का ज्योति:स्वरूप भक्त सुदर्शन हूँ। 
इस प्रकार पाँच प्रकार की विभूतियाँ हें। वहाँ मथुरा, गोकुल, द्वारका, बैकृण्ठपुरी, 
श्वेतपुरी, रामपुरी, यमपुरी, नरसिहपुरी, नरनारायणपुरी, कुबेरपुरी, गणेशपुरी, शक्रपुरी-- 
इतने देवता रहते हैं। वहाँ रसातल, पाताल, गज्जा, रोहिणीकुण्ड, अमृतकुण्ड इत्यादि 
नानापुरी हैं। वहाँ अन्न सिद्धान्न हैं। ((ुद्रादि के स्पश-दोष से रहित, ब्रह्म इत्यादि के 
संस्कार से रहित जगन्नाथ का भोग है--यही इसका अर्थ है।) 'नाभ्या आसीत', 
अन्नपते अन्नस्य', अन्नाद्याय/ आपा ज्योती' । 'पृथिवी ते पात्रम्‌', “अ्नोँ 
ब्रह्म, इन मन्त्रों के द्वारा कंक्‍ल्य-मुक्ति की प्राप्ति कही गई है। वहां अन्न परम ब्रह्म 
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पवित्र और शान्तरस है, कवल्य-मुक्ति सिद्ध है, भूमु वः स्व: मह: तत्त्व हैं->इत्यादि । वहाँ 
भागंवी, यमुना, अमृतमय समुद्र, वृदावन, नीलपव॑त, गोवर्धन, सिंहासन, प्रासाद ( मंदिर ) 
मणिमण्डप, विमलादि सोलह चण्डिकाएं गापियाँ हैं। वहाँ समुद्रतट पर निरन्तर कामघेनु 
का समूह रहता है, वहाँ नुसिहादि आवरण-देवता हें। वहाँ न जरा,न मृत्यु, न काल, न भज्ज, 
न जय, न विवाद, न हिसा, न शान्ति और न स्वप्त है। इस प्रकार लीला के लिये अपनी 
इच्छा से शरीर धारणकर अपने विनोद के लिये अपने उत्कण्ठित भक्तों के साथ वहाँ कृष्ण 
खेलते हैं । ) ः 
एक देव विनत्यत्वोल्ानुरक्त 
भक्तब्यापी भक्त के भअन्‍्तारत्मा । 
कर्माध्यक्ष सर्वभूताधिवास 
साक्षी चेता केवल्ल और निगुण ॥ 
मानस पूजा, जप, ध्यान, कीतंन, स्तुति सब कुछ मानसिक से अविनाशी पद प्राप्त 
होता है। और किसी तरह नहीं, और किसी तरह नहीं । यह वेद-वचन है । यह वेद- 
बचन है । 
यह आथवंणी पुरुषबोधिनी परमहंसी उपनिषत्‌ का चतुर्थ प्रपाठक हुआ । 


६. सामरहस्यथोपरनिक 

२२१--प्रज-राधा-रास--श्रादी पुरुषस्य रसिकानन्व॒स्थ अनाविसंसिदा लीला: भवन्ति । 
अनाविरियं पुरुष एक एवास्ति । तदेव रूप॑ द्विधा विधाय समाराधनतत्परोभूत्‌ । तस्मात्‌ तां राधों 
रपतिकानन्दा वेवविदों वन्ति । तस्मादानन्वुमयो४यं ल्लोकः । यत्रायं पुरुषो रमते तत्रायं रसो 
धजति । तस्माज्ञोके वेदे लीला गीयते । तन्मध्ये वनानि द्वादुश सन्ति । तैषां प्रथक्‌ नामानि 
सन्ति | तालवन बहदन कुमुदवनं लोहवर्न वकुल्ञवन भाण्डीरवन मद्दावनं गोष्ठ काम्यवनमरिष्टं 
व सवाशुभ दृधिवन बृन्वावनमिति । सवा झानन्दमयोउ्य ल्ोको वेवुबिदों यं वदन्ति। यत्र 
बून्दावन सर्वकामसुखावहं॑ भवति | यत्र बृक्षा आधिदेविका देवा एवं भवन्ति। यत्र 
साधनवटभाण्डीरवटो । यत्र  वंशीवटसडू तवटो । अन्ये बृक्ा: कवुम्वाया यत्र राजस्ते । 
यत्रोभयतटबद्धा यमुना ररनखलिता झास्ते यस्‍्यां कुसुद॒वनान राजन्ते । यस्यां हंससारसयूथानि 
क्रीडापराणि शोभाद्यानि भवन्ति । यस्पारतटे कोटिश: कुआश्च निकुआश्य राजन्ते । तस्मिन्मण्डले 
गोवधैनो&यं गिरिः । रत्नमयोउ्यं गिरि: राजमानो भवति । श्रयं गिरि: श्रीराधिकाया: रमण- 
स्थानमू। सर एवाय गिरिवृस्दावने सदा रसिकानन्दस्य क्रीडास्थानं भवति । तस्सिस्वने 
पशुपक्धितणा: आधिदेविकी सृष्टि प्रा्तः सदा सानुभावाः भवन्ति । आधिदेधिको या स॒क्टि: सा 
सब्टिस्तस्मिन्‌ ल्ोके क्ोकर्तां प्राप्पेति। सा सष्टिद्िभेवा भवति । संसिदा अन्या साधनसिदा 
भवति । या संसिद्धा सा तस्या निकुष्जदेब्या: स्वस्थरूपात्‌ सम्लुत्पाधा भवति। या साधनघिद्धा 
सा मजनमाग प्रपरना । भक्तास्तां छीढ़ां तद्घावेन प्राप्त वन्ति । रसद्योद्वाबाछ्यु नि रसलीलाया- 
मधिकरणे सब्यश्यातुयगुणयुताः ससखीसमूद्दा यंवनलम्पत्ति'(ुर्न अनमेककत्माकोविदाः रसभावेन 


सकते भा अजसपनन-जन-भ«न- पनपबन-क मम नकल ५ बन नानक. विनिण वभयिकणल लत 


१, ये भैश, अप्रकाशिता उपनिषदः (मद्रास; १६३३) से लिये गये हैं ।पाश्व के भक्ू पृष्ठ के भंक दें। 
इसमें समरस साधना की प्रक्रिया बताई गई है । 
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पूर्णा भवत्ति । हत्यावि...तैयाँ मध्ये रासमण्डल तैजोमयमानन्वुमय ठस्याः श्रीराधिकायाः 
सुखाथ वृन्दानान्ना सहया तया सम्पादित भवति । **' 
अमर-तत्र एको अ्मरो' देववाण्या चातुयंण मानस्थाने राधिकां प्रति दृतत्वं करोति ।**' 
२४३-ये वेदोककममार्गरतास्त कदाचिदिमां स्लीज़ां न जानन्ति । 
२४४--रपघतिकानन्दस्थ रूपं सदा निकुअदेन्या ध्येयन््‌ । आनन्दुमात्रो5यं करपादस्वैजो - 
मयो5मसूतमय: । यस्मात्‌ प्रेमानन्दाज्षित्यानन्दो5यं क्ोक: प्रकटितो भवति । 
२३४७ - नमो रससाहिणे । 
२४६ --झग्ये कर्मोपापकास्तां ल्ील्ां स्वप्न 5पि न दृदशु: । 
२५१---( अष्ठो वसवः ) ओंकाराविर्भावलीलारूपश्रीराधारसिकानन्दुरूप॑ प्रतिपथ मनों 
भावापन्न कृत्वा तां लीलां गायमाना अ्रभवन । 


२९४--पृथिब्यां भारते चषेत्रे झानन्दुमयों लोकः स्वसृष्टिलीत्षार्थ' स्वयमेव प्रकटितः । तस्मिन्‌ 
प्रजल्लोके सर्वा एव लीला: सन्ति । ये गोपा गोप्यस्ते ग्राधिदेविकी त्लीलामतितरां 
संसिदा अनुभवन्ति । 

२५१०--यो वंशीवटो5यं साक्षाच्छुवोउयम््‌ । यो भण्डीरवटः स एवं देवेग्द्र आधसीव । 

२७२-- इन्द्रोडपि सलीरूपं विधाव देवाज़्ननामिं: सह विमानावल्लीपूपविश्य सदोपसेवमानो 
भवति । 

२७२ - ये तां प्रजेश्ववी॑ रसिकानन्देन सद्दोपासते सदानन्द्रतमनुभवन्तो भवन्ति । 
रतिकलाकोम्ञां गुणगणनां कुवन्ति । तमेव रस गायन्तो भवन्ति । अतिरतिमापथ- 
माना भवन्ति । ये दुभ' हस्ते ग्रहणन्ति ते त॑ रस न प्राप्त वन्ति । 

२७९ -गो- गयां भेदो द्वावेव भवतः । संधिद्धाः साधनसिद्धाश्व । या गावो प्रजमण्डल्े 
तिष्ठन्ति ता: संघिद्धा: भवन्ति ।'''गवाँ यूथानि शतशो विराजमानानि झम्ततरश्नसंशिता 
गावो भवन्ति । 

२७६--रतिरस--प्रजमण्डलतन्मण्डल्लोद़वा भक्ता आध्मरतिगुशा रतिगुणादय। श्रनस्य 
मार्गाढयास्तां लीला भाप्तवन्तस्तज्ञामाक्कितवर्ष्माण5 कलीकाब्ठाक्वेतदेहा आत्मनात्ना 
सुखालढकृतशरीरा रासाविल्लाध्यानावस्थायामापथमाना युज्यन्ते । कुष्जे निकुन्जे 
क्र एयां श्रेण्यां रतियोग्यताभावमापथमाना अवन्ति । तामेव कथां प्रतित्षणं 
नूतनामासेवमाना आसतै । श्वपचो वा श्राह्मणो था वर्णान्‍्तरों वा यो भक्तानां 
सद्द सक़मापथते स एव तां ल्ीद़ां प्राप्तो भवति । रतिमासेविवान्‌ यवि तदुब्द्वष्ट 
कवाचिदृश्नचुद्स्तेषामस्ति । ठदुष्छिष्टे जत्ले सवा तीर्थवुद्ध: भवति। तत्र 
तत्कधायां. साथाद द्विलवति । ये मण्ढल्मुपासमानास्तैषां को धमंः ! कि 
कम ? को रसो भवतितराम्‌ । ये तस्मयड़ क्मुपासमाना: भवम्ति तैषां कि ठीथंबरत 
यज्ञधर्मा: सन्ति ? कि बाध्यमानं भवेव । 


१, जीवबको दि भृद्भत्वं ति। भज्ञो भूश्वा पट्चक्राणि निर्मिन्थात्‌। परागभुग्भवेत्‌ । 
>-कालामैपादीकितोपनिषत्‌ । भप्रकारिता उपनिषद: । मद्रास । १६३३ | ए० ४०४ ।) 
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तैषाँ मुख्य मनो भव्रति । ये गुयादया रसरूपिण आनस्वरसनिमग्नास्त गरुणतत्ञागिनो 
भवन्ति । तस्‍्मान्नप्राप्तमागोंड्यं जोक: सदाण्डजों भवेत्‌ । झआाव्मानन्दे मप्तासु ये रात्री विवा 
प्रजध्यानापन्ना भवन्ति सवा तैषां नित्य निकुम्जदेब्या अनुग्रहों भवति । ये महद्दाद्वीज्षाया- 
मत्यासकास्तैषां कदाचित्कात्षघर्मंभयं न भवत्येवेति सद्य: कृतार्थ तोश्पधमाना भवति । धभवर्णोंडपि 
सबयांतां प्राप्नोति। ये न भवन्ति ते दुष्टटातयो भवनित। ये ब्रजमण्डक्षोपासकास्‍्ते ब्रज 
निवसन्ति । 

सामरस्पोपनिषत्‌' 
हिन्दी 
त्रज, राधा, रास 

प्रारम्भ में रसिकानन्द पुरुष की लीलाएं अनादि और स्वयंसिद्ध होती हैं। यह अनादि 
पुरुष एक है। उसी रूप को दो बनाकर समाराधन में तत्पर हुए । इसलिये वेदश उस 
रसिकानन्दा को राधा कहते हैं। उससे ही यह आनन्दमय लोक है, जहाँ इस पुरुष का मन 
लगता है, वहीं यह रस गमन करता है। इसलिये लोक और वेद में (इसे) लीला कहते हैं । 
उसमें बारह उद्यान (वन) हैं। उनके पृथक्‌ नाम हैं-तालवन, कुमुदवन, लोहवन, 
बकुलवन, भाण्डीरवन, महावन, गोष्ठ, काम्यवन, अरिष्ट, सदाशुभम, दधिवन और वृन्दावन | 
यह लोक सदा आनन्दमय है। और, वेदवित्‌ इसका विवरण देते हैं । वहाँ वृन्दावन सभी 
इच्छाओं और सुखों का देनेवाला है। आधिदेविक देवगण ही वहाँ वृक्ष हैं। वहाँ 
साधनवट और भाण्डीरवट हैं। वहाँ वंशीवट और संकेतवट हैं । वहाँ कदम्बादि अन्य 
वृक्ष सुशोभित हैं। वहाँ रत्नलचित दोनों तटों के बीच यमुना हैं । वहाँ कुमुदवन 
सुशोभित है। वहाँ शोभा-सम्पन्न क्रीड़ा में निरत हंस और सारस के समह हैं । उसके तटों 
पर करोड़ों कुज्ज और निकुज्ज सुशोभित हैं। उस मण्डल में यह गोवर्धनगिरि है। रत्नमय 
यह गिरि सुशोभित रहता है। यह गिरि श्रीराधिका का विहारस्थल है । वही यह पव॑त 
वृन्दावन में सदा रसिकानन्द का क्रीड़ा-स्थान बनता है। उस वन में पशुपक्षिगण आधि- 
देविक* रूप में रहने के कारण सदा अनुभव" से पूर्ण रहते हैं । जो आधिदंविकी सृष्टि है, वही 
वृष्टि है। उसी में लोक को लोकता (सारथथंकता) मिलती है । वह सृष्टि दो प्रकार की 
होती है--एक संसिद्धा (स्वभावसिद्ध) और दूसरी साधनसिद्धा (प्रयत्ञ द्वारा सिद्ध)। 
जो संसिद्धा है, वह उस निकुजदेवी के अपने रूप से उत्पन्न होती है । जो साधन 
सिद्धा है, वह भक्तिमार्ग में एकाग्रता से होती है। भक्ततण उस लीला को उसी भाव से 
प्राप्त करते हें । रसलीला की सामग्रियाँ रसलीलार् के आधार में चतुर सखियाँ सखीसमूहों के 
साथ योवनधन से पूर्ण अनेक कलाओं में निपुण रसभाव से पूर्ण होती हैं । इत्यादि" 
उनमें तेजोमय और आनन्दमय रासमण्डल (अर्थात्‌ समरस का रसमण्डल) उस राधिका के 
ह १. श्सका नाम सामरस्योपनिषत्‌ होना चादिये | मालूम दोता है कि लेखक की आन्ति से 'ह” आ गया हे । 

२, मन्दिरों पर बने हुए देव-गन्धवं, पशु-पक्षियों की इससे तुलना कीजिये । 


३. दिव्य भगवद्धावना। 
४, समरतत की रसलोला ही रासलीला हे। यह भारत के सभी सम्प्रदाय को मान्य हे । 
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सुख के लिये वुन्दा नामक सखी प्रस्तुत करती है ।'"'/ वहाँ एक भ्रमर' देववाणी में, 
चतुरता से जहाँ मान होता है, राधिका के प्रति दूृतत्व करता है। 

जो वेदोक्त कमंमार्ग में रत रहते हैं, वे कदाचित्‌ इस लीला को नहीं जानते हैं । 

रसिकानन्द के रूप का ध्यान सर्वंदा निकु जदेवी के साथ करना चाहिये। ये आनन्द- 
मात्र हें, (इनके) हाथ पर तेजोमय और अमृतमय हैं । 

क्योंकि प्र माननद से नित्य आनन्दवाला यह लोक प्रकट होता है। रससाक्षी को प्रणाम । 

दूसरे कर्मोपासक उस लीला को स्वप्न में भी न देख सके । 

(आठों वसु) ओंकार के प्रकट होने के लीलारूप श्रीराधा और रसिकानन्द के रूप को 
प्राप्त कर मन को भाव में सराबोर कर उस लीला को गाने लगे । 

पृथिवी पर भारत-क्षेत्र में आनन्दमय लोक" प्रभु की लीला के लिये स्वयमेव प्रकट 
हुआ । उस ब्रजलोक में सभी लीलाएँ होती हैं । जो ससिद्ध गोप-गोपियाँ हैं, वे आधि- 
देविकी लीला अत्यन्त अनुभव करती हैं । 

यह जो वंशीवट है, वह साक्षात्‌ शिव है। जो भाण्डीरवट है, वही इन्द्र था । इन्द्र भी 
सखी रूप धारण कर देवाजुनाओं के साथ विमानों पर बंठकर सदा सेवा में निरत रहते हें । 

जो ब्रजेश्वरी की रसिकानन्द-सहित उपासना करते हैँ, वे सदा आनन्दरस अनुभव करते 
रहते हें। रतिकला-जसे कोमल गुणगणों की गणना (जप) करते हैं। उसी रस को 
गाते रहते हैं।' अत्यन्त रति प्राप्त करते हैं। जो हाथ में कुश लेते हें, वे उस रस को 
नहीं प्रात करते । 


गायों के दो भेद हें--संसिद्धा और साधनसिद्धा । जो गायें ब्रजमण्डल में रहती हैं, वे 
संसिद्ध हैं ।'*'*''सकड़ों कुडों में विराजमान गायों का नाम अमृतरस है।ह 

उस ब्रजमण्डल में उत्पन्न (परम) आत्मा से प्रेम करनेवाले भक्त हैं । यह (आत्मानुराग) 
रतिगुण है। वे और किसी मार्ग का अवलम्बन नहीं करते । छीछा को प्राप्त कर उसके 
नाम से शरीर को अंकित कर तुलसी से शरीर को चिह्नित कर, आत्मा के नाम के सुख से 
शरीर को अंकित कर रास आदि ढछीला के ध्यान में निरत रहते हैं । कुष्ज-कुज्ज में, श्रे णी- 
श्रेणी में रतियोग्यता के भाव को प्राप्त करते हें। प्रतिक्षण नूतन मालूम होनेवाली उसकी 
कथा को सुनते रहते हैं। डोम हो वा ब्राह्मण, वा किसी भी वर्ण का क्‍यों न हो, जो भक्तों 
की संगति में आ जाता है, वही उस लीला को प्राप्त करता है । जिसे प्रेम मिल गया है, 
उसके जूठे में कदाचित्‌ ही अन्नबुद्धि होती है। उसके जूठे जल में सदा तीथंबुद्धि होती है। 

१. अमर सिद्ध जीव दे। यही अमरगांत का रहस्य हे | 

२. मारत के सभी सम्प्रदाय और कादियान मुसलमान भी मानते हैं कि प्रश्नु की लीला-भूमि भारत है 
और यहाँ सभी भवतार लेते हैं और भथ्यात्म-विद्या के पेगम्बर पैदा दोते हैं । 

३. गौतगो विन्द, विद्यापति, मीरा, सूर भादि को शस प्रसंग में स्मरण कीजिये । 

४० यह परम्परा वेद से आई मालूम होती है। वेद में गो का ज्योति और भ्रमृत के ध्र्थ में प्रयोग 
हुआ है। “प्रति त्यं चारुमध्वरं गोपीयाय प्रहयसे। मरद्धिररन आ नहि ॥”  ऋ० १९*१६*१० 
सुन्दर यज्ञ में गो पीने के लिये आवाहन किया भा रहा हे। अग्नि! मरुदुगण के साथ 
आइये ।! 
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उसकी बातों में प्रत्यक्-जैसी बुद्ध होती है। जो मण्डल की उपासना में लगे रहते हैं, 
उनका क्या धर्म है, क्या कर्म है, और कौन रस अधिकतर होता है । जो उस मण्डल की 
उपासना में लगे रहते हैं, उनका तीर्थ, व्रत, यज्ञ, धर्म क्या है । क्या बाधक होता है । 
उनमें मुख्य मन है। जो गुणी रसरूपी आनन्दरस' में निमम्न हैं, वे उस गुण के भागी होते हैं । 
उसमें निमम्न हो जाने से इस लोक का मार्ग प्राप्त होता है । सदा पक्षी बना रहे ? 
आत्मानन्द में मम्न जो दिन-रात ब्रजध्यान में निमम्न रहते हैं, उन पर सदा निकुण्जदेवी की 
कृपा होती है। जो महालीला में अत्यन्त आसक्त रहते हैं, उनको कभी काल और धरम का 
भय नहीं होता है और अविलम्ब कृताथंता उत्पन्न होती है। अवर्ण भी सवर्ण हो जाता हे । 
जो नहीं होते हैं, वे कुकर्मी होते हैं। जो ब्रजमण्डल के उपासक हें, वे ब्रज में रहते हैं । 


७, काली 
लक्ष्मीतन्त्र 
महाल्क्मीः: समाख्याता साहं सर्वाज्ञसुन्द्री । 
महाश्री: सा मदहात्व क्मीश्चएडा चण्डी च चरिडका ॥ 
भव्रकाज्नी तथा मेदा काली दुर्गा महेश्वरी। 
त्रिगूणा. भगवधत्पत्ती तथा. भगवती परा ॥ 
एता: संक्षास्तथान्याश्ष क्र मे बहुधा स्खताः । 
विकारयोगावुन्याक्ष. तास्ता. वचयाम्यशेषतः ।। 
रक्षयाम्रि. जगत्सव॑  पुण्यापुण्ये . ऋूताकृतै । 
महनीया थे सवश्र महालक्ष्मी: प्रकीत्तिता: ।। 
मद्दान्धिश्रमणीयत्वाम्मद्ााश्रीरिति गधते । 
मरण्डस्प दूषिता भण्डी भण्डत्वाद्धणिडका मता ॥ 
कल्याणरूपा भद्गास्मि काली अभद्रा प्रकीत्तिता | 
कल्लात्सतां स्वरुपत्वादृपि काली. भकीत्तिता ॥ 
सुहदां च दिषपानव  युगपत्सवुसद्िभोः । 
भद्रकाल्नली समाख्याता. मायाश्रयगुणात्मिका ॥ 
मायायोग. इति श्षेया थज्ज्ञानाशानयोन णाम 
पूर्शंधाड्गुण्यरूपत्वात्स्ख्ता. चाह॑. परात्परा ॥ 
शासनाव्छुक्तिख्पाईं राश्यहं. रघ्जनात्सताम । 
सदाशान्त॒विकारत्वाष्छान्ताहं परिकीर्ततिता ॥ 
मत्तः प्रक्रमते विश्य॑ प्रकृति: सास्मि कीरत्तिता । 
अमन्ति हाथना चास्सि रणोमि दुरित सतास ॥ 
शाशोमि करुणां वाचं शद्योमि व गुणेजगत्‌। 
े शरण सर्वभूतानां रमेडई स्वकमंणास्‌ ।। 
१. यदी वेद का अमृतरस “ तक का अमृतरस और सोमरस है। इसलिये विश का नाम अमृतनाथ और सोमनाथ है | 


इद्च्द भारतीय प्रतीकविद्या 


ईंडिता चु॒ सवा देपैः शरीरं चास्मि वेष्णवम । 
एतान्सयि गुणान्‌ द॒ष्ठाी वेदवेबाज्ञपारगा: ॥ 
गुणयोगविधानज्ञा:. श्रियं. मां संप्रचसते । 
साहमेवंविधा नित्या सर्वाकारा सनातना ॥ 


जिसे सर्वाड्भसुन्दरी (त्रिपुरसुन्दरी ) कहा जाता है, वही में महालक्ष्मी हूँ। महाश्री, 
मद्दालक्ष्मी, चण्डा, चण्डी, चण्डिका, भद्बकाली, भेदा, काली, दुर्गा, महेद्वरी, त्रिगुणा, 
भगवत्पत्नी, भगवती, परा तथा और भी मेरे बहुत-से नाम हैं। विकारयोग (परिवतंनशील 
होने) के कारण जो और नाम हैं, उन्हें कहती हैँ। पुण्य-अपुण्य और कृत-अकृत में स्थित 
सारे जगत्‌ की में रक्षा करती हूँ और सवंत्र श्रेष्ठ (महनीय) होने के कारण महालक्ष्मी 
नाम है। महासागर में आश्रय ग्रहण करने के कारण में महाश्री कहलाती हूँ। भण्ड की 
दयिता होने के कारण भण्डी और भण्डत्व के कारण भण्डिका हूँ। में भद्दा अर्थात्‌ 
कल्याणरूपा हूँ, इसलिये लोग भद्रकाली कहते हें। कला (सृष्टि) को आत्मसात्‌ करने और 
कलारूप (सृष्टि-हूप) होने के कारण काली कही जाती हूँ । मित्रों और शात्र ओं के सत्‌- 
असत्‌-रूप विभु (सर्वव्यापी) के आश्वरयय मायागुणयुक्त होने के कारण भी में भद्गकाली हूँ । 
मनुष्यों में उसके ज्ञान और अज्ञानरूप में वर्तमान रहने के कारण में योगमाया हूँ । पूर्ण 
षड़्गुण (ऐश्वर्य, वीयं, यश, सौभाग्य, ज्ञान, वेराग्य) रूप होने के कारण में परात्परा हूँ। 
शासन करने के कारण में शक्ति हूँ। सज्जनों को प्रसन्न करने के कारण में राज्ञी हूँ । 
मुझ में सवंदा विकारों के शान्त रहने के कारण में शान्ता हूँ। मुझ से विश्व का प्रक्रम 
(आरम्भ) होता है, इसलिये में प्रवृत्ति हूँ। मुभमें सबका आश्रय है, इसलिये में अयना हूँ। 
में सज्जनों की दुर्बलताओं पर ध्यान देती हैँ। में करुण वचन सुनती हूँ। गुणों द्वारा में 
जगत्‌ (की बाते ) सुनती हूँ । देवगण मेरी पूजा करते हैं । में ही विष्णु का शरीर हूँ। मुभमें 
इन गुणों को देखकर वेदवेदाज्भ और गुणयोग के विधानों के जाननेवाले मुझे श्री कहते हैं । 
इस प्रकार की में नित्या, सवकारा, और सनातना (सब दिन बनी रहनेवाली ) हूँ । 


८, गुद्यकाल्युपनिषत्‌' 


अथवंवेद्मध्ये शाला मुख्यतमा दि पट । 
स्वयंभुवा या: कथिताः पुत्रायाथवेणे पुरा ॥१॥ 
तासु गुह्योपनिषवृस्तिष्ठस्ति. वरवर्णिनि । 
नामानि खरु शाखानां तत्नाद्या वारतम्तवी ॥२॥ 
मोध्जायनी द्वितीया तु तुतीया तायांबेन्द्वी । 
चतुर्थी शोनकी प्रोक्ता पब्च्चमी देप्पक्ञाविका ॥३॥ 
षष्ठी सौमम्तवी शेया सारात्‌ सारतमा हमाः । 
गुद्योपनिषदो गृहाः सम्ति शाखासु पट्स्वपि ॥४॥ 


. १. इसमें कालो-विग्वद के अन्तर्गत सिद्धान्त का विस्तृत विवरण दिया गया है । 
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ता एकीकृत्य सर्वास्तु मया5स्थां विनिवेशिता: । 
संदितायां साधकानामुदाराय परानने ॥१॥ 
शाहते वदामि यत्रोक्त' ध्यानं कुवन्ति देवता: । 
विराटध्यानं द्वि तज्े यं महापातकनाशनम्‌ ॥६॥ 
श्रह्माणढाद्‌बहि रूध्यंदि.. मद्दत्तत्वमहरुकृति : । 
रूपाणि पन्‍च तन्मात्राः पुरुपः प्रकृतिनेव ।॥७०॥ 
महापाताल्षपावुन्तल्म्बा तस्या जये स्मरेत्‌ । 
ब्रह्मणडाथ कपारूं हि शिरस्तस्या विभावयेत्‌ ।।८॥ 
देवकोको खल्लाटं च॑ पट्थत्रिशज्दयोजनम । 
मेरुः सीमन्तवुण्डोउस्था ग्रहरत्नसमाकुलः ।।६॥ 
झस्तर्वीथी नागवीथी अवावस्याः प्रकोर्तिति । 
शिवद्धोकश्च बैकुगठलोकः कणविभों मतो॥१०॥ 
खोहित तिलक ध्यायेज्षासा मन्दाकिनी तथा। 
जचुषी चन्द्रसूयों व पच्रमाणि किरणास्तथा ॥११॥ 
गयडो स्यथातां तपोद्लोकसत्यश्लोको यथाक्रमम्‌ । 
जनोल्ोकमदक्कोंकी कपोल्ो परिकीर्तितों ।१२॥ 
स्पातां दिलाह्रिफक्षाली तस्या देन्यास्तु कुण्डल्ते । 
स्वल्ञोंकभ भुवद्धोंको देभ्या ओोष्ठाघरो मतो ॥१६ 
विक्पतीनां. प्रहायाज्ष. ल्लोकाश्नाथ रदावत्ी । 
गन्धवंसिदसाष्यानां पितृकिशररद्साम्‌ ॥ १४ 
पिशाचयक्षाप्सससां मरीचीयाषिनां तथा । 
विद्याधराण।माज्योध्मपाणयां. सोमैकपायिनाम्‌ ॥ १९ 
सप्तपीशां. भुवस्यापि लोका ऊच्वरवाघत्षी । 
मुख थ रोद्सी शेयं थोक्षोकशप्रिवुकं- तथा ॥१६ 
अ्रह्मलोको गछ्अः प्रोकों वायवः प्राणरूपिणः । 
वनस्पतय ओषष्यो द्ोमानि परिचत्तते ॥ १७ 
विद्यषब्टररहोरात्र नमे "7 संक्षकस्‌ । 
विश्व तु हत॒यं प्रोक्त प्रथिवी पाव्‌ डच्यतै ॥१८ 
सत्ब॑तत्ञावत्ञ॑ चेव पातात॑ सुतल तथा । 
रतातद्ध नागज्ोकाः पादाक् रथ: प्रकोर्तिता: ॥१६ 
बैदा बाय: स्थन्वूमाना नवा नथो5मिता मता। 
का काष्ठा सुध्ृर्ताश्व ऋतवो:यनमेव व ॥२० 
प्षा मासास्तथा चाब्दाश्वत्वारोएपि युगा; प्रिये। 
कफोर्णि मणिवस्घश् तदूरुकटिबस्धना: ।।२३ 


३६८ 


३७० 


भारदीय प्रतीकविद्या 


प्रधदाक्ष स्फिचश्लैव. सर्वाक़्ानि प्रचतते । 
वेश्वानर: कालसृत्युजिंहवात्रयमिदं॑ स्खतम ॥२२ 
अआ्ाश्रह्मस्तम्यपयन्त तनुमस्या प्रधछते । 
प्रलयो भोजने कालस्तुप्तिस्तेन च नासिका ॥२३ 
शेप पाश्व परीवर्तोी मद्दाकल्पान्तरोद़वः । 
विराड़ पस्य ते ध्यानमिति संक्षेपतो5पिंतम ।।२४ 
तस्थाः स्वरूपविजश्ञानं. सपर्या  परिकीतिंता । 
तदेव दि श्र तिपोकमवधारय पावति ॥३९२ 
यथोण नाभि: सूत्राणि सूजत्यपि गिलत्थपि । 
यथा पृथिन्यामोषष्यः सम्भवन्ति गिलन्त्यपि ।२६ 
पुरषात॒केशलोमानि जायन्ते च सरन्त्यपि । 
उत्पथ्यन्ते विद्वीयन्ते तथा तसयां जगव्यपि ॥२७ 
ज्वक्ञवः पावकायद्वत्‌ स्फुश्षिक्ना: कोटि कोटिशः । 
निर्गत्य च विनश्यन्ति विश्व॑ तस्यास्तथा प्रिये २८ 
ऋचो यंजूषि सामानि दीक्षा यज्ञाः सदक्षियाः । 
अध्ययु यजमानश्च भुवनानि चतुदश ॥२६ 
ब्रद्मविष्णयादिका देवा मनुष्या: पशवों यतः | 
प्राणापानो ध्रीदयश्न सत्यं श्रद्मा विधिस्तव: ॥३० 
समुद्रा गिरयो नथः: सर्व स्थावरजंगमाः । 
विरृम्येमानि सर्गावों त्व॑ प्रकाशयसे ततः ॥३१ 
जज्ममानि विधायारवे... विशत्यप्रतिभूतकम्‌ । 
नवद्वारं पुरं कृष्वा गवाणाणीन्द्रियाय्यपि ॥३१ 
सा पश्यत्यत्ति वहति स्पृशति क्रीडतीच्छति । 
श्रद्योति जिध्रति. तथा रमते विरमत्यति ॥३३ 
तया मुक्त पुरं तहि खस्तमित्यमिधीयते ||३४ 
ये तपः:दीयदोपास्ते नेव पश्यन्ति भाविताम्‌ । 
ज्योतिमेयीं शरीरेउन्तर्ध्यायमानां मद्दात्मभि: ॥३५ 
धृद्शतहिध्यमचित्त्यरूपे सूच्माल तरसूचमतरं विभाति । 
धूरात्सुदूरे तदिद्वास्ति किल्नित्‌ पर्येत्विदैलब्रिद्वित गुदाबाम ॥३६ 
न चचुषा गृहाते नापि वाया नान्येयोंगेनंदि सा कमेणा था। 
ज्ञानप्रसादेन विशुद्ध सत्य: ततस्तु तां पश्यति निषकृ्धां ल ।।३७ 
यथा नद्यः स्यस्वूमाना समुद्रे गच्छुस्त्थस्तं नामरूपे विद्ञाय । 
तथा विद्वान्‌ नामरूपादिमुक्त: परात्‌ परां जगवम्बामुपैति ॥श८ 
सर्वे वेदा यत्पवृमामनब्ति तपाँसि सर्वाणि च यद्दवम्ति । 
थविच्छुस्तो श्रद्मायर्य चरन्ति तल्ले पद संग्रदेश अरवीमि ॥३३ 


परिशिष्ट 


सैवेतत्‌ । 
एपैयालम्बन॑ अ्रष्ठ॑ सैपेवालम्बन॑ परम । 
एवैवाज्धम्बन॑ ज्ञात्वा बह्मलोके महीयते ।।४० 
हन्द्रियेम्य:. पराहार्था हा्थम्यश्व पर॑मनः । 
मनसस्तु॒ पराबुद्धिव डेरात्मा महान पर: ॥७१ 
मदहदतः परमब्यक्तमब्यकात्‌. पुरुषः.. परः | 
पुरुषात्त, परा देवी सा काष्ठा सवा परा गतिः ॥ ४९ 
यथोदरक गिरो सृष्टं समुद्ेषु विधावति । 
पुव॑ धर्मान श्थक्‌ पश्यंस्तामेवानुविधावति ।।४ ३ 


एका गुहझा सवभूतास्तरात्मा पुक॑ रूप॑ बहुधा या करोति | 
तामात्मस्थां येअ्लुपश्यस्ति घीराः तेषां सुख शाश्वत नेतरेषाम्‌ ॥४४ 
न सत्र सू्यों भाति न चन्द्रतारकं॑ नेमा विद्यतों भाम्ति कुतोयमग्निः। 
तामेव भास्तीमनुभाति सर्व तस्या भासा सवभिद विभाति ॥।४२ 
यस्या; पर नापरमस्ति किल्चित्‌_यस्या नाणीयो न ज्यायो5स्ति किल्चित । 
वृद्ध हव स्तव्या दिवि तिष्ठत्येका यवृस्त:पूण मवगत्य पूण:ः ।।४६ 


सर्वाननशिरो ग्रीवा सर्वभूतगुद्दाशया । 
सवत्रस्था भगवती तस्माव्‌ सर्वंगता शिवा ॥७७ 
संत: पाणिपादान्ता सवतो5छिशिरोमुस्रा । 
सवंतः अ्रतिमत्येषा सवमाइत्य. तिष्डति ॥४८ 
सर्वेन्द्रियगुणाभाप्ता सर्वेब्द्रयत्रिवर्जिता । 
सर्वेषां प्रभुरीशानी सर्वेषां शरणं सुहत्‌ ।।४६ 
नवहारे पुरे देवी दंसी बल्ीलायतां बहिः। 
ध्येया स्वस्थ लोकस्य स्थावरस्थ चरस्य च ॥१० 
अपायिपाद ! जननी प्रहीत्री पश्यध्यचकछः सा श्य्योत्यकर्या | 
सा वेत्तिवैध न च तस्यास्तु वेत्ता तमाहुरप्र थां महर्ती महदीयर्सी ॥२१ 
सा थैवाप्ति: सा च सूर्य: सा च वायुःसा च चन्द्रमा: । 
सा चैवशुक्ः सा ब्रह्म सा चापः सा प्रजापतिः। 
सा चैव स्त्रीसाच पुमान सा कुमार: कुमारिका।॥२२ 


ऋचो अरछरे परमे व्योमन्‌ थस्‍्यां देवा अ्धिरुद्रा निषेदु:। 
यस्तां न देव किया करिष्यति ये तां विदुस्त हमसे समासते ।।५३ 
छुवांसि यज्ञा: क्रववों धतानि भूत भष्यं यक्ष बेवा वद्न्ति | 
सब देवी सूजतै विश्वमेतत्‌ तस्पाश्चान्यो मायया संभिरुढ्) ॥१४ 
मायां तु प्रकृति विद्यात्‌ प्रमुं तस्या महेश्वरीमू। 
झसया अवयतेः! सूक्तोध्याप सर्वलिदयं जगत्‌ ॥२४ 


३७१ 


३७७२ 


भारतीय प्रतीकविधा 


या देवानां प्रभवाचोद्धवा अर विश्वाधिषा स्ंभूतेषु॒गूढा । 
हिरिण्यगर्भ जनयामास पूव सानो बुझुया शुभया संयुनक्त, ।१६ 
सूच्ष्मातिसूचम॑ सलिज्स्य मध्ये विश्वस्य सष्ट्रीमनेकाननाव्याम्‌ । 
विश्वस्य सैकां परिवेश्रयिश्रीज्ञात्वा गुह्मां शान्विमत्यन्तमेति ॥२७ 
सा होत्व काले भुवनस्य गोपृत्री विश्वाधिपा सवभूलैषु गूढा । 
यस्यां मुक्ता ब्रद्यययो5पि देवा ज्ञात्वा तां र॒त्युपाशाल्छिनत्ति ॥२८ 
घतात्परं॑ मण्डमिवातिसूक्ष्म ज्ञात्वा कालीं सवभूतैष गृढ़ाम्‌ । 
कशपान्ते ये सबसंदहारकर््नी ज्ञात्या गुद्ां सुच्यते सबवपापै: २६ 
एथा देवी विश्वयोनिमेद्ाव्पा सदा जनानां हति सबन्निविष्टा । 
हदा मनीषा सनसाभिक्लप्ता ये तां विदुरम्त तास्ते मचन्ति ।॥६० 
यदा तमस्ततन्र विवा न रात्रिन सक्ष चासरूगक्येष गुझा । 
सद॒तचर॑ तत्सवितुव रेश्यं प्रशा च तस्याः प्रखता परा सा।।३१ 
भैनामूष्य॑े न॒ तियंक च न मध्य परिजप्रभत्‌ । 
म तस्याः प्रतिमासिश्व तसथा नाम मदहद्यशः ।।६२ 
न संदशे तिथ्ठति रूपमस्था। न चक्ुधापश्यति कश्चिदेनाम । 
हु दा मनीषा मनगसाभिक्लुप्तां य एनांविदुरम्ट॒तास्ते भवन्ति ।।६३ 
भूयरश्च सद्दा त्रिदशानथेशी सर्वाधिपत्य॑ कुरुत॑ भवानी । 
सर्वाविशश्वोध्वमघश्च तियंक्‌ प्रकाशयन्ती आाजते गुद्ककाज्नी ।॥६४ 
सैव सी न पुमानेषा नेव चैये नपु सका । 

यथच्छुरीरमादत्ते तैन तैनेव युज्यते ।॥६२ 
धर्मावहां पापनुदां भगेशीं श्षात्वात्मस्थामझ॒तां विश्वमातरम । 
तामीश्वराणां परमां महेश्वरीं तां देवतानां परदेवतां च। 
पति पतीनां परमां पुरस्तात्‌ विद्यावर्तां गुद्कालीं मनीषाम ।।६६ 
तस्था न काय करण च विधते न तत्समा चाप्यधिका लव दृश्यते । 
परास्या: शक्तिविविवैव श्रयते स्वाभाविकी शानबत्ञक्रिया थे ||६७ 
कश्चिश्न _तस्याः पतिरस्ति लोके न चैशिता नैव तस्याश्य किज्षम | 
सा कारण कारणकारद पिपा नास्याश्च कश्विजनिता न चाधिप: | ६८ 
एका देवी सवभूतंषु गृढ़ा व्याप्नोत्येतत्‌. सर्वेभुतास्तरस्था । 
कर्माध्यक्षा सवभूताधिवासा साशिण्येषा केवला निगुश्या चर !।६३ 
वशिम्येका निष्कियाणां बहनामेक॑ बीज बहुधा या करोति । 
नानारूपा दुशवकत्र विधत्ते नातारूपान्‌ याच बाहुन्‌ू विभतिं ।॥७० 
नित्या नित्यानां चेतना चेतनानां एका बहुनां विवृधाति कामान्‌ । 
तप्कारणं सांस्ययोगाधिगम्यं शात्वा देवीं मुच्यते सर्वपारेः ।॥।७१ 
या वे विध्य' पालने संनियक्ते रुद्व देवं संहृती चापि गुझा । 

देवीमाध्मबुद्धिपकाशां सुमुझवें शरणम्द प्रपये ॥७१ 


परिशिष्ट ३७३ 


निष्कज्धां निशष्कियां शान्तां निरययां निरअनाम। 
बढ्ानननकरां देवीं गुझामेकां पमान्नये ॥७३ 
हयं हि गुह्योपनिषत्‌ सुगुठा यस्‍्या बह्या देवता विश्वयोनिः । 
एतां जपंश्चान्यहं मक्ियुक्तः सत्य सथं हाम्इतः संबमूव ॥७४ 
वेदवेदाम्तयोगु हद. पुराकल्‍पे.. प्रचोदितम्‌ । 
नाप्रशाम्ताय दृलध्यं नाशिष्याम च ये पुनः ॥७२ 
यस्य देध्यां परामक्तियथा देध्यां तथा गुरो । 
तस्येते कथिता द्वार्थाः प्रकाशम्से महात्मन: ॥७६॥ 
महाकाल उवाच--- 


गुहदयोपनिषविस्येषा गोप्यात्गोप्यतरा सदा । 
चतुम्यश्यापि वैदेभ्य एकीकृ त्यात्र योजिता ॥७७॥ 
उपदिष्टा च सर्गादी सर्वानिव विवोकसः । 

पएवंविध  च बदुयानमेयं रूप च कीर्तितत्र्‌ ॥७८।॥। 
सा सपर्या परिशेया विधानमधुना रस । 
साहमस्मीति प्रथमं सोहमस्मि द्वितीयकम्‌ ॥७६॥ 
तव्स्म्थहं ततीयं व मह्ावाक्यत्रयं भवेत्‌ । 
आधान्येतानि वाक्यानि छुन्वांसि परिचदझ्धते ॥८०॥ 
देवता गुह्ाकाल्ली च रजःसत्वतमोगुणाः 

सर्वषां प्रशवो बीज हंस: शक्ति: प्रद्धीतिंता ॥८१॥ 
मकारश्चाप्यकारश्च दृयुकारश्चैति कीलकम्‌ । 
एमिवाक्यिश्रयै: सब कम प्रोतं विधानत: ॥।८२॥ 
अनुद्ण जपश्वेव निश्चयः परिकीर्तितः । 
द्वितीयोपासकानां द्वि परिपाटीयमीरिता ॥८३।। 
एवं चाप्पातुरों यस्तु मनुष्यो भक्तिमावितः । 
विसुक्त: सवंपापेभ्यः कैवल्यायोपकल्पते । 

सर्वामि: सिद्धिभिस्तस्थ किं काय' कमल्वानने ॥ 
हृति भ्रीमद्ाकातसंद्धितायोँ गुहझाकालयुपनिषत्‌ समाप्ता । 


गुह्यकाल्ली-उपनिषत्‌ 


अथवंवेद में छः मुख्य शाखाएं हैं, जिन्हें पुराकाल में ब्रह्माने अपने पुत्र अथर्वंण से 
कहा ।१। है सुन्दरि ! उनमें गुउ४७७८४४- हैं। उन शाखाओं का नाम सुनिये ।२। उनमें 
प्रथम है कारतन्तवी, द्वितीय है मौज्जायनी, तृतीय ताणंबन्दवी, चतुर्थ शौनकी, पठ्चम 
पेप्पलादि और छठी सौमन्तवी जाननी चाहिये। ये सार के भी सार हैं। छहों 
शासत्राओं में गोपनीय उपनिषदें हें ।४“४। हे सुन्दरि साधकों के उद्धार के लिये उन 
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सब को मेंने संहिता के रूप में एकञ्र कर दिया है।५। उन्हे में तुम्हें कहता हैं। जा 
कहा गया है देवगण उसका ध्यान करते हैं। उसे विराट ध्यान जानना चाहिये। यह 
बड़े-बड़े पातकों का नाश करने वाला है ।६। ब्रह्माण्ड से वाहर ऊपर महतत्त्व, अहंकार, 
रूप, पञ्चतन्मात्रा, पुरुष और नौ प्रकृति हैं।9। महापाताल तक फंले हुए उसके पर 
को जय (?) जानना चाहिये। कपालर-जसे आधे ब्रह्माण्ड को उसका शिर जानना 
चाहिये ।८। छत्तीस लाख योजनों का देवलोक उसका ललाट है। रत्नों जैसे ग्रहों से भरा 
हुआ मेरु इसके मस्तक की मांग (सीमन्त) है।€। अन्तर्वीथी और नागवीथी, ये दोनों 
उसकी भौंहें हैें। शिवलोक और वंकृण्ठ इसके दोनो कान हैं ।१०॥ तिलक लोहित 
(बह्मपुत्र), नाक मन्दाकिनी, आंखें चन्द्रस्यं और किरणें पपनी (पलकों के बाल) हैं ।११। 
तपलोक और सत्य लोक दोनों क्रमश: गण्डस्थल और जनलोक तथा महलेंक कपोल 
हैं ।(२। हिमाद्वि और कैलास देवी के दोनों कुण्डल हैं । स्वर्लोक और भुवर्लोक देवी 
के ओष्ठ और अधर हैं ।१३॥ दिक्‍पालों और ग्रहों के लोक . दाँत हें। गन्धषवं, सिद्ध, 
साध्य, पितृ, किन्नर, राक्षस, पिशाच, यज्ञ, अप्सरा, मरीची, यायी (?) विद्याधर, 
आज्यपा, सोमपा, सप्रषि, ध्रूव, इनके लोक ऊपर के दाँत हें। पृथ्वी और आकाश 
के बीच का शृन्‍्य (रोदसी) इनका मुख है तथा द्यूलोक चिवुक है ।१४-१६। ब्रह्मलोक 
गला है और वायु प्राण हैं, वनस्पति और ओषधि रोम हें ।१७। बिजली दृष्टि है और 
दिन रात निमेष और उन्मेष हें। विश्व हृदय है और पृथ्वी चरण है ।१८। तल, 
तलातल, पाताल, सुतल, रसातल तथा नागछोक पर की अंगुलियाँ हैं ।१९। वेद उनके 
वचन हैं, बहते हुए असंख्य नद-नदी, वेद और वाक्‌ हैं। कला, काष्ठा, मुहतं, ऋतु, 
अयन पक्ष मास वर्ष, चारो युग उनकी कफोनि (केहुनी), मणिबन्ध (कलाई) उरु, कटिवन्ध, 
प्रपद (पर का अग्रभाग) नितम्ब और सभी भज्भु हैं। अग्नि, काल और मृत्यु इनकी जिद्दा 
हैं ।२०-२२। तृण से लेकर ब्रह्मा तक इनका शरीर कहा जाता है। प्रढय कार 
भोजन और उससे तृप्ति नाक है ।२३॥ करवट बदलना महाकल्पान्त है। आप 
के विराट-रूप का यह ध्यान संक्षेप में अपेंग' में किया गया ।२४ उनके 
स्वरूप के ज्ञान का नाम पूजा है। पावंति ! इसे वेदोक्त समभिये ।२५। जिस- 
तरह मकड़ा अपने सूतों का उत्पन्न करता है और निगल जाता है, जिस तरह पृथ्वी 
पर ओऔषधियाँ उत्पन्न होतीं और उसमें विलीन होती हैं, मनुष्यों के शरीर पर कैश-लोम 
उगते हें और भड़ते हैं उसी तरह उस (काली) में और संसार में उत्पन्न और बिलीन.. 
होते रहते हें। २६,२७ । धधकती हुई आग से जिसप्रकार करोड़ों चिनगारियाँ निकल कर 
विनष्ट हो जाती हैं, हे प्रिये ! विश्व भी इसी प्रकार निकल कर (लीन होता रहता 
है) । २८ । ऋक्‌, यजुः, साम, दीक्षा, दक्षिणावालले यज्ञ, अध्वयु (परोहित) यजमान, 
चोदहों भुवन, ब्रह्मा, विष्णु आदि देव, मनुष्य, पक्षु, प्राण, अपान, अन्न सत्य, श्रद्धा, 
विधि, तप, समुद्र, गिरि, नदी, सभी स्थावर और जंगम--इन सब की सृष्टि के आदि में 
रचना करके तुम प्रकाशित होती हो। २९-३१। तमोगुण ले पूर्ण जंगम की सृष्टि कर 
चेतन (अप्रतिभूतक ?) में प्रवेश करती हो । नो द्वार बाला पुर (शरीर) बनाकर और. . 
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भरोखों की जगह इन्दत्रियों को बनाकर वह देखती खाती, ढोती, छती, खेलती इच्छा 
करती, सूघती, बिहार तथा विश्राम करती है। ३३ । उसके छोड़े हुए पुर (गृह) को मरा 
हुआ, कहा जाता है। ३४ । महात्मागण जिसका शरीर के भीतर ध्यान करते हैं उस 
भावमयी और ज्योतिमंयी को, तप से जिनके दोष नष्ट हो गये हैं वे भी नहीं देख सकते 
हैं। २९५ | वह रूप अचिन्त्य, दिव्य और सूक्ष्म-से-स॒क्ष्म रूप में वतेमान है। दूर-सै-दूर 
इस संसार में जो कुछ है उसे गुहा में पड़ा हुआ देखे । ३६ । चक्षु वा वाक्‌ द्वारा उसका. 
ग्रहण नहीं किया जा सकता, न अन्य योग से और न कम से। ज्ञान की कृपा से 
जिसका सत्त्व शुद्ध हो जाता है वह उस निष्कल (निराकार) को देखता है। ३७ । जिस 
तरह बहती हुई नदियाँ समुद्र में जाकर नाम-रूप खो देती हैं, उसी तरह विद्वान नाम-रूप 
खोकर कारण के भी कारण (परात्‌ पराम्‌) जगदम्बा को प्राप्त करता है ।३८ । सभी 
वेद जिस पद को मानते हैं, सभी तप जिसका बखान करते हैं, जिसको पाने की इच्छा से 
ब्रह्मतयं धारण किया जाता है उस पद को मंक्षिप्त रूप से में तुम्हें कहता हूँ । २६ । वही 
यह है। यही देवी सबसे श्रेष्ठ अवलम्व है, यही आदि कारण रूप अवठम्त्र है, इसी का 
अवलम्ब जानकर ब्रह्मलोक में महः: रूप (त्रह्म रूप) प्राप्त किया जाता है। ४० इन्द्रियों से 
बढ़कर विषय हैं, विषय का कारण मन है, मन का कारण बुद्धि, बुद्धि का आत्मा और 
सबका कारण महान्‌ है। ४१ । महत्‌ का कारण अव्यक्त, और अव्यक्त का पुरुष है। 
पुरुष का कारण देवी है। वह अन्तिम गति और स्थिति है। ४२ | जिस तरह पर्वत 
पर उत्पन्न जल वह कर समुद्र में चला जाता है, इसी प्रकार भिन्न-भिन्न दिखाई पड़नेवाले 
धर्म उसी की ओर जाते हैं । ४३ । एक छिपी हुई सभी जीवों का अन्तरात्मा है, जो एक 
रूप को अनेक बना देती है। जो धीर भात्मा में उसे देखते हैं उन्हीं को चिरन्तन सुख 
मिलता है ओऔरों को नहीं। ४४। न वहाँ सूर्य चमकता है न तारा और न बिजलियाँ, 
और यह अग्नि कहाँ ! उसके प्रकाशित होने से ही सभी प्रकाशित होते हैं, उसी के प्रकाश से 
ये सभी प्रकाशित होते हैं । ४५ । जिसका कारण और अकारण (पर-अपर) कुछ भी नहीं 
है , जिससे छोटा और बड़ा कुछ नहीं है, वह वृक्ष की तरह अकेली नि३चल (स्तब्ध) शून्य 
(दिवि) में खड़ी है। सव के भीतर भरी हुई उसको जानकर (ज्ञाता) पूर्ण हो जाता 
है। ४६। उसके मुख, मस्तक और कंठ सवंत्र हें। यह सभी जीवों के भीतर वतंमांन 
है। भगवती सवंत्र हैं। इसलिये शिवा सवंगता है। ४७ । इसके हाथ पर सर्वत्र फैले 
हुए हैं, इसकी आँखें, शिर और मुखर सवंत्र हैं, इसके कान सवंत्र हैँ, यह सबको ढंक कर 
पड़ी हुई है। इसके कोई इन्द्रिय नहीं है किन्तु सभी इन्द्रियों के गुण इसमें हैं, ईशानी 
सब की स्वामिनी है, सब की रक्षा करनेबाली और सुहत्‌ है। ४८,४६ । नौ द्वार वाले पुर 
में आत्मा हंसी बाहर लीला करती रहती है। वह स्थावर जंगम और सभी लोकों के 
ध्यान करने की वस्तु है। ५० । माता हस्तपादादि से रहित है, किन्तु ग्रास कर लेनेवाली 
है, आँख नहीं रहने पर भी देखता है और कान नहीं रहने पर भी सुनती है। वह जानने 
योग्य वस्तु को जानती है, उसको जानने वाला कोई नहीं है और उसे लोग सबसे प्रधान, 
महती और सबसे बड़ी कहते हैं । ५१ वही अग्नि है, वायु है, सूय है और चन्द्रमा है। वही 
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ब्रह्द आप' और प्रजापति है, वही स्त्रा-पुरुव, कुमार और कुमारिका है।५२। वह 
ऋक, अक्षर, परमे व्योम है जिसमें रुद्र तक सभी देवता अवस्थित हैं। जो उसको 
नहीं जानता है वह ऋक से क्‍या करेगा। जो उसे जानते हैं उनका इसमें निवास 
होता है ।५३। छन्द, यज्ञ, ऋतु, ब्रत, भूत, भविष्य, जिसका वेद बखान करते हँ--उन 
सभी को और इस सारे विश्व को बनाती है । उसकी माया से और लोग बंधे हुए हें ।२४। 
माया को उस महेद्वरी की प्रकृति और (सब की) स्वामिनी जानना चाहिये। इसके 
सूक्ष्म अवयवों से यह सारा जगत्‌ व्यास है ।५५। जो देवताओं की उत्पत्ति और विकास- 
स्थान है, जो सृष्टि की स्वामिनी और सब जीवों में छिपी है, जिसने पहिले हिरण्यगर्म 
को उत्पन्न किया, वह हमें शुभ बुद्धि से मिला दे ।५६। जल ' के बीच, सुक्ष्म से भी 
अति सूक्ष्म, विदव की सृष्टि करने वाली, अनेकों मुख वाली, एक, संसार को (अपने भीतर) 
घेरकर रखने वाली, गृुप्रूपिणी को जानकर अत्यन्त शान्ति * प्राप्त होती है ।५०। वह 
विदव्वस्वामिनी जो सभी जीबों में छिपी हुई और समय पर भुवन की रक्षा करती 
है, जिसमें देवगण भौर मुक्त ब्रह्मषि भी स्थिर हैं उसे जान कर लोग मृत्यु का बन्धन 
काट डालते हैं ।५८४। जो घृत * का भी कारण और मण्ड (सार) की तरह सूक्ष्म है, जो 
सब जीवों में छिपी हुई है और जो कल्पान्त में सब का संहार करती है उस गुह्मा काली को 
जानकर लोग सब पापों से छूट जाते हें ।५६। बृहत्‌ आत्मारूप यह देवी विद्व का उत्पत्ति- 
स्थान है और सदा लोगों के हृदय में स्थान किये रहती है । हृदय से चिन्तन से और मन से 
(भावनाओं का) निर्माण करके जो उसे जान छेते हें वे अमृत हो जाते हें ।६०। जब तम, दिवारत्रि 
सत्‌-मसत्‌ कुछ महीं भा तब केवल यह गुह्मा भगवती थी । यह अक्षर है, यह सबिता का 
वरेण्य (रूप) है, उसकी प्रज्ञा (सृष्टि कल्पण्ता) फैली हुई हैं । वह (सब का) कारण है ।६१। 
न ऊपर न तिरछे, न वीच में, स प्रतिमा हारा यह ग्रहण की जा सकती हें। इस देवी का 
नाम मह॒द्यरा (?) है ।६२। इष्टि के सामने इसका रूप नहीं ठहरता है, आंख से इसे कोई 
देख नहीं सकता । हृदय, बुद्धि और मन से कल्पित इसे जो जान लेते हैं वे अमृत (आबनन्द- 
स्वरूप) बन जाते हैं ।६३। फिर देवताओं की सृष्टि कर ईशी भवानी सब पर शासन 
करती हे । ऊपर, नीचे, तिरछे सभी दिशाओं को प्रकाशित करती हुई गुह्मकाली 
सुशोभित है ।६४। यह घ स्त्री न पुरष और म नपुसक है। जो-जा शरीर धारण करती 
है उसी से उसका सम्बन्ध हो जाता हैँ ।६५। धरम की वृद्धि और पाप का नाश करने 
वाली, ऐश्वर्य की स्वामिनी, आत्मा में निवास करने वाली, अमृत रूपिणा, विश्वमाता, 
ईद्वरों की भी परम महेष्वरी, दैवताओं की भी पर-देवता, ईश्वरों की भी अधीद्वरी, 
सबसे परमा, ज्ञानियों की गुल्मयकाली और बुद्धिर्पिणी का न कोई कतंव्य ह और न कोई 
साधन हे। उसके समान और उससे अधिक कोई नहीं दिखाई पड़ता हैं। किन्तु 
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यह अरोषकारण ओर तेजःस्वरूप वेद का जल हैं, जिसे पुराणों में नारा कहा गया हैं। 
इसी का नाम निर्बाण है । 

यह वेद का घृत है। इस शब्द का प्रयोग वेद में तेज के अर्थ में होता है | 

इसे सृब्टिसूक्ति से मिला कर पढ़िये । वेद प्रकरण में इसकी चर्चा की गई है। 


ह६ हुए (० ७ 


परिशिष्ट ३9७ 


इसकी ज्ञान, बल क्रिया आदि नाना प्रकार की स्वभाविकी शक्ति सुनी जाती है ।६६,६७। 
सृष्टि में उसका पति कोई नहीं है, न ईश्वरत्व हैं और न उसका कोई लिखझ् (रूप) है । 
वह कारण हैँ, कारणों के भी कारणों की अधीश्वरी हे। इसका न कोई उत्पन्न 
करनेवाला और न कोई स्वामी है ।६८। एक देवी सब जीवों में छिपी हुई हें । सभी 
तत्त्वों के भीतर रहकर इसमें (सृष्टि में। व्याप्त हे । सब तत्त्वों में निवास करनेवाली, 
कर्मों की अध्यक्षा, साक्षिणी, केवला' और निगुणा हैँ ।६६। जो बहुत-सी क्रियाओं में 
अशक्त है, उनको वश में रखनेवाली है, एक बीज को अनेक रूप देनेवाली है। इसके 
नानारूप और दश मुख हैं और अनेक प्रकार की इसकी बाहें हैं ।७०। यह नित्यों 
(अविनाशियों . की भी नित्य है, अर्थात्‌ उन्हें स्थिति देती है। चेतनों की चेतना हे, 
बहुतों की एक है और इच्छाओं का विधान करती है। सांख्य-योग से उस देवी के 
कारण को जानने से सब बन्धन छूट जाते हैं ।७१। जो गुह्मा विष्णु को पालन ओर 
रुद्र को संहार काय॑ में नियुक्त करती है, आत्मबाध-रूपी प्रकाशवाली उस देवी का, 
मोक्ष की इच्छा से, में शरण।पन्न हूँ ।७२। निष्कला, निष्क्रिया, शान्ता, निर्दोष, निमंला, 
बहुत हाथ और मुखवाली गुह्या देवी का में आश्रय ग्रहण करता हूं ।७३। यह गुप्त 
गुह्योपनिषत्‌ है, जिसके ब्रह्मा (ऋषि) और विश्वयोनि देवता हैं । भक्तिपूरत्ंक इसका 
नित्य जप करनेवाला अमृत हो गया, यह सत्य और सब्वथा सत्य हैं ।७४॥ वेद और 
वेदान्त में छिपा हुआ यह प्राचीन काल में प्रकट किया गया । जो शान्त और आज्ञाकारी 
(शिष्य), न हो, उसे न देना चाहिये ।७५। जिसकी देवी में और देवी की तरह गुरु में 
परम भकित हूँ, ये कहे हुए विषय उन्हीं महात्माओं में प्रकाशित होते हैं ।9६। महाकाल 
ने कहा--यह गुह्मोपनिषत्‌ सबंदा गोप्य से भी गोप्य हे । चारो वेदों से एकत्र करके 
इसकी योजना की गई है ।७७। सृष्टि के आदि में सभी देवताओं को इसका उपदेश 
किया गया और कहा गया कि इसका ध्यान इस प्रकार हैँ और रूप इस 
प्रकार हैं।७८/ उस पूजा को जान लेना चाहिये। अब विधान सुनो । 
'साहमस्म' पहिला है, 'सोहहमस्मि' यह दूसरा है, 'तदहमस्मि' यह तीसरा हैं। ये 
तानों महावाक्य हैं । प्रथम इन तीनों वाक्‍्यों को छन्द (वेद ) कहते हैं ।७६,८०। देवता 
गुह्यकाली हैं, रज, सत्त्व और तम तीन गुण हैं। सब का बीज प्रणव है और हंस 
शक्ति है।2८२। मकार, अकार और उकार कीलक हैं। इन्ही तीनों वाक्‍यों से सभी कर्मों 
का विधान किया गया है ।८२। अनुक्षण (प्रत्येक क्षण में) जप ही निश्चय (संकल्प) हैं ।८३। 
इस प्रकार जो मनुष्य भक्तिभाव से आतुर और सब पापों से विमुक्त है, वह 
कैवल्य की कल्पना कर सकता है । है कमलानने ! सब सिद्धियाँ लेकर वह 
क्या करेगा ।८४। 
महाकालसंहिता की यह गुह्मकाली-उपनिषत्‌ समाप्त हुई । 


१. जैन “केबलतत्त्व' को मानते हैं। 


भारतीय प्रतीकविदया 
£, नियतिनृत्यवर्णनम' 
ईइवर उवाच 


हृत्याविकानों. शब्दानामथश्री: शब्दुरूपिणि । 

तस्मिन्सवंधरे सबवससामणिसमुद्गके ॥१।। 
का नाम विमल्ााभासस्त 

न कचन्ति विशिन्धम्ति विचित्राशि जगम्ति या; ।२।। 
एपा बीजकणान्त:स्था चित्सता स्ववपुमंयम । 

लब्ध्चा सत्कालवार्यावि करोत्यक्न रमोदनम ॥३।। 
फैनावतंविवर्तान्तव्तिनी रसरूपियी .। 

कठिनेन्द्रियसम्बन्धे करोति स्पस्वुमम्भसाम्‌ ।।४।। 
एथा कुसुमगुषच्छेषु_ रसरूपेण. संस्थिता । 

कचति प्राणरन्प्रेंष_ करोति परिफुलताम्‌ ॥५।। 
शिल्ाब्नस्था शिक्नाकब्षाभमामस्ती. :छांय धाम । 

सर्गाधारव॒शां धत्त गिरीन्द्रः स्थितिल्वीक्षया ।।६।। 
पवनस्पन्वृकोशात्मरूपिण्णीव स्वगिश्ियम्‌ । 

संसाधयस्पात्मसुत पिवैवात्मतदयानया. ।।७।। 
अशेषसा रसंपिण्डमध्यात्मानं स्वसिदये । 

भावयित्वा न विश्वित्वमिव खत्यं करोत्यल्षम्‌ ॥८। 
स्वसत्ताप्रतिबिम्बाभमाकाशमुकुरोदरे । 

घधते कल्पनिमेषाहू' काल्ाख्यममत्नं वपु: ॥॥६।। 
झामद्ापक्षमेशानं. परिणाममया हमे । 

हृवमित्यमिद॑ नेति नियतिभवति स्वयम ॥॥१०॥। 
साक्षिणि स्फार आमासे ग्रृद्दे दीप हव क्रिया: । 

सत्ये तस्मिन्प्रकाशन्ते जगशिश्रपरम्पराः ।।१ १|। 
परमाकाशनगरनाव्यमण्ड पसूमिषु । 

स्वशक्तिवृत्त' संसारं॑पश्यन्ती सालिवत्स्थिता ॥३२।। 


श्रीवसिष्ठ उवाच 


शिवस्थास्य जगन्नाथ शक्तय: काः कर्थ स्थिताः । 
साछिता का च॒ कि तासां वृत्त स्यात्कियदेव तत्‌ ॥३।। 
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पूर्वां्ध । सर्ग ३७ । 


परिशिष्ट 


ईदहवर उवाच 


अप्रमेयस्यथ शान्तस्थ शिवस्य परमात्मनः । 
सोम्य चिस्माश्रूपस्य स्वस्थानाकृवैरपि ॥१४।। 
इष्छासता ब्योमसत्ता कालसत्ता तथेव च। 
तथा नियतिसत्ता च महासत्ता थ॒ सुप्रत ।॥॥१५।। 
कानशक्ति: क्रियाशक्ति: कतुताउकतु तापि चल । 
हत्यादिकानां शक्तीनामन्तो नास्ति शिवात्मनः ॥१६।। 


श्रीवसिष्ठ उवाच 


शक्तयः कुत एवता बहुत्व॑ कथमासु च। 
उत्यश्ष कथं देव. भेवुभेवृश्ध॒ कीदशः ॥१७॥। 


ईद्वर उवाच 
शिवस्पानन्तरूपस्प सेषा चिन्मान्रतात्मन:  । 
एवा हि. शक्तिरित्युका तस्माद्धिन्षा मनागपि ।॥।॥१८।। 
शत्वकतुत्वभोउतृत्वसादित्वादिविभावनात्‌ | 
शक्तयो विविध रूप धघारयन्ति बहूदकम्‌ ॥१९॥। 
एवं जगति नृत्यन्ति श्रह्मायढे नृत्यमण्डपे । 
कालेन नतकेनेव क्रमेण परिशिक्षिताः नटाहृव ।।२०।। 
यैधा परपराभासा सैषा नियतिरुच्यते । 
क्रियाथ कृतिरिय्छा वा कालेत्यादि कृतामिधा ।।२१।। 
झामद्वार््षपय न्तमिव॒मिः्थमितिस्थितैः । 
आतुणापझ्मजस्पत्द॑ नियमाप्नियति: स्व्ूता ।२२॥। 
'नबतिनिंत्य हू गवर्शिता5परिमार्जिता । 
ए्‌षा नृत्यति वे नित्य जगजात्कनाटकम्‌ ॥।१३॥। 
नानारसविल्ञासाध्य विवर्ताभिनयान्वितम्‌_। 
कर्पक्षणहतानेक.. पुष्करावतघघरम्‌ ॥२४॥ 
सवतंकुसुमाकीय धारागोल्षकमन्द्रिम। 
भूयोभूय:. पतद्षष: रिस्वेदुजलोत्करम ॥।२३।। 
पयोव्पज्ञवाल्ोल नीज्ाम्बरक्ृतत्रमस । 
पूर्ण संशुद्सप्ताब्धिरत्नीघवत्लययाकु्लम_ ॥।२६॥। 
हि हत्तएउताम्बरस्‌ । 
मजानोन्मजनन्यप्रकुलादिकुलशेखरम्‌ (२७।। 
अमच्छशिमणिप्रोतगज्ासुक्ताफल्नत्रयम्‌ । 


सं रुहल॑च्याअवेक्षोक्षकरपश्लवम्‌ ॥२०८।। 


१७४ 


इ्द्च० भारतीय प्रतीकविधा 


अन रतरणलज्लोलल्लोकालइह्ारकोमलम । 
भूरिभूतक्षपाताल्नमस्तल्पव॒क्रमन्‌ ।।२६।। 
मपन्‍़्तोन्मग्नमद्दानैकताराधमंकणोत्करम । 
चन्द्राककुण्ड लरपन्द॒स्मितस्फुटनमोमुखम ।।३ ०।। 
कल्पितानेकगह्माणडकपाटकवितानकम्‌ । 
लुठब्लोकान्तरव्यूदध्वन्मुक्ताइपल्चचम ।। 
सुखदुःख<शादोषभावाभावरसान्तर म॒ ।।३१।। 

अ्रस्मिन्विकारवल्ििते नियतैविंलासे संसारनाम्नि चिरनाटकनाव्यसारे । 

साक्षी सदोदितवपु: परमेश्वरोड्यमेक: स्थितो न च तया न च तैन भिन्न: ॥३२।। 


जिसके भीतर ही सब कुछ है', जिससे सब कुछ निकला है, जो सब कुछ और सर्वत्र है, 
जो सर्वमय और नित्य है उस सर्वात्मा को नमः:। इत्यादि (पूर्वाध्याय में कथित) 
सवद्वर, सवसत्तारूपी मणि की पिटारी तथा परम चित्‌ (चेतना) मणि में (पूर्वोक्त) 
शब्दों की अथंश्री, सत्य जसी दीखनेवाली वे कौन-सी शक्तियाँ हें, जो संसार की विचित्रताओं 
को रोपती रहती हूँ, किन्तु स्पष्ट रूप से प्रकट नहीं होतीं (विमलाभासा: न कचन्ति ) । १,२। 
यह चित्‌ सत्ता (अस्तित्ववाली, सबंदा वतंमान रहनेवाली शक्ति) बीजों के कणों के भीतर 
रहकर मिट्टी, समय और जलादि पाकर अपने शरीर से ही अंकुर से छेकर भोजन (भात) 
तक बनाती रहती है।३॥। रस (जल) के रूप में फेन, आव्त और विवतं के भीतर रहकर 
पत्थर (कठिनेन्द्रिय) इत्यादि के योग से जल में स्पन्द (गति) उत्पन्न करती है।५। जिस 
तरह प्रतिमा में घक्ति के निवास की सत्यता का बोध होता है, उसी प्रकार पर्वत इन 
वस्तुओं के उत्पन्न होने का आधार बना रहता है, उसी तरह उत्पत्ति की सम्भावनावाली 
सारी सृष्टि का यह आधार है ।६। ममत्व से पिता जिस प्रकार पुत्र को कमं में प्रवर्तित करता है, 
उसी प्रकार पवन की गति का आधार रहकर यह ममता से त्वक (स्पशंशक्तिवाली! इन्द्रिय 
को प्रवरतित रखती है ।9। तत्त्वज्ञान के लिये जगत की अशेष सत्ता के घनीभूत सार 
आत्मा की भावना करने में (यह भी नहीं, वह भी नहीं) कुछ भी नहीं इस तरह की भावना 
से शून्यता की ओर प्रवृत्त होता है ।८। आकाश-मुक्र के भीतर अपनी सत्ता के प्रतिबिम्ब 
की तरह सृष्टि-कल्पना के निमेष के चिक्न की तरह काल नामक निमंल हरीर धारण 
करती है ।€। ईशानपयंन्त ये पञचब्रह्म (काल के) परिणाम (परिपक्व वा प्रवुद्ध) रूप हैं । 
स्वयं नियति (नियन्त्रण करनेवाली, सर्वकार्यव्यवस्थापिका मूलशक्ति) यह, ऐसा यह नहीं 
इत्यादि रूप बन जाती है ।१०। घर में दीप की तरह धुघले आभास की यह साक्षी है। 
उस सत्य पर ससार चित्रों की तरह प्रकट होता है।११। परमाकाश नगर के नाटयमण्डप- 
मड्च पर अपनी शक्तियों से घिरे हुए संसार को देखती हुई यह साक्षी की तरह स्थित है ।१२। 
श्रीवसिष्ठ ने कहा- हे जगन्नाथ ! शिव की कौन-सी शक्तियाँ किस प्रकार स्थित हैं, उनमें 


१ , यरिमन्सवं' यतः सब” यः सब॑” सब तश्च यः । 
यश्व सर्बमयो नित्य तरमे सर्वातमने नमः ॥ यो० नि० प्रकरण । पूर्वाढद'। सर्ग ३६. १८। 
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साक्षिता क्‍या है और उनकी वृत्तियाँ कितनी हैं ।१३॥ ईश्वर ने कहा--है सौम्य ! 
हे सुत्रत ! अप्रमेय, शान्‍्त, परमात्मा, किसी का रूप न होने पर भी चिन्मात्ररूप, 
शिवरूप, शिव की इच्छाशक्ति, व्योमशक्ति, कालशक्ति, नियतिशक्ति, महाशक्ति, 
ज्ञानशक्ति, क्रियादक्ति, कतृता (प्रवृत्ति), अकतृता (निवत्ति), इत्यादि शक्तियों का 
अन्त नहीं है ।१६। श्रीवसिष्ठ ने कहा--ये शक्तियाँ कहाँ से आती हैं । ये बहुत-सी क्‍यों हैं । 
इनका विकास कैसे होता है। यह केसा हें कि भिन्न रहने पर भी ये भिन्न 
नहीं हैं ।१७। ईद्वर ने कहा--अनन्तरूपवाले शिव की यह अपनी चेतना (चित्‌) मात्र है। 
इसी का नाम शक्ति है। इसलिये कल्पना द्वारा (मनाक्‌) यह भिन्न भी मालूम होती है 
(वस्तुत: भिन्न नहीं है) ।१८। ज्ञानरूप (ज्ञत्व), क्रियारूप (कतृ त्व), आनन्दरूप (भोक्‍तृत्व) 
साक्षिरु्प आदि कल्पना (विभावना) करने से जल के बहुत-से (तरंग, फेन, बृदूबृद, 
भरना, तालाब, सागर इत्यादि) रूप की तरह शरक्तियाँ नाना प्रकार के रूप धारण 
करती हैं ।१९। कब्रह्माण्ड-नृत्यमण्डप में कालनतंक से क्रमश: परिशिक्षित होकर संसार सें ये 
नृत्य करती हैं ।२०५ इनका जो पर, से भी पर अर्थात्‌ आदि रूप है उसी को नियति मूल- 
शक्ति) कहते हैँ । क्रिया, कृति, इच्छा, काल इत्यादि भी उसके नाम हैं ।२१॥। आरम्भ 
से महारुद्र तक इदं ' यह और इत्थं* इस प्रकार हे। तण से ब्रह्मा तक स्पन्दन का 
नियन्त्रण करने के कारण इसका नाम नियति है।२०७। नियति नित्य है, उदवेगवरजित 
और अपरिमारजित है।' यह संसार के जंजाल का नृत्य करती रहती है।२३॥ इसमें 
नाना प्रकार के रस हैं। इसमें चक्राकार घूमने (विवर्त) का अभिनय है। नृत्य के 
समाप्तिकाल (कल्पक्षण) में अनेक पुष्कर और आवतं्ड (प्रलदयकालीन महामेघः का घोरनाद 
ताल है ।२४॥ सभी ऋतु के फूल (इस महानृत्यशाला में) बिखरे रहते हैं। ब्रह्माण्ड 
धारागृह है, जिसमें मेघों की धारा यन्त्रधारा हें । बारम्बार की जलवृष्टि (इस नतंकी के) 
पसीने की बूदें हैं ।२५। नीले मेघ के लोटने से नीलछाम्बर का भ्रम होता है। सातों 
समुद्र के विशुद्ध रत्नों से जड़े हुए इसके कंकण और चूड़ियाँ हैं। पहर, पक्ष, दिन इसकी 
आँखों के कटाक्ष हैं, जिनते आकाश (नृत्यमण्ड्प) उगमगाता रहता है, जिसमें कुछूपवंत* 
और बड़े-बड़े प्वंतशिखर व्यग्र होकर इबत और उतराते रहते हैं ।२७। चन्द्रमणि 


१,  इृदम--आकारनियम । तृण से लेकर मद्दारुद्रपय॑न्त । 
२.  दत्थमू--विकार नियम । तृण से लेकर पद्म जस्पन्दपर्यन्त । 
अपरिमार्जित -- भपरिवर्तित, स्वभावरथ । 
मरयं प्रकृतिः शरीरिणां विक्रतिजीवितमुच्यते बुधे:। रघुवंश। ८,८७। लय ही स्वभाव है। 
सृष्टि विकार है | 
४. (क) पुष्कर-मुदंग। प्रलयक्ालोनमद्मेष--जात॑ं ब॑रे भु बनविदिते पुष्करावतंकानाम्‌ मेघदूत। १.६। 
(ख) पुष्करा नाम ते मेषा बदतवस्तोयमत्सरा: । 
पुष्करावतंकासनेन कारणेनेद शब्दिता: ॥ 
नानारूपपराश्चेब मदापघोरतराश्च ते । 
कव्पान्तवृष्टे: सुष्दार; संवंतग्नेनियामका | वायु० ५१,३९,४० । 
४५. महेन्‍्द्रो मलयः सक्षः शुक्तिमान्‌ ऋक्षपवंत: । 
विन्ध्य रच पारियात्रश्च सप्तेते कुलपव॑ताः ॥ 
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(चन्द्रमाओं) के बने हुए गड्भा की तरह (उज्ज्वल) तीन सूत्र का हार (त्रिगुण) ? उछलता 
रहता है। सांध्य मेघ के रूप में संदृष्ट, अद्ृष्ट आदि (मुद्राओं) में इसके सुन्दर रंगे हुए हाथ 
घूमते हैं ।९८। ये सवंदा मुखर, लोल, लोकालंकार और कोमल हैं ।' भूतल, पांताल, 
नभस्तलर१ में इसके पर चलते रहते हैं ।१९। चंद्र और सूर्य का कृण्डलवाला नभोमण्डल 
इसका मुस्कराता हुआ मुख है। निकलते और छिपते हुए तारे इसके (निकलते और 
सूखते हुए ) पसीने की बूंदें हें ।३०। बने हुए अनेक ब्रह्माण्ड इसके वितान हैं। छोकों का 
समूह इसके वस्त्र में लगे हुए मुक्ता की तरह शब्द करते रहते हें । सुख, दुःख, दशा, दोष, 
भाव, अभाव ये नाना प्रकार के रस हैं ।३१॥। इस निरंतर परिवतंनशील, संसार नामक 
चिरनाटक के नाट्य नियति के विलास में सदा प्रकाशस्वरूप परम ईएवर अकेला देखते 
रहते हैं। नवे उस (शक्ति वा नियति) के साथ हैं, न उससे भिन्न हैं ॥६२॥ 


१०, कालरात्रिनृत्यम्‌ 
श्रीवसिष्ठ उवाच 


झथ राघव रुद्रं त॑ तदा तस्मिन्‌ महाम्बरे । 
प्रवृत्त नर्तितु' मत्तमपश्यं वितताकृतिम्‌ ॥१॥। 
व्योमेवकृतिमापश्षमज ह॒दृब्यापितां निजाम । 
मद्ाकारं घनश्याम॑ वृशाशापरिप्रकम्‌ ।॥।९।। 
झकन्दुवक्चिगयन चत्यदृशव्गिम्बरम्‌ । 
घनवीघप्रभाबाद्षमात्वान॑ श्यामल्ा्चिषाम्‌ ॥।३॥ 
वढवाग्निदश जोलभुजोमिंभरभासुरम्‌ । 
एकाणंव्यो. द्वाग्देहबन्घेनेव समुत्यितम्‌ ॥४॥ 
पश्याम्पनन्तरमहं यावत्तस्य शरोरतः । 
छायेव परिनिर्याति नतनानुविधाबिनी ॥५॥। 


सूयष्वविधमानेत॒._ महातमलसि चाम्बरे । 
स्थिता कथमियं छाबा भवेविति मतिमम ।।६॥| 
यावद्विचारयाम्याशु तावततस्थ तदा पुरः:। 
सा स्थिता परिनृत्यन्ती विस्तीर्णा श्रीभ्रिद्ञोचना ॥७॥॥ 


१. इस श्लोक की टीका में आनन्दबोधेन्द्रसरस्वती लिखते हैं-.- 
लोका जना भुवनानि वा तल्दणेरलझूुरेः कोमल मन्जुलम्‌ | पढें: ऋम्यन्त इति पदक्रमाः 
नटीपादविन्यासस्थानादिभेदाः । 
लोक अर्थात्‌ जनता का वा भुवनसमूह । अलंकार बने हुए उनसे कोमल अर्थात्‌ मंजुल। पेर से 
चलना पदक्रम दै। भर्थ दे नटी के पगर्सचालन के नाना प्रकार के भेद | 

२, यो० बा० ठत्तरादे। सगे ८१। है 
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कृष्णा कशा शिरालाज्ी जजरा वितताकृतिः । 
ज्याज्ञाकु 7:77:।: वनसंभारशेखरा ॥८॥। 
मिक्नाग्जनतमः श्यामा यामिनीवाकृतिं गता । 
तमः श्रीदेंहदयुकव साकारेवाम्बरथतिः ।॥।६॥। 
अतिदीर्धा करालास्या नमो मातुमिवोधता । 
दीघेजानुभुजम्नान्त्या मातुकामेव व्रसुखम्‌ ।।१०।। 
क़शा यहूपवासेव परिनम्नसंद्यत-: । 
कज्जलश्यामला मेघमालेव पवनाकुतद्धा ।।११।। 
कृशाशक्ता थवा स्थातु' सुदीर्घा विधिना तवा। 
प्रथितिधथ.. शिरार्पैर्दामिभिदेष्येशालिमिः ।।१ ९।। 
तथा नाम सुदीर्षा सा यथा तस्‍या: शिरःखुरम । 
मया दृष्ट प्रयल्नेन चिरोध्वाधोगमागमैं! ।।$४३॥ 
झन्त्रान्त्रतन्त्रीअथितशिर:करखुरोत्करा | 
आउएा5:८८८5.ता कण्टकानामिव स्थल्नी ॥३४॥ 
वरश्वेरूपसयाकादि+ ८: कमलजालके: । 
कृतमाल्ामत्ञालोकवातवह्धिमयाश्षला ॥१९॥ 
प्रत्नम्बकर्णा लुल्षितनागा नृशवकुण्डल्धा । 
शुष्कतुम्बीखताष्ठीलादीधाल्ोत्ञासितस्तनी ॥१६॥ 
कुमारबर्हिं पिच्छोपे ब्रह्ममृर्धजमण्ड ले: । 
लांछितोश्वसुराधीशशिरःखटवांगमण्डल्ञा.. ॥१७॥ 
वन्तेन्दुमाद्वाविमत्षा विमल्ोद्योतपातवत: । 
तमोणंवोध्व॑ ल्लेखिव वृत्तावशेविवर्तिनी ।।१८॥ 
शुष्कतुम्बी लतेवो०्चराकांबात स्दस्थिता । 
विल्लोद्लावयवाष्दीज्ञा वातेः पटपटारवा ॥१६॥ 
बृद्दत्तरक्ोष्व भुजा श्यामल्लोसलासशादिनी | 
एकाणवोमिंमद्ेव नूत्ताइत्तिविवर्तिनी ॥९०॥ 
सणमेकभुजाकारा क्षणं बहुसुजाकुल्ा । 
झनम्तोप्रभुजाषिप्शगश्चतेनमण्डपा ॥२१॥ 
चिप्रमेकमुलाकारा छिप्रं बहुमुखाकृति: । 
झनस्तोग्रसुलीछिप्ं निमुंखी चापि च इणम ।।२२९२।। 
पुकपादाम्यिता. चिप्र सिर पावृशतान्यिता । 
चुण चानम्तपादाश्या निष्पादाकारिणी च्षयास्‌ ।।२३॥।। 
काकराजिरियं.. सेति मथानुमितदेहिका । 
काली भगवती सेपमिति मिर्शीत्सलना ॥॥२४।। 





३८३ 


रेट .._ भारतीय प्रतीकविद्या 


ज्वालापूर्णार घोशोप्रखाताभनपनत्रया । 

उ्वल हरेन्दन ल्ावि्तानूपम ज ल्ाट भू: ।।३५।। 
लोकालोकेल्नीलोप्रधञत्र मी महनुद्रवा । 

वातस्कन्घगु शप्रोत॒तारामुक्ताकल्ापिनी ।३६।। 
इखनोलादि तुल्पोश्वतोरणं वे: प्रभाग्वरे । 
विश्रान्तकाचशेलाभभ गर्भीषणवायसी ।।२७॥। 
नृत्यद्ध जल्तापुष्पेनंखशुभ्राभ्रमण्डले: । 
प््णचन्द्रशतानीव अमयन्‍्ती नभस्वले ।२८।। 
अमद्विर्ष्याप्तविक वक्रा मुजैः कल्पास्वुदेरिव । 

वर्षद्धिः प्राणिजप्रान्तताराले ल्लागहटा भा: ।।२६।। 
नखपुष्पाज्ष लीवज्लीजल्लेप्रान्तभुजतुमः । 
कृष्णेःकाननिताशेषगगनाग्रोग्रमूर्ति भेः ॥३०।। 
तमालताल्ञत: स्थूज्ञां भुव॑ वृग्धमद्दावनेः । 
विडम्बयन्ती वल्षितां जंघासंघेन ल्लोकता ॥३१॥।॥। 
अप्य तन्ते महाब्योम्नि पार प्राप्त: शिरोरुहैः । 
कुर्वाणेवातत वास चरत्तिमिरदुन्तितः ।।! २।। 
उद्यन्ते मेरवों येन तेन निःश्वासवायुना । 

घनघु घुमदिक्चक्रा गनप्रामघोषिण। ॥ १६॥। 
धनमारुतफू-कारच्वे इ गेय॑ प्रभायता । 
नियतानुनयेनेव चक्षिता सानुवृत्तिना ॥३४॥ 
ततो नृत्तवशावेशादधंमानशरीरिणी । 
मा ध्ट्टरावधानेन गगनासोगभूरिणा !ै५।। 
यावत्तयाउ७बृता देदे देलावद्वनसारया ।॥। 
माला मल्रयकैलाससहा मन्दुरमेरुमिः ।।३६।। 
आासीत्तस्या युगान्ताअ्रमात्षिका परहपट्टिका । 
झादु्श मण्डलान्यक् श्रीणि सोकास्तराणि च।।३७।। 
कर्णेयोर्दिमवसन्मे रू रूप्यक्ाश्नमुद्रिके । 
ब्रद्माण्डघु घुमैर्माला मदती करिमेशत्षा ।।शै८।। 
सछज: कुक्षाच ज्ञा; शआअक्बनपत्तनगुच्छु का: । 
जरप्पुरवनद्वीपप्र।मपे क्ष वपश्चवा: ॥ ३ ६।। 
तस्था अक्लषु रृष्टानि पुराणि नगराणि अञ्र। 
ऋतवश्च श्रयो क्षोका मासाहोरात्रमात्षिकाः ॥॥४०।। 
मुक्तात्षतादिक नथ:ः  कालिन्दीशभिपयाविकाः । 
धर्माधर्मादुसा कर्णंमूषणे चास्यक्ोयो: ।॥।३१॥। 


परिशिष्ट 


सस्‍्तनास्तस्यास्सु चत्यारः लवदमंपयोलवा। । 
वैदाः सकत्नशास्त्राथे च॒तु:संस्थानचूचुका: ।।४२।। 
त्रिशूल्रे: पट्टिशे: प्रासा:. शरशक्त्यश्टिमुद्गरै: । 
नियवायुधजालानि सतग्दामानि विभत्ति सा।।४३॥। 
चतुद्शविधा भूतजातयोी. याः सुराविकाः । 
तस्या: शरीरशालिन्यास्ता लोभावलयः ल्थिता:।।४४।। 
तस्थाश्च नगरप्रामगिरयो. देददशायिनः । 
नृत्यन्या सह नृत्यन्ति पुनजन्म मुदेव तै।॥४५।। 
जंगमास्मैकमे वैतज्गव॒स्थावरं तथा । 
नृत्यतीति मया ज्ञात परल्ोके सुख स्थितम्‌ ।।४६॥। 
निगीणं जगवृज्ञस्थं कृत्वा तृप्तिमुपागता । 
परिनृत्यति सा मत्ता जगजीण। दि चातकी ।।४७।। 
झावशप्रतिबिम्बध्थमिवाभाव्यखित्नं जगत । 
तस्था वषुषि विस्तीणं स्वरूपिणि सरूपछ्क ।।४८।॥ 
सा न नृत्यति तत्सवं सशेत्षबनकानन- । 
जगन्नृत्यति नानात्म रूत्वा पुनरुपागतम्‌ ॥।४६।। 
तजगज्नत्त न॑ पार... तह द्वादृशंसंस्थितम । 
चिरं मया तदा दृष्टमविनष्टं पुनः स्थितम्‌ ॥५०।॥॥ 


विचल्ञत्तार एजालं अ्रमत्पवंतमझछ : म्‌ । 
मशकब्यूहवद्वातब्याघूतामरदानवस्‌ ॥६.१॥ 
संग्रामोन्मुक्तचकासद्वीपायं वद्ताम्बरम्‌ । 
देल्लाविवलनावतप्रोदशेत्न घरातृष् म्‌ ॥९२॥। 
नीतमेघांशुकाइत्तिवातघु घुमिताम्बरम्‌ । 
काष्ठास्थ्याव्स्फुटास्फोटपटल्यंटघटारव- ॥९ ३ ।। 
जगत्पवायेन्यामिमैरमिश्रैमु कुरं यथा । 
व्याप्माभोगिभाडा रे रक्े जज्नमेस्तथा ९ ४।। 
मेरुठ त्यति लोलोधकुलाच लशदर जः | 
अमदृश्नपटोपेतनमत्तनुतनूरुदद ।९<९।। 


धत्यजन्तः समुवाश्यव मर्यादामुद्र्ण व्रमाः 

भूमेनभस्तत्व पाव्ति नमसो याग्ति भूतत्लम ।।२६॥। 
पुराणि घघरारावेद् श्यन्ते लुठितान्यध । 
सगृहाह्वालवास्तभ्यं न थे. विश्विल्लुटत्यथः ।॥९७।। 
तस्या अमन्‍्तयां चतुरं॑ चन्द्राकदिनरात्रय: । 
नखाप्रद्रेखाद्योकान्तत्न न्तिकाण्यचनसूलवत्‌.._ ॥६८।। 


रेद्वश्‌ 


श्द्व६ 


भारतीय प्रतीकविधा 


विभान्ति सष्टयस्तस्था धर्माणि जल्ञजालिकाः । 
हव नीहारदारिण्या नीकवारिवृवाससः ॥३१६॥ 
स्वमेव तस्या; सम्पन्न कबरीमण्डतक्क कृददत्‌ । 
पाताल चरणों भुमिरुव॒रं बाहवों दिशः ॥६०॥ 
दीपाब्धयोउन्न बल्धय: पाश्वका: स्वपवता: । 
प्राणापानावली दोल्ा; पवनस्कन्धशात्षिका: ॥६१॥ 
तवानुभूत नृत्यन्त्यास्तस्था वषुषि विस्तुते | 
हिमवस्मेरुसह्याथे... दॉलनम्रममद्रिमि: ॥६२॥ 
तरवद्रिगुलुच्छात्ता वल्यन्था तया सजः । 
पुनः कल्पान्त आरब्ध हव ताण्डवहेलया ॥६३॥ 
सुरासुरोरगानीकरोमशाज्ः शरीरक: । 
निस्पन्दं॑ स्थातुमशकश्नसी अमति. चक्रवत्‌ ॥६४॥ 
मानाविमवविजश्ञानयशयशोपवीतिनी | 
सा सरम्ती नभस्यासीदधनपृत्कारधोषिणी ॥६२॥ 
ततन्र. भूतलमाकाशमाकाशमपि भूतत्षमू । 
प्रतिकृतिभवत्यन्तनं च. किब्चिद्विवत्त ते ॥६९॥ 
वृष भ्नासागुद्दागेहनिगता घनघु घुमा: । 
तन्नोप्रा धायवोी वान्ति घोरपृत्कारकारिय: ॥६७॥ 
नभ: करशतेस्तस्याश्व राजुत्तिवत्तिम: . । 
भाति चण्ढानिल्ोद तेराकीणेमिव पश्चवेः ॥६८॥ 
तवृक््जजगहुस्तुजातअ्रम ण सम्भवात्‌ । 
इशष्टिधीरापि मे मोहे सन्ना सेनेव सक्रे ॥६६॥ 
प्रोहाल्ते यन्‍्त्रवच्छेला निपतल्ति मसश्वरा! । 
अन्नत्यभरगेदाने. वलिति. देहदपंणे ॥७०॥ 
समेरवः  परणवद्ब्यूहा मक्या! पल्चवा हृव। 
हिमाद्रयो दिमकणा इवयोब्योंऋ्रअलता हव ॥७१॥ 
सह्या मह्यामिव खगा. विन्ध्या विधाधरा हवय। 
वृच्चावश अ्रमन्तो5म्ता राजहंसा इयाम्बरे ॥७२॥ 
दीपान्यपि._ तुयानीव समुद्रा बक्षया हव। 
सुरक्ञोकाल्य: पञ्मा आसंस्तदं हवारिशि ॥७३॥ 
विशवाकाश संकाशे._ स्वप्ताअनपुरोपसे । 
झा _तस्या शदृज्जंधवे पियडादित्यसमत्विषि ॥७४॥ 
विन्थयो नृत्यति काझनाचल्षवने सहाभ्य सहो गिरिः । 
कैशासो मलयों महैल्दशिक्वरी क्रोज्मावल्ली मस्व्रः ॥ 
गोकणों गगनाज़णे वसुमती विद्याघराणां पुर । 
सब जहुमतां गता बनभवस्तस्याः शरोरें सवा ॥७१॥ 


परिशिष्ट 

भ्रब्धिन त्यति पव॑तै गिरिरपि प्रोश्वे नेभ:कोटरे 

व्यं'मापीरदु विवाकरे: क्य चल्षित भूमेरधस्ताद्गतम्‌ । 

सद्दीपाचशपसनो. वनगणः  प्रोष्कीणपुष्पो विवि 

ध्याज्लोल जगदुम्बुधाविव तु दिकचकके भ्राम्यति । ७ ६॥। 
व्योग्नि श्रमस्ति गिरयोआखुधयो विगस्ते लोकास्तराणि पुरप्तनमण्डलामि । 
नद्यः. सरांसि मुकुराम्तरिव प्रवृद्धवातावकीण तृणविक्रमणक्रमेश ॥७७॥ 
मत्स्याश्ररन्ति से मद्दो वरवारिणीव ध्योम्नि स्थिराणि नगराणि भुवीव भाव्ति । 
से भूधरा गगनसंक्षयवारिवाहसुत्पातवातपरिवृत्तगिरिस्थितं तत्‌ ॥७८॥ 
ऋचोत्करोी... भमति वीपसहसूयन्त्रचक्रमेण. मणिवषेणवैगवार: । 
अन्तवेदिश्वा परितः प्रणयेन मुक्त' विधाधरामरगणैरिव पुष्पवर्षम्‌ ॥७६॥ 
संहारसगनिवया. दिनरात्रिभागे.. बिन्दूपमा रजतयोद्दिवधोत्कराश्व ॥ 
कृष्णा: पिताश्व॒परितोमज्शक्रहृष्णस्वावशमण्डलवदाकुलमुझ्सन्ति ॥॥८०॥ 
रनानि भास्करनिशाकरमण्डलानि. तारोत्करास्तरलमण्डलकान्तिद्वारा: । 
स्वच्छाम्बराणि वल्षितानि महद्दाम्बराणि कुवन््यनारतमनल्पमक्षातल्लेखाः ॥८१॥ 
कल्पान्तकालविलुदाजगन्म तनि. व्यावत्तनिमंगिति. जातमश्ुज्मणानि | 
तैजांसि महू त तयोष्वमधश्न यास्ति नानाविधानि गुशवन्ति विभूषणानि ॥८१॥ 
जंगलहण्ल्ल 7क्ञा::व्रवीचिश्यामायमानसकक्षातपवासराणाम्‌ । 
व्यावृत्तिनिविलुटतामपि स॒ स्थिराणामाकण्यते कल्नकल्षो जनमगड़लानाम्‌ ॥८३॥। 
ब्रह्म ख्द्विष्ण॒हरवद्विरवीन्दुपूर्वा देवासुराः परि विवृस्तिभिरापतस्त: । 
झस्येझय एवं विविधा उपयान्ति यान्ति वातावधूतमशकाशनिविश्नमेण |॥८४।। 
संद्ारसगंसुखदु:खभवाभवेद्दानीद्ानिषेधविधिजन्मस्टतिश्रमाधा: । 
साथ प्रथक्च विद्धसम्ति सदैव सर्ग ब्यामिश्रतामुपगता अपि तत्र भावा: ॥८५॥। 
भावेट वस्थितिविपत्करणभ्रमायां संद्दारसगंभ्रुवनावनिविभ्रमाणयाम्‌ 
मिथ्यैव से प्रकचर्तां स्वशरीरकार्णा संल्कक्ष्यतैडत्न न मनागपि नामसंख्या ॥८६॥ 
उत्पातशान्तमरणोत्सवयुद्धसाम्यविद्व परा) भयविश्वसनावि तन्र । 
एकन्र कोष हव रश्नचयो विभाति नानारसाप्रतिघसगंपरम्पर॑ तद्‌ ॥८5७।। 
तस्थाश्रिवम्बरसये. धपुषि स्वभावभुतारफुटानुभवभावजगढ यवस्था: 
सर्वक्षणा. मत्निनः्कक्षिताम्बरर/-॥057स्फुरणवत्परितः. स्फुरन्ति ॥८८।। 


जगत्संचुन्धमछुन्ध॑ दश्यतै स्थितिसंस्थितिः । 
संचाहयमानसुकुरपतिबिम्ब हवास्थितम्‌ ॥८६॥ 
नृत्यस्फुरभतापास्तजगवरर्था: प्रतिद्णम । 


स्थिति, व्यजम्ति. गुद्धल्ति बालसंकलपसगंवत्‌ ॥३६०॥ 
क्रियाशक्त:. शरीरे उन्‍्तः.. पूर्ममाणा. भनारतम्‌ । 
राशीभुम.. विशीयंस्ते जगम्मुद्गकणोत्कराः ॥६१॥ 


३८७ 


श्चट भारतीय प्रतीकविधा 
चणमालक््यते किंखिश्त किल्चिपि सा चणम | 


उणमक्त ध्ठमात्रेव चयमाकाशपूरिणी ।।६२।। 

यस्मात्सा. सकला देवी. संविच्छक्तिजंगन्मयी । 

झनस्ता परमाकाशकोशशुद्धशरीरिणी ।॥।६ ३॥। 
कालत्रयस्थितजगल्रितयान्तरी द्वधि चित्सा तथा कचति तैन यथास्थितैन । 
रूपेण सित्रकृदुवारमनःस्थवित्रसंसारजालसदशेन_ कचज्जवैन ।॥।६४।। 
सर्वाप्मकेकवपुरेकचिदात्मकत्वात्‌ संशाभ्तखैकवपुरेकचिदाष्मदस्वात्‌ । 


एयं. निमेषणसमुन्मिषितिकलप॑ सा बिश्रती बपुरनव्तमनादि भाति ॥।६४।। 
तसयां विभाति तदनन्तशित्वात्मकोशे. लेखाब्जवक्ररचनाविवदेव दृश्यम्‌ । 
व्योमात्मक गगनमान्रशरीरवस्यां चित्त्वादव्॒वजज्ञधिकोश हवोमिलेखा ।।६ ६।। 
महती मैरवी देवी नृत्यन्त्यापूरिताम्बरा । 
तस्य कल्पान्तरूवस्य सा पुरो भैरवाकृतैः ।॥६७॥। 
शिरोमन्दश्रितोग्राग्निवृग्धस्थाज़ुवनावनि: ! 
कल्पान्तवातब्याधूता.. वनमाल्षेव नृत्यति ।॥।#८॥।॥। 
कुद्दात्ञोलूललशसीफत्ञकुम्भकरण्ढकैः । 
मुसद्ोवल्चनस्थात्वीस्तम्मे: स्तग्वाम घारिणी ।।६६।। 
एवंविधामों खूग्वामजालानां.. कुसुमोत्करम्‌ । 
किरन्‍्ती संसजन्तीव नृत्तचुब्ध च्ययक्षतम्त्‌ ।॥३००॥ 
वन्धमानस्तवा सोषपि तथैवाकाशमेरव: । 
तयैव विव्ताकारस्तथोच्चै:  परिनृत्यति ।१०१।। 
डिम्बं डिम्बं॑ सुड़िम्ब पच पच सहसा सूम्यभरम्य प्रकम्य॑ 
नृत्यन्ती शब्दवाये: खजमुरसि शिरःशेखरं ताचग्रपले: । 
पूणं.. रक्तासवानां यममहिषमद्दाश्ट गमादाय पायणौ 
पायाद्ों वन्धमानः प्र्लयमुद्तिया भेरव: कात्वरात्या ।३०२।। 
हत्पायें श्रीवासिष्ठमद्दारामायणे वाल्मीकीये देवदूदोक्ते मोछोपायरेतु निर्वाशप्रकरणे उस्ताद 


पाषाणो ० कातरात्रिवर्ण नं नामेकाशीतितमः सर्गः । 
सगे ८२ 
श्रीराम उवाच 


किमेतद्गवन्सवनाशे नृत्यतिकेन सा । 
कि शूपफल्षकुम्माधेस्तस्था: सग्दामधारणम ।। 


किं नष्ट श्रिजगज़ यः कि काल्‍या देहसंस्थितम । 
परिनृत्यति निर्वा्ं) कथं॑ पुनरपागतम्‌ ।। 


परिशिष्ट 
श्रीवसिष्ठ उवाच 


नासी पुमान्न चासौ स्त्री न तन्‍लृत्त न ताबुभो । 
तथाभूते तथाचारे आकृती न थे ते तयो: ।।३॥।। 
अनाविचिन्मात्रनभो यत्ततकारणकारणम्‌ । 
अनन्त शान्तमाभासमात्रमव्ययमाततम्‌ ।॥।४॥। 
शिव तत्सस्छिव॑ साझ्ाल्क्च्यताे मैरवाकृतिः । 
तथास्यितो जगच्छान्ती परमाकाश एवं. सः ॥१।। 
चेतनत्वात्तथाभूतस्व॒भावविभवादते 

सस्‍्थातु॒ न॒ युज्यते तस्य धरा द्वेम्नो निराकृति: ।॥॥६।। 
कथमास्तां वबदु प्राक्ष चिन्मात्र चैतन॑ विना | 
कथमास्तां व्‌ प्राप्त मरिचं तिक्ततां विना ॥॥७॥। 
कटकादि बिना दैेम कथमास्तां विलोच्यताम्‌ । 
कथं॑ स्वभावेन विना पवाथस्य भवैल्स्थितिः ।।८।। 
विना ठिष्ठति माधुय' कथयेछुरसः कथम । 
निर्माधुयश्न॒ यर्विछुसो न दि स॒तद्सः ॥६।। 
अचैतन यश्चिन्मात्न न तश्षिन्मात्रमुच्यतै । 
न पच सिम्सान्रनससो नध्टं क्वचन युज्यतै ॥॥॥०।। 
स्वसत्तामात्र कादन्‍्यत्किचित्तस्थ न युज्यतै । 
अन्यत्वमुररीक्त व्योमानन्यमश्तली. किल्ल ।॥११।। 
तस्मात्तत्य यवृचुबच्ध॑ सत्ताम्रात॑ स्वभासनम्‌ । 
झनाविमध्यपयस्तं सर्वशक्तिमयात्मकम ।।१२।। 
तदेतल्म्रिजगत्सग कल्पान्तो ब्योमभूदिंश: . । 
नाश उत्पादन नाम विनानाभासने नमः ।॥।१३॥। 
जनन॑ मरणं माया मोह मान्यमवस्तुता । 
वस्तुता व विवेकभश्र बन्धोी मोद्चः शुभाशुभे ॥॥१४।। 
विद्याउविधया. विदेहत्व॑ सदेहत्व॑ ्णश्रविम । 
चद्ब॒द्धत्यं स्थिरत्व॑ था त्यं चाहं चेतरश्च तत्‌ ।।१९।। 
सदसश्याथ सदसत्मोख्य पाणिडित्यमेव च॑ । 
देशकात्षक्रियादष्यकद्नके लिकल्पनम ॥१ ६।। 
रूपाद्षोकमनस्कारक्मंबुद्धी न्व्रियात्मकम्‌ । 
तैजोवायानल्ञाकारू  व्थ्याविकमिदं ततम्‌ ॥।१७।। 
एतत्सवमसो शुद्धचिदाकाशो निरामय: . । 
झजदूब्योमतामेव सर्वाप्मैवैवमास्थितः. ॥।$८॥। 
एतससव चर विमक्षं खमेवात्र न संशय: । 
झास्माव्‌ नान्यत्स्वप्नाद्ध्ष्टा्तो -लाविसणिडितः ॥॥१६९॥। 


रैट<& 


३१८६० 


भारतीय प्रतीकषिथा 


चिन्मपः परमाकाशो ये एव. कथितो मया | 
एपोइसी. शिव हत्युक्तो भवत्येष सनातन:  ॥२०॥। 
स एप दरिरित्यास्ते अभवत्येष पितामदः । 
चन्द्रोडके हन्द्रों वरुणो यमो वैश्रवणोंडनत्ञ: ॥२१।। 
झनिलो.. जल्ववोग्मोधिह्योयद्वस्वथस्ति.. नास्ति च । 
इत्येते चिन्मयाकाशकोशल्लेशाः स्फुरन््यक्षम्‌ ॥२२॥। 
एवं विदामि! संज्ञाभिम्रु धामावनयेद्शा: । 
स्वभावमालबोघेन भवन्तयेते तु ताध्शा: ॥२३॥। 
झबोधो बोध हत्येव॑ चिदृष्योमैवात्मनि स्थितम्‌ । 
तस्मादमेदों. द्वे तमैक्यं नास्त्येवेति प्रशाम्यताम_॥।२४।। 
तावत्तक्मत्ममय॑ करोति जीवः. खसंसारमद्दापमुद्र । 
यावक्ष जानाति पर स्वभाव निरामयं तन्‍्मयतासुपेतः ।।२५।। 
ज्ञाने तु शांति स तथोपयाति यथा न सो5ब्धिन तर्षको सो । 
यथास्थितं सवमिदं चशांतं भवत्यनन्त परमेव तस्य ।।२६।। 
इत्याषें० है यशोतितमः: . सगः । 
सर्ग ८३ 
श्री वसिष्ठ उवाच 


चिन्मात्र परमाकाश एवं यः कथितों मया । 
पएषञसो शिव इत्युक्तस्तवा रुद्र: प्रनृत्यति ॥।१॥ 
यासौ त:७7८८व्मिटाकृति: कृतिनां वर । 
तथिन्मात्रधन ध्योम तथा कचति ताहशल्‌ ।॥।२।। 
सर्ग ८४ 
श्रीराम उवाच । 

झनस्तरं मुने त्रद्ि काल्लो किमिव नृत्यति । 
कि शूपफल्नकुद्दालमुसल्ादि सजा55छत ॥॥१॥ 

श्री वसिष्ठ उवाच 
स॒भेरवश्चिदाकाश! शिव हत्यमिधीयते । 
झनस्यां तस्य तां विदि स्पन्दृशक्ति मनोमयीम_॥।२।। 
यथेक॑ पवनस्पन्वमेक मौष्ण्यानद्वो यथा | 
चिन्मात्र स्पत्तुशक्तिश्न तथेवैकात्म सबंध ॥झ॥ 


स्पम्देन त्च्यते वायुवंहनिरोष्ययेन लक्ष्यतै । 
चिम्मात्रममद्धं शांत शिव दृत्यमिधीवत ।।४।। 


परिशिष्ट 


तत्स्पन्वमायाशवत्येव ल्च्यतै नान्यथा किल । 
शिवं ब्रह्म विदुः शान्तमवाच्यं वाग्विदामपि ।।९।। 
स्पन्दुशक्स्तविच्छेद॑ द्एयाभासं॑ तनोति सा। 
साकारस्य नरस्येच्छा यथा वे कल्पना पुरम ।।६॥ 
करोत्येव.. शिवस्येच्छा करोति वमनाकृतैः । 
सेषा चितिरिति प्रोक्ता जीवनाज्जीवितषिशाम्‌ ।॥७। 
प्रकृतित्वेन पगस्यथ स्वयं प्रकृतितां गता । 
दृश्याभासानुभूतानां करणात्सोच्यते क्रिया ॥८॥ 
वढवाग्निशिखाकारास्छोष्याच्हुष्केति कथ्यते । 
चरिडत्वाश्वण्डिका प्रोक्ता सोत्पल्लोत्पलवरणत: ।॥8।। 
जया जयेकनिषछठत्वात्सिहा| सिद्धिसमाश्रयात्‌_। 
जयन्ती च जया प्रोक्ता विज्ञया विजयाश्रयात्‌ ।।३०।। 
प्रोक्का पराजिता वीर्यादुदुर्गा दुप्र हरूपतः।॥। 
उकारसा:<ंयाज्रेति परिकीर्तिता ॥॥११॥। 
गायन्नी . गायनात्मत्वात्साविन्नी प्रसवस्थितै! । 
सरणात्सवच्छीनां कथितेषा सरस्वती ।॥॥१२।। 
गौरी गौराज्ञदेद्दत्वाह्ृवदेद्दानुपज्षियी..। 
सुप्तानामथ रद्वानामंसात्रोघ्वारणादूरदि_ ।॥।१३॥। 
नित्य॑ ्रैल्लोक्यभूतानामुमेतीन्दुकल्लोच्यते. । 
शिवयोन्योंमरूपत्वावस्नितं लच्यते वपु: ॥१४।॥। 
नमो हि. मांसमेताभ्यां दृष्टिस्ट विल्लोक्यतै । 
अस्ति नभो नभस्येव तो नभो नभसि स्थितो ।।१९।। 
नभोनिभावभूताह्ावच्छो  ब्योम्न. इवाप्रजो । 
हस्तपादास्यमृध्नों यद्बहुत्याल्‍्पत्वमेदृत: ।।१६।। 
नानात्य दल्लशूर्पादिस्ग्घरत्व॑य॑ च तत्छण । 
सा द्वि क्रिया भगवती परिस्पन्दैकरूपिणी ।॥३७।। 
वधात्स्नायाल जुहुयादित्या्रप्रशरीरिणशी | 
चितिशक्तिरनाथन्ता तथा मांतात्मनात्मनि ॥॥१८।। 
साकाशरूपिणी कान्‍्ता दृश्य श्री; स्परद्धमिणोी । 
देष्ियास्तस्या हि या: काल्या नानामिनयनतना: ।।१ £।। 
ता हमा तब्रद्मगः सरगगंजरामरणरीतय: । 
क्रियासी. प्रामनगरद्वीपमण्ड ल्मात्षिकाः ॥२०।। 
स्पन्वान्करोति घत्त 5त्त: कल्पितावयवात्मिका । 
काद्ी कमक्िनी काल्ीकियाब्रह्माण्डकालिका ।२१।। 
घत्त स्वावयवीभूतां द्श्यक्षप्मीमिमां हृति । 
न कवाचन सिद्द दी निर्देश्यावयवा क्यचित्‌ ।|२२।। 


१८१ 


३€२ भारतोय प्रतीकविधा 


शिवत्वान्यतिरकेश. शिवतेव॑. विश्श्यताम्‌ । 
यथाब्शुन्यता ध्योग्न: स्पन्द्‌्न मातरिश्वनः ॥२४६॥ 
ज्योत्स्नायाश्चैत्य मेयंदि दश्यमक् चित: क्रिया | 
शिव शान्तमनायासमब्ययं विद्धि निर्मेज्म्‌ ॥२४॥ 
न मनागपि तत्रास्ति स्तैमित्यं स्पस्दृधमंता । 
सा क्रियेय तथारूपा सती बोधवशाधवा ॥२९॥ 
व्यावृत्येव. तथेवास्ते शिव इत्युच्यतै _तदा । 
चितिशक्त : क्रिया देग्या: ४तिस्थान यवात्मनि ॥२६॥ 
यथाभूतस्थितेरेव _ तदेव शिव ड्य्यतै । 
देव्या: क्रियायाश्चिव्छुक्त : स्वरूपपिण्या मद्दाकृतै:॥ २७॥ 
कल्पिताकारधारिण्या अनन्यावयवा हमे । 
सर्गाः सजनतावर्गा लोका आत्तोकभास्वराः ॥१८॥। 
सद्दीपसागरा: पृथ्य: घवनावनयो द्भयः । 
साक़ेपाज्नास्त्रयो वेदाः सविद्यास्थानगीतय: ।॥२३॥ 


सविधिप्रतिषेधार्थाः सशुभाशुभकल्पनाः: .। 
सवृत्तिणासयो यज्ञाः पुरोडाशाधशंसिन: ।॥।३०।। 
भूपाललोलूखलइसीशूपयूपाविसंयुता: 


संग्रामाः सायुधग्रामाः सशूलशरशक्तय:. ॥।३१॥ 
सभु 7८८+०३ प्रासह्येभभटभासुरा: । 
शातयो भुतसंघानां चतुदंशसुराविका: । 
चतुर्देशाब्धिद्वीपोब्यस्तथा ल्लोकाश्चतु देश ॥३१२।। 
सर्ग ८५ 
श्रीवसिष्ठ उवाच 
हृति नृत्यति सा देवी दीघंदोदंण्डमणढल्षेः । 
परिस्पन्दात्मकैब्योम् कुर्वाणा घनकाननस्‌ ।।१॥। 
क्रियासोी नृत्यति तथा चितिशक्तिरनामया । 
झस्या विभूषणं शूपकुद्दाज्षपटल्लाविकम्‌ ॥२॥ 
शरशक्तिगदाप्रासमुसल्लावि शिक्षादि च । 
भावाभावपदाथों विकज्ञा कालक्रमावि च॑ ॥३॥। 
चित्स्पन्वोउन्तजंगढते कल्पनेव पुरं हृवि । 
सैव वा जगवित्येव कल्पनेव यथा पुरम ॥४॥ 
पवनस्य यथा स्वन्वस्तयेवेष्छा शिवस्थ सा । 
यथास्पन्वोी 5निल्षस्पाम्तःप्रशान्तेष्छुस्तथा शिव: ।।५।। 
अपूती... मूतमाकाशे  शब्दाडम्बरमानिद्धः । 
यथा स्पन्दस्तनोत्येवं शिवेच्छा कुरुते जगत ।॥॥६॥। 
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श्रीवसिष्ठ ने कहा - राघव ! तब मत्त और विद्ञाल आकृतिवाले रुद्र को महाकाश में 

नृत्य में प्रवृत्त देखा ।!। अपने व्यापित्व में आकाश की तरह उनकी आकृति थी। मेघ- 
जेसा काला और दशों दिशाओं को भरनेवाला उनका विशालरूप था ।२। सूर्य, चन्द्र और 
अग्नि उनके तीन नेत्र थे। हिलती हुई दश दिशाएँ उनके कपड़े थीं ।३। श्याम वर्ण 
लपट के बन्धनस्तम्भ की तरह घनी और लम्बी ज्वालाएँ थीं ।३। आँखें वडवाग्नि की 
तरह थीं और चंचल भुजाओं की लहरों के भार से चमक रही थीं। मानो एकार्णव हठात्‌ 
शरीर धारण कर उठ खड़ा हुआ हो ।४॥ इतने में देखा कि उनके शरीर से नृत्य का 
अनुसरण करती हुईं छाया की तरह निकली ।५। सूर्य के नहीं रहने पर महान्धकारपूर्ण 
आकाश में यह कैसी छाया है--में यही सोचने लगा ।६। जब मैं सोच ही रहा था तब 
उसके सामने विस्तीणं सुन्दर आँखोंवाली वह नाचने लगी ।७। काला वर्ण, दुबला शरीर, 
शिराएँ निकली हुई, जजंर फैला हुआ आकार और जंगल-जसा माथा मानो आग की लपटों 
से भरा हुआ था ।८। घिसे हुए अंजन की तरह (काली का) काला रंग था, मानो रात ने 
आकार ग्रहण कर लिया हो। अन्धकार की श्री के शरीर- जैसा अथवा आकाश के 
मूर्तिमान्‌ प्रकाश की तरह (हो गई थी) ।६। बहुत लम्बी थीं, कराल मुख था, मानो 
आकाश को नापने को उद्यत थीं। लूम्बे जानु और हाथों को घुमाकर मानों वे दिशाओं 
को नापना चाहती हों ।१०। विज्ञाल शरीर दुबला और धँसा हुआ था, मानों वहुत दिनों 
तक उपवास किया हो । काजल की तरह काली मेघमाला मानों हवा से उथल-पुथलू हो 
गई हो ।११। मालूम होता था कि बहुत लम्बी और दुबला होने के कारण जब खड़ी न 
रह सकती थी तो ब्रह्मा ने नसों के रूप में लम्बी डोरियों से इसे गूथ दिया।१२। वे 
इतनी रूम्बी थीं कि उनके सहस्रों वषं से ऊपर नीचे आते-जाते हुए मस्तक और पर के 
नखों को मैंने प्रयत्न से (योगबल से) देखा ।१३॥ नसों के जाल से गु थे हुए उनका मस्तक 
तथा हाथ और पैर के नख, नीचे से ऊपर तक सूत से ढकी हुई काँटों से भरे स्थल की तरह 
मालूम होते ये ।१४॥ संसार-स्वरूप सूर्यादि देवों के मस्तकरूपी कमल-समूह की बनी हुई 
दिव्यप्रकाशवाली उनकी माला थी और वायु से प्ररित अग्निज्वाला उनका आँचल 
था ।१५। उनके लम्बे कानों से नाग लटक रहे थे। मुर्दों का कुण्डल था| लम्बे फलों 
वाली कह, की (लता की) तरह जाँघ की जोड़ तक लटकते उसके उजले स्तन थे ।१६। इन्द्र 
के शिर का बना हुआ उनका खट्वांग (एक शस्त्र जिसके अग्रभाग की आकृति नरमुण्ड की 
तरह है) था, जिस पर कार्तिकेय के मयूर के पंख और ब्रह्मा के बने हुए केश पड़ रहे थे ।१७। 
चन्द्रपंक्ति की तरह उनके निमंल दाँतों की पंक्ति थी। बिमल किरणों के छिंटकने के 
कारण, चारों ओर वृत्ताकार घूमनेवाले आवतं पर पड़ी हुई काले सागर की तरज्ञीं पर 
घूमतीं हुई रेखा की तरह मालूम होती थीं।१८। आकाशवृक्ष पर बहुत ऊंचाई से लटकी 
हुई सूखी तुम्बीलता की तरह थीं। कटि के जाड़ों तक का भाग (जृत्म में) चंचल हो 
रहा-था और पट्पट्‌ शब्द हो रहां था, मानों (सूखी छता में) वायु लगता हो ।१६। 
बृहत्त रड़ की उठी हुई काले रंगोंवाली उत्साह से भरी हुई भुजाएँ। एका्णव (प्रलय- 
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काल का समुद्र) की तरज्भमाला की तरह नृत्य का आवृत्ति में घूम रही थीं ।२०५ कभी 
एक भुजावाली, कभी बहुत-सी भुजाओं से आकुल । अनन्त उग्र भुजाओं के चालन से 
जगत्‌ नृत्य-मण्डप बना हुआ था ।२१। कभी एक मुखवाली और तुरन्त बहुत मुखवाली । 
शीघ्र ही अनन्त विकट मुखवाली और तुरत क्षणभर में विना मुखवाली (बनजाती थीं) ।२२। 
अभी एक पेरवाली और क्षण भर में सैकड़ों पैरवाली, क्षण भर में अनन्त पैरवाली और 
तुरत विना पैरबाली थीं ।२३॥ यह वही कालरात्रि हें जिनकी देह का मेंने अनुमान किया । 
सज्जनों ने निर्णय किया है कि यही भगवती काली हैं ।२४। 
मखादिपादान्तवर्ण न 

आग की लपट से भरे हुए रहट के गढ़ढे की तरह उनकी तीनों आँखें थीं। उनका 
ललाटप्रान्त जलती हुई धरती पर नीलाचल के शिखर की तरह था ।२५। लोकाचरू और 
अलोकाचल पर इन्द्रनील के भयंकर गतं की तरह उनके भयंकर दोनों जबड़े (हनु) थे। 
कन्घे पर वायु की डोरी में गुथा हुआ ताराओं का मुक्ताहार था ।२६। इन्द्रनील पर्वत की 
तरह ऊंचे तोरण-जसे चमकते हुए आकाश में पड़े हुए काच के पंत की तरह भयप्रद भग 
नामक उनका कौआ था ।२७। नाचती हुई भुजलताओं के फूलों की तरह उजले नखों के 
रूप में मानो सेकड़ों पूर्णचन्द्र को वे आकाश में घुमा रही थीं ।२८। बरसते हुए प्रलय- 
कालीन मेघ-जसी अपनी भुजाओं से दिक्‍्वक्र को घुमा रही थीं। उन (भुजाओं) से 
छिटकती हुईं विशाल किरणें ताराओं और प्राणियों की सृष्टि कर रही थीं ।२९। काली- 
काली और भयप्रद भुजाएं घूमते हुए वृक्षों-जेसी थीं, जिनकी अंगुलियाँ लताओं की तरह 
और नख फूलों की तरह थे। इनसे सारा आकाश जंगल बन गया था ।३०। तमाल- 
तालों से भी पुष्ट उनकी उठती और गिरतीं जंघाओं को देखकर मालूम होता था कि दग्ध 
भूखण्ड पर बड़े-बड़े वृक्षों की ठृठ हैं ।३११॥। उनके बाल महाकाश के उस पार तक चले 
गये थे। मानो चलते-फिरते अन्धकाररूपी हाथी के ऊपर कपड़ा डाला जाता हो ॥३२। 
जिसमें मेरु भी उड़ जाय ऐसे नि:श्वास वायु का दिक्‍्वक्र और गगनद॒याम में महाघोष हो 
रहा था ।३३॥ घनमारुत की फुफकार-सा डरावना गान था । मालूम होता था कि नियत 
ताल पर गति हो रही थी ।३४। तब मेंने ध्यान में देखा कि नृत्य के आवेश में उनका 
बढ़ता हुआ शरीर सारे आकाश में व्यात हो गया ।३५। लीला नृत्य के समय अनायास 
उन्होंने मलय, केलास, सह्य, मन्दर और मेरु की माला डाल ली ।३६। प्ररूयकालीन महा- 
मेघ इन्द्रनीछ की पट्टपट्टिका की तरह उसकी छाती पर पड़े थे। तीनों लोक उन भज्जु- 
प्रत्यज्भु में आदर्श की तरह पढ़े थे ।३७। कानों में हिमवानू और मेरु की चाँदी और सोने 
की मुद्रिका थी, और ब्रह्माण्डमण्डलों की माला कटि की मेखला थी ।३८। कुलाचल, शिखर, 
वन और नगर की माला थी, जिसकी पंखुरियाँ थीं पुराने नगर, वन, द्वीप और आम- 
समूह ।२९। उनके अज्जों में पुर, नगर, ऋतु, तीनों लोक, मास, दिन और रात की 
मालाएं दिखाई पड़ती थीं ।४०। गज्जा यमुना आदि नदियाँ मुक्तामाला थीं और (हिम- 
वान्‌ और मेरुवाले कानों को छोड़कर) अन्य कानों में धमं और अधमं के कर्णभूषण 
ये ।४१॥ उनके चार स्तन थे, जिनसे धमंरूपी दूध टपक रहा था। चार संख्यावाले 
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वेद, शास्त्रों के अर्थ आदि उनके चूचुक (अग्रभाग) थे ।४२। त्रिशूल, पट्टिश, प्रास, शर, 
शक्ति, ऋष्टि, मुदुगर आदि आयुधों के समूह का रर वह धारण करती है।४३। चौदहों 
विद्या, देवता और प्राणी आदि उनके शरीर की रोमावलियाँ हैं ।४४ उनके शरीर में 
पड़े हुए नगर, ग्राम, पव॑ंतादि उसके नाचते समय प्रसन्नता से नाचने लगते हैं कि उनका 
पुनर्जन्म हुआ है ।४५। उनके नाचने में स्थावर जगत्‌ भी जंगम हो उठा था और (प्राण- 
त्याग करने के कारण) परलोक में सुल से था ।४६॥ संसार को निगलकर और आत्मसात्‌ 
करके वह तृप्त हो गई थी। संसाररूपी पुराने सर्प के लिये मयूरी बनकर वह मत्त होकर 
नाचती है ।४७। उसके विस्तीर्ण शरीर पर सारा संसार उसी तरह प्रतिबिम्बित हो रहा था 
जिस तरह आदर्श पर बिम्ब प्रतिबिम्बित होता है ।४८। वह नहीं नाचती है। श्ेल, 
वन, कानन-सहित सारा संसार नाना रूपों में मरकर और फिर जीकर नाचता है ।४६। 
उसके शरीररूपी आदश्श पर पड़े हुए जगत्‌ का सुन्दर नृत्य मेंने देखा । वह नष्ट होकर भी 
फिर स्थिर हो गया था ।५०। तारामण्डल डगमगा रहा था। पवंतमण्डल चक्कर काट 
रहा था। देव-दानव मच्छड़ों की तरह धुने जा रहे थे ।५१। युद्ध में फेंके हुए चक्र की 
तरह द्वीपों और समुद्रों से आकाश भर गया था। नृत्यलीला में यों ही घुमने के चक्कर में 
बड़े-बड़े पवंत और पृथ्वी तृण की तरह उड़ रही थी ।५२। नील मेघ-रूपी नीले रेशमी 
वस्त्र के उड़ने से आकाश में घुघुम शब्द हो रहा था ।५३। जगत्‌ के पदार्थ बार-बार 
मिश्रित और अलग हो रहे थ। इनके अज्भ और अजद्भसंचालन साकार भय की तरह 
लगते थे ।५४। मेरु नाच रहा था। चंचल बड़े-बड़े कुलपवंत इसकी बड़ी-बड़ी भुजाएँ थ । 
घूमते हुए बादल इसके वस्त्र थे और इसक शरीर के साथ (कल्पवृक्षादि) इसके 
रोएं कुकते और सीधे हो रहे थे ।५५। (वेला की) मर्यादा को धारण करते हुए समुद्र 
और वृक्ष पृथ्वी से अकाश और आकाश से पृथ्वी पर आ-जा रहे थे ।५६। घघरर शब्द 
करते हुए नगर नीचे, बड़े-बड़े महलों के साथ लोटते दिखाई देते थे किन्तु कुछ भी नीचे 
नहीं गिरता थ। ।५७। चतुरता से उनके (कालराच्रि) के घूमने से चन्द्र, सूयं, दिन, रात 
आदि, मालूम होता था, उनके नखों के प्रकाश में समा गये थे और घूमते समय सोने के 
सूत-जैसे मालूम होते थे ।५८५ हिम उसके हार-जैसे थे, बदल नील वस्त्र थे और सृष्टि 
(उस नील वस्त्र से) भरते हुए फुहारे की तरह थी ।५६। आकाश उसका विशाल सजा 
हुआ केश था। पाताल चरण, भूमि उदर ओर दिशाएं भुजाएँ थीं।६०। द्वीप भौर 
समुद्र अंतड़ियाँ, सभी पव॑त पाश्वं, प्राण और अपान की गति दोला और पवन के कन्धे पर पड़ा 
हुआ आकाश, नृत्यशाला था ।६१। उसके विस्तृत शरीर के नृत्य करने के कारण हिमवान्‌, 
मेरु, सहाय आदि पवंतों में हिलने का भ्रम हुआ ।६२। उसकी माला के मंजरी-रूप पवंतों 
के हिलते रहने से मालूम होता था कि प्रलय के ताण्डव का प्रारम्भ हो गया ।६३। सुरासुर 
का समूह इनके अज्भ के रोएँ होने के कारण स्थिर नहीं रह सकते थे और चक्र की तरह 
घूम रहे थे ।६४। नाना प्रकार के बेभव विज्ञान, यज्ञ इत्यादि का उपबीत घारण कर 
भयंकर घू-घ्‌ शब्द करती हुई यह आकाश में घूम रही थी ।६५। उसके भीतर आकाश 
और भूतल तथा भूतल और आकाश प्रतिकृति रूप बने हुए थे और भूमते हुए-से दिखाई 
पड़ने पर भी चूमते नहीं थे ।६६। 
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विशाल नासिका रूपी गृहागृह से निकलकर बार-बार घुचु और घूत्‌-घृत्‌ शब्द करते 
हुए भयंकर वायु बह रहे ये ।६७। उसके सैकड़ों हाथ के चारों ओर वेग से घुमने के कारण 
आकाश, भयंकर बबंडर में उड़ते हुए तितर-बितर पत्तों की तरह मालूम होता था ।६८। 
उसके अज्ों से उत्पन्न संसार की सारी वस्तुओं के घूमने के कारण मेरी स्थिर दृष्टि भी 
युद्ध में लगी हुई सेना की तरह सन्‍न रह गई ।६९। यन्त्र की तरह परत घूम रहे थे, 
आकाश में उड़नेवाले गिर रहे थे। देहदपंण के चंचल होने से देवताओं के घर लोट 
रहे थे ।७०। मेर और मलय पत्ते की तरह, हिमाद्वि हिमकण कौ तरह और पृथ्वी कमल 
का लता की तरह उड़ रही थी ।७१। पृथ्वी पर पक्षी की तरह सह्य, विद्याघर की तरह 
विन्ध्य और वृक्षसमूहों में पड़कर ये राजहंस की तरह आकाश में उड़ रहे थे ।७२। द्वीप 
गण तृण की तरह, समुद्र वलूय की तरह और देवलछोक उसके शरीर में, जल में पदुम की 
तरह पड़े हुए थे ।७३। विस्तृत आकाश की तरह, स्वप्नाञ्जन के नगर की तरह, बड़ी-बड़ी 
गाँवोंवाली घनीभूत, आदित्य के तेज की तरह उसके अज्भों में ।७४। विन्ध्य नाव रहा था, 
असह्य सह्याद्रि कंचनपवंत के वन में, केलास, मलय, महेन्द्र क्रॉच, मन्दर, गोकर्ण 
आदि पव॑त, पृथ्वी, विद्याधरों की नगरी और बड़े-बड़े वृक्ष सभी उस समय उसके शरीर 
में हिलडोल रहे थे ।७५। पव॑त पर समुद्र नाच रहा था, वह पव॑त उछल-उछलू कर 
आकाश-कोटर में नाच रहा था। वह आकाश भी सूये चन्द्रादि को लेकर भूमि के नीचे 
कहाँ चला गया था, यह मालूम ही नहीं होता था। द्वीप, पव॑त, नगर, फूलों से भरे हुए 
वनोंवाला जगत्‌ आकाश में डगमगाता हुआ समुद्र में तृण की तरह दिक्‍चक्र में घुम रहा 
था ।७६। पर्वत आकाश में घूम रहे थे, समुद्र दिगन्त में घूम रहे थे, पर नगरादि नदी 
और ताल अपने स्थान से विचलित होकर, दपंण के बिम्ब की तरह, हवा में उड़ते हुए 
तिनक की तरह उड़ रहे थे ।७७। मरु में, जल की तरह, मछलियाँ घूम रही थीं, भूमि 
के नगर आकाश में दिखाई पड़ रहे थे। पंत आकाश में दिखाई पड़ते थे। प्ररूय - 
कालीन मेघ वायुवेग से उड़ उन पर्वतों पर जा पड़े-से थे |७८। तारामण्डल चक्र पर पड़े 
हुए और घूमते हुए सहस्रोंदीप जेसे थे और मणि के बरसने से जो शोभा होती है वंसे 
ही सुन्दर दिखाई पड़ते थे। मालूम होता था कि प्रेम से विद्याधर और देवगण भीतर- 
बाहर फूल वरसा रहे हों ।७९। सृष्टि और संहार दिन और रात्रि के भाग (उसके दरीर 
पर) चांदी के टुकड़े पर उजले और काले बिन्दु की तरह लगते थे। शुक्ल और कृष्ण 
पक्ष उजले और काले रंगोंवाले रत्न-जैसे थे जो दर्पण पर जड़े रहते हैं ।८०। चन्द्र और 
सूर्य के मण्डलगण रत्न-जैसे थे, तारों के समूह चमकते हुए कान्तिमण्डल के हार ये। स्वच्छ 
आकाश फैले हुए महावस्त्र-जेसा था। ये सबंदा घुमती हुई प्रकाशरेखा बना रहे थे ।८१। 
(देवी के) घूमते समय (सूर्य॑चन्द्रादि) संसार के सभी मणि भगू-भगू-भनू-भन्‌ शब्द 
कर रहे थे। जितने ग्रहनक्षत्र थे, वे हस्तपादादि के आभूषण के रूप में ऊपर-नीचे हो 
रहे थे ।८२। संग्रामभूमि में मत्त होकर योद्धायण अपने काले खड़गों से जिस प्रकार दिन 
के प्रकाश को भी काला कर देते हैँ और महान्‌ जनकोछाहुरू उत्पन्न होता है, स्थिर 


परिशिष्ट ३७७ 


वस्तुओं के लुढ़कने से वैसा ही शब्द हो रहा था ।८३। हवा के भोंके से जिस तरह मच्छड़ 
अस्तव्यत्त हो जाते हैं, देवी के नृत्यभ्रमण में ब्रह्मा, इन्द्र, विष्णु, महादेव, अग्नि, सूर्य, चन्द्र 
इत्यादि देव-दानव एक दूसरे के ऊपर गिर और उठ रहे थे ।८४। संहार-सृष्टि, सुख-दुःख, 
भव-अभव, इच्छा-अनिच्छा निषेध-विधि, जन्म-मरण, भ्रमादि परस्पर विपरीत होने 
पर भी मिश्रित और पृथक्‌ रूप से ( देवी के शरीर में ) वर्तमान रहते हैं ।८५। भाव, 
उद्धव, स्थिति, विपतु, और करण के भ्रमों के, संहार, सृष्टि, भुवन, पृथ्वी के विलास की 
संख्या नहीं है। अपने शरीर का मिथ्याबिम्ब शून्य में दिखाई पड़ता है ।८६। उत्पात, 
शान्ति, मरण, उत्सव, युद्ध, साम्य, विद्व ष, राग, भय, विश्वासादि देवी के शरीर में रत्न- 
समूह का तरह शोभते हैं । नाना प्रकार के रसों की यह सृष्टि-परम्परा है ।८७। उसके 
चिदृगगन-रूपी शरीर में स्वभाव-रूपी सृष्टि की रचना का बोध मलिन दपंण में प्रतिबिम्बित 
वस्तु की तरह होता है ।८८। वह अनादि, चिन्मात्र आकाश और सभी कारणों का कारण है । 
दर्पण के हिलते हुए प्रतिबिम्ब की तरह स्थितिशक्ति में पड़ा हुआ स्थिर जगत्‌ अचंचल रहने 
पर भी चंचल-जेसा दिखाई पड़ता था ।८६। बच्चे जिस तरह घरौंदा बनाते और बिगाड़ते 
हैं, उसी तरह नृत्यक्रिया (प्रताप) क॑ अन्तगंत जगत्‌ के विषय प्रतिक्षण एक पूर्वस्थिति को 
छोड़कर अन्यस्थिति को ग्रहण कर रहे थे ।६०। क्रियाशक्ति (देवी के) शरीर के भीतर बार- 
बार भर उठती थी और पुजीभूत होकर मूंग के दानों की तरह बिखर रही थी ।॥६१। 
क्षण भर कुछ दिखलाई पड़ता था किन्तु क्षण भर भी उसका कोई रूप नही रहता था। 
क्षण भर वह अंगुष्ठ मात्र थी और पल भर में ही आकाश में भर जाती थी।९२। 
क्योंकि वह देवी सकला ( सगुण-साकार ) संवित्‌ .चित्‌) शक्ति, जगन्मयी, अनन्ता और 
परमाकाश का कोश-रूपी छुद्ध शरीर-वाली है।&३॥ तीनों काल और तीनों जगत्‌ के 
भीतर वर्तमान रहनेवाली वह चित्‌ (चेतना) शक्ति यथास्थित रूप में उसी तरह विकसित 
होती है, जिस तरह उदारचित्तवाले के हृदय में संसार की भंभटों का चित्र स्वाभाविक गति 
में बनता और बिगड़ता रहता है ।६४। वह एक चिदात्मा (चित + आत्मा) है, सर्वात्मक है । 
प्रशान्त आकाश ही शरीर होने के कारण तथा एक चिदात्मा होने के कारण उसका 
आँख खोलना और बन्द करना ही उसका रूप (प्रपंच) है। इस तरह वह अनन्त रूप 
धारण करती है और अनादि मालूम होती है ।६५। असंख्य ( स्फटिकादि ) शिलाओं 
पर, रेखा, चक्र कमल आदि रचनाओं की तरह उसमें नाना प्रकार क॑ दृश्य दिखाई पड़ते हैं । 
उसके व्योमात्मक गगनमात्र शरीर में चित्‌ के कारण समुद्र में तरड्ों की तरह 
(ये दृश्य बनते और बिगड़ते रहते हैं) ।६६॥ महती भरवी देवी आकाश भरकर, भरव 
आकारवाले कल्पान्त रुद्र के सामने, नाचती रहती है ।६७ (कत्पान्त में) शिर (तृताय 
नेत्र) से निकले हुए अम्नि से सारा संसार जल जाता है और ठू5 मात्र बचा रहता है। 
इन टूठों के बन में कल्पान्त वायु से प्रेरित वह नृत्य करती रहती है।६&८। कुदाल, 
ऊखल, चटाई, फल, घड़ा, पिटारी, मुसल, थाली, स्तम्भ, माला और ऐसी ही वस्तुओं की 
मालाओं के फूलों को नृत्यक्रिया के आवेश में वह तोड़ती और बनाती रहती है ।६६,१००। 
उसके अनुनय से वह आकाश भैरव भी उसकी तरह ही विस्तृत रूप धारण कर उसी वेग 
से नाचता है ।१०१। माथे पर गरड़ के पंखों को लगाकर छाती पर मुण्डों की माला 
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धारण कर, रक्त और आसव से पूर्ण यम के भसे के महाश्यग को हाथ में लेकर डिंबं डिब॑ 
आदि ताल पर नाचती हुई, प्रलढय काल को पाकर प्रसन्न देवी से प्रंसित भैरव हमलोगों 
की रक्षा करे । 


सर्ग ८२ 


श्रीराम ने कहहा--भगवन्‌ ! यह क्‍या है। सवनाश में वह क्‍यों नाचती है। उसका 
सूप, फल, घड़े आदि की माला पहनना कया है।१। तीनों लोक का नाश क्‍या है। फिर 
काली की देह में इसकी स्थापना कंसे हुई। सब की समाप्ति के लिये उसने नाच किया, फिर 
सभी वस्तुएँ कसी निकल आई । 

श्री वसिष्ठ ने कहा--न यह स्त्री है न पुरुष और न दोनों और न वह नाच है। उन 
दोनों की न कोई आवृति हे । वह आचारमात्र है ।३। वह अनन्त, शान्त, आभास मात्र, 
अव्यय और फंला हुआ है। वह कल्याणमय, सत्तामात्र (सत्‌ शिव) है और साक्षात्‌ देखने 
में भरवाकार है। ऐसा होने के कारण जगत्‌ के शांत होने पर वह केवल परमाकाश है ।४,५। 
चेतन होने के कारण तथा भूत (आकार ग्रहण करना) उसका स्वभाव है। उसके 
विना वह रह नहीं सकता, जिस तरह सोना ( कोई न कोई आकार अवश्य ग्रहण करता 
है) ।६। हे प्राज्ष / कहिये जो चिन्मात्र है, वह चेतना के विना कैसे रहेगा, मरिच तीतापन 
के विना कैसे होगा ।७। सोचिये, सोना कटकादि के विना कंसे रहेगा, अपने भाव के विना 
पदा  कसे रहेगा ।८। विना मधुरता के इक्षुसस कैसे रहेगा, जिसमें माधुयं नहीं वह रस 
इक्षुर्स नहीं है &' चिन्मात्र जो अचेतन (निष्क्रिय, है वह चित्‌ नहीं कहा जाता । नष्ट 
चिन्मात्र शून्य से कहीं उत्पन्न नहीं होता ।१०। अपना सत्ता (स्थिति) मात्र छोड़कर 
उसका प्रशान्त (अक्षुब्ध) सत्तामात्र अपना आभास है, जो स्वेशक्तिमय और आदिमध्यान्त 
हीन है ।१२। वही सृष्टि और संहार-काल में आकाज्, पृथ्वी, दिशाएं, नाश, उत्पादन और 
नानात्व-रहित एक आकाशवत्‌ हैं ।!३। जनन, मरण, माया, मोह, मन्‍्दी, वस्तुता, अवस्तुता, 
विवेक, बन्ध, मोक्ष, शुभाशुभ ।१४। विदा, अविद्या, विदेहत्व, संदेहत्व, क्षण, चिर, चंचलत्व, 
स्थिरत्व, तुम, में, दूसरे |१५। सत्‌ असत्‌ , मूखंता पाण्डित्य, देश, काल, क्रिया, द्रव्य, 
कलन, क्रीडा, कल्पना रूप, प्रकाश, मनःक्रिया, कमं, बुद्धि, इन्द्रियादि, तेज, जल, वायु, 
आकाश, पृथ्व्यादि जो कुछ फला हुआ है ।१६।१७॥ यह सब कुछ छुद्ध चिदाकाश और 
निरामय है। आकाश की तरह सब का आत्मा बन कर स्थित है ।(८। यह सब कुछ 
निमंल आकाश है, इसमें कोई सन्देह नहीं। इसके सिवाय जो कुछ है, उसका स्वप्नादि से, 
दृष्टान्त देकर उसकी खण्डना की गई है ।१६। में ने कहा कि चिन्मय ही परमाकाश है । 
इसी का नाम शिव है। यही सदा बना रहनेवाला है।२०॥ यही हरि है, यही ब्रह्मा है 
चन्द्र, सुयं, इन्द्र वरुण, यम, कुबेर, अग्नि ।२१। वायु, मेष, बीता हुआ दिन, जा नहीं है, 
ये सभी चिदाकाश के कोश के लेशमात्र के स्फूरण हैं ।२२। ऐसी व्यर्थ की भावनाओं से 
इनके ये नाम पड़ते हें। स्वभावमात्र के बोध से ये वैसे मालूम पड़ते हें ।१३॥ अज्ञान को 
ज्ञान समभना--यह क्रिया चिदाकाश में ही होती है। इसहिये दरैत और ऐक्य नामक 
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कोई भेद नहीं है।२४। तनन्‍मयता (तत्‌ मय-ब्रह्ममय) प्राप्त कर जीव जबतक अपने 
यथाथे निमंल रूप (स्व-भाव) को नहीं जानता, तब तक वह अपने संसाररूपी महासमुद्र में 
तरज्भ उठाता रहता है ।२५। जान लेने पर यह सब शान्‍्त हो जाता है, तब न समुद्र रहता है 
और न तरजड्भ । सब कुछ शान्त हो जाने पर वह अनन्त और पर हो जाता है ।२६। 
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मेंने जो यह कहा कि चेतनामात्र जो परमाकाश है, वही शिव है। तब रुद्र का नृत्य 
होता है ।१। हे बुद्धिमानों में श्रेष्ठ / यह जो आवृति है, यह उसकी आवृत्ति नहीं है | 
वह चिन्मात्र घनीभूत व्योम है और इसी प्रकार इसका इसी तरह विकास होता है .२। 
मैंने ही उस शान्त आकाश और उसकी आकृति देखी है , मेने ही उसे जाना है । और कोई 
उसे इस तरह नहीं देख सकता है |३। मेंने भली-भाँति जान लिया कि जो कल्पान्त है, वही 
भैरव है और वही भैरवी |४॥ चिदाकाश, पर और छून्‍्य है। उसके साथ एक निष्ठा 
होने से वही भरव के आकारवाला हो जाता है ।५। वाच्य और वाचक का जब तक 
सम्बन्ध न हो, तब तक ज्ञान नहीं होता है। इसलिये देखी हुई बात का ही मेंने वर्णन 
किया है |[६। भौतिक दृष्टि से जो कुछ वचन द्वारा कहा जाता है, क्षणभर में वही माया 
का रूप धारण कर लेता है।७। वह न भेरवी है, न भरव और न प्रलय। यह सब कुछ 
भ्रम मात्र है जो चिदृव्योम में दिखाई पड़ता है।८। यह स्वप्नपुरी, काल्पनिक युद्ध, कथा 
से उत्पन्न रस और मनोराज्य के विलास की तरह है।£&। स्वच्छ आकाश में स्वप्नपुरी 
अथवा मुक्ता के आभास की तरह अथवा आकाश में केशोण्ड्क (?) की तरह घनीभूत 
चित्‌ में चित्‌ प्रकट होता है ।१०। स्वच्छचिदाकाश अपने में आप प्रकट होता है। जंसा 
आभास होता है वह जगत्‌ और उसके नाम क रूप में दिखाई पड़ता है ।११। अपना आत्मा 
जिस तरह चिदाकाश में प्रकट होता है, उसी तरह पट पर भी प्रकट होता हैँ और कल्पान्त 
अनल के नतंन में भी उसी तरह प्रकट होता है ।॥२। निराकार शिव और शिवा के रूप का 
मेने वर्णन किया । अब नृत्य की अनुत्यता का वर्णन सुनिये (१३। चेतना और चेतना 
के आधार में स्पस्दन के विना कोई भी वस्तु वा अवस्तु ठहर नहीं सकती ।१४। अपने भाव 
(स्व-भाव) से चेतना रूप ग्रहण कर रुद्र रूप में स्थित होती हैं, जेसे कोई रूप ग्रहण कर लेता 
हैं !१५॥ स्थिति चेतना का स्वभाव है। स्पन्दर्धभी होने के कारण (नाम और रूप भी 
उसका स्वभाव है) ।१६। घनीभूत चित्‌ का स्पन्द है, वही शिव का और हम लोगों 
स्पन्द है। अपनी वासनाओं के रूप के अनुसार नृत्य होता रहता है ।१७। अतः वह 
कल्पान्त शिव जो रीौद्राकृति रुद्र होकर नृत्य करता है, उसे अपने घनीभूत चिंतू का स्पन्दन 
जानना चाहिये ।१८। श्रीराम ने कहा - तात्त्विक दृष्टि से वास्तव में यह दृश्य हे ही 
नहीं। जो दिखाई पड़ता है, वह सब कल्पान्त में नष्ट हो जाता है ।१९६। इस कल्पान्त 
महाशुन्य परमाम्बर में घनीभूत चेतना अचेतन को कैसे चेतित करता हैं ।२०। श्रीवसिष्ठ ने 
कहा - प्रिय ! इस द्वतभावना को शान्त करने के लिये कहता हूँ। यदि चिन्मात्र आकाश 
के लिये कुछ भी चेत्य (चेतित करने के लिये) नहीं है, तो वह कभी कुछ भी चेतित नहीं 
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करता है। विज्ञानधन आकाश सब प्रकार से शान्त और मौन हैं ।२१,२२। जिसे चेतना 
कहते हैं, वह इसके स्वभाव की गति है, किन्तु यह अपनी सत्ता .अवस्थिति) में शान्त रहता 
हैं ।१६। जिस प्रकार स्वप्न में चित्‌ ही अपने भीतर गाँव नगर बन जाता है, किन्तु 
विज्ञानाकाश छोड़कर वह और कुछ नहीं हे ।२४ उसी प्रकार चित्‌-शून्य सृष्टि से लेकर 
ज्ञय तक को अपने ही विकसित रूप में देखता हैं ।२५। स्वभाव-आकाश के कोटर में भीतर 
ही आप से आप बनती हुई चित्‌ अपनी कल्पना से जगत-रूपी भ्रम को धारण करती 
है ।२६। अपनी स्वाभाविक शून्यता में अपने ही भीतर कान्ति को फलाता हुआ आकाश 
यह वह है, यह है, यह तुम है, इत्यादि कल्पना करता रहता है ।२७। इसलिये न द्व॑त हैं, 
न ऐक्य है, न शुन्यता, न चेतन वा अचेतन, न वह हैं। केवल मौनता है ।२७,२८। कहीं 
कोई वस्तु चेतित नहीं होती हैं, सभी अपने भाव से हैं। इसलिये चेतना देनेवाला भी 
कोई नहीं हें। केवल मौन बच रहता है ।२९। सारे वाइमय का सिद्धान्त निविकल्प 
समाप्ति हें। वह जीव की मौनता हैं। इसलिये चुप रहना चाहिये ।३२०। जिस तरह 
धारा में बहती वस्तुएँ तटस्थ के लिये हैं उसी तरह प्रकृति के प्रवाह से बहते हुए आचार- 
विचार मान, मोह, मद, भेद, काम, जीव को मौन रहकर ग्रहण करना चाहिये। आकाश 
के विस्तार की तरह विशद विचारों से शान्त होकर रहिये ।३१। 
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श्रीराम ने कहा मुने ! अब कहिये, काली किस तरह नाचती हैं। सूप, फल, कुदाल 
मुसल आदि की मालाओं से जो वह ढंकी रहती है, वह क्‍या हे ।१। श्रीवसिष्ठ ने कहा--- 
उस चिदाकाश भरव का नाम शिव हे। उसकी मनोमयी स्पन्दशक्ति को उससे भिन्न नहीं 
समभना चाहिये ।२। जिस तरह वायु और उसकी गति, अग्नि और उसका ताप एक ही हैं, 
उसी तरह चित्‌ और उसकी स्पन्दशक्ति सवंदा एक ही है ।३। स्पन्द से वायु और ताप से 
अग्नि का बोध होता है। चित्‌मात्र अमल और शांत, शिव कहलाता है |४ उसके 
स्पंद से मायाशक्ति का बोध होता हैं। इसमें कोई दूसरी बात नहीं है। शिव, शांत 
(स्पंदहीन) ब्रह्म है। वागीश भी उसका वर्णन नहीं कर सकते ।५। उसकी इच्छा 
स्पंदशक्ति है। वह दृश्यों के आभास को फैलाती है। जेसे साकार नर की इच्छा कल्पना- 
पुरी बन जाती है।६। निराकार शिव की इच्छा वह पूर्ण करती रहती है। उसीका 
नाम चिति है और वही प्राणियों का जीव है ।७। सृष्टि की उत्पत्ति का स्थान होने के 
कारण यह प्रकृति बन गई। दृद्याभास का कारण होने से यह क्रिया कहलाती है ।८। 
वडवाग्नि की शिखा की तरह सोखनेवाली होने के कारण इसका नाम शुष्का है। 
चण्डित्व (क्रोष) के कारण चण्डिका कहलाती है और कमल्ञ का वर्ण होने के कारण वह 
उत्पला कहलाती है ।९€। जयमयी होने के कारण जया है और सिद्धिवाली होने क कारण 
सिद्धा है। जय करती रहती है, इसलिये जया है, और विजयवाली होने के कारण 
विजया है ।१०। पराक्रम रूप होने के कारण पराजिता नाम है और कठिनता से मिलनेवाली है 
इसलिये दुर्गा है। 55 की सारशक्ति होने के कारण उमा कहलाती है।११। गान 
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से सम्बन्ध होने के कारण गायत्री है, सबका प्रसवस्थान होने के कारण सावित्री है। सब 
प्रकार की दृष्टि के विस्तार का कारण होने से इसे सरस्वती कहा है।१२। शिव की देह 
की संगिनी और गौराड् होने के कारण यह गौरी है। सोये और जगे हुए के हृदय में मात्रा- 
रहित उच्चारण के कारण तीनों लोक के जीवों की नित्य चन्द्रकका का नाम उमा है। 
शिव और शिवा का रूप आकाश होने के कारण उनका शरीर काला दिखाई पड़ता 
है।१३,१४। नभ इनका मांस (स्थल शरीर) है, जिसे ये दोनों दृष्टियों से देखते हें। आकाश 
आकाश की तरह है। आकाश-रूपी वे दोनों आकाश में स्थित हैं ।(१५। उन दोनों 
निराकार के, स्वच्छ आकाश की तरह तथा आकाह के अग्रज की तरह, आकार हैं । 
इनके हाथ, पर, माथा बहुत-से और बहुत कम हैं ।१६। हल, सूप आदि की माला के 
नानात्व के विषय में सुनिये । वह क्रियारूपिणी भगवती स्पन्दरूपा है ।१७। देना, स्नान 
करना, हवन करना आदि इसके शरीर हैं। यह चिति शक्ति, अनादि और अन्तरहित है 
और अपने में आप-से-आप भासमान है ।(८। वह आकाशरूपिणी है, बड़ी सुन्दरी (कान्‍्ता) है, 
हृदय की शोभा है और स्पन्द्थर्णिणी हें। उस देवी काली के जो नाना प्रकार के नृत्य 
के अभिनय हैं ।१६। वे ब्रह्मा की सृष्टि, परिणाम (जरा) और मरण के विधान हैं। यह 
क्रिया, ग्राम, नगर, द्वीप के मण्डल का समूह है ।२०। स्पन्दन करती, और कल्पित अवयव- 
वाली सब कुछ अपने भीतर धारण करती है। काली कमलिनी क्रिया और ब्रह्माण्डकालिका 
है।२१। अपने अवयव, इस दृश्य की शोभा, को हृदय में धारण करती है। चित्‌ रूपिणी 
देवी कभी ऐसी नहीं रहती कि उसके अवयव का पता न छगे ।२३। शिवत्व के अभिन्न होने 
के कारण शिव का यही रूप दिखाई पड़ता हे । जिस तरह वायु का तो स्पन्दन है, किन्तु 
आकाह की छून्यता है।२३। चिति का काम हूं दृश्य को चेताना, जिस तरह ज्योत्स्ना 
(कुमुदादि को) चेताती है। शिव को शान्‍्त, अनायास, अव्यय और निर्मल समभना 
चाहिये ।२४। उसमें जरा भी स्तिमित होने का भाव नहीं है; क्‍योंकि स्पन्दन उसका धमं है; 
क्योंकि तत्त्वज्ञान द्वारा उसकी उस क्रिया का बोध होता है ।२५। जब उलटकर वह 
पूव॑रूप में आजाती है, तव शिव कहलाती है। चितिशक्ति देवी की क्रिया जब आत्मा में 
स्थान पा लेती है ।२६। जेंसी जीबों की स्थिति हो, तव उसका नाम शिव हो जाता है। 
चित्‌-शक्ति-रूपिणी, क्रिया-शक्ति-रूपिणी, स्वरूपिणी, महान आकृतिवाली ।२७। कल्पित 
आकार धारण करनेवाली देवी के ये अपने अद्भु-प्रत्यजु हैं। (वे अद्भ-प्रत्यद्भ हैं)--सृधष्टि 
सज्जनों का समूहे, चमकते हुए लोक, द्वीपसागर-सहित पृथिवियाँ, वनों-समेत पवंतगण 
साज़ोपाडु तीनों वेद, तालस्वर्युक्त गीत ।२६। विधि-श्रतिषंध, शुभाशुभ-कल्पना, अभ्नि और 
दक्षिणापूर्वक यश, पुरोडाशादि का निरूपण, भूपाल, ऊख्लल, चटाई, सूप, यूप, संग्राम, आयुध- 
समेत ग्राम, शूल, शर, शक्ति, मुशुण्डी, गदा, प्रास, घोड़ा, हाथी, हृत योद्धा, ज्ञाति, चौदह 
जीवसमूह, देवगण, चौदह समुद्र, द्वीप, पृथ्वी और चौदह लोक ।३०,३२॥ 
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श्रीवसिष्ठ ने कहा--प रिस्पन्द के प्रतीक-स्वरूप पुष्ट और लम्बी भुजाओं से आकाश को 
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धना जंगल * बनाती हुईं वह देवी नृत्य करती है।?। अनामय चितिशक्ति वा क्रिया नृत्य 
करती है। इसके भूषण हें--सूप कुदाल-समूहादि ।२। शर, शक्ति, गदा, प्रास, गुसलादि 
शिलादि, सृष्टि, सहार, पदार्थों के समूह, करा, काल-क्रमादि ।३। चित्स्पन्द, कल्पना-नगरी 
की तरह हृदय में अन्त्जंगत्‌ को धारण करती है। वह अथवा यह जगत्‌ कल्पनापुरी की 
तरह है ।४। पवन का जिस प्रकार स्पन्द है, उसी प्रकार वह शिव की इच्छा है। जिस 
प्रकार स्पन्द वायु में रहता है, उसी तरह इच्छा शिव में जाकर शान्त हो जाती है ।५। जिस 
प्रकार अनिल का स्पन्द अमू्त को दब्दाडम्बर के रूप में आकाश में साकार कर देता है, 
उसी प्रकार शिव की इच्छा संसार को रचती है । ।६। | इति । 


११, एक आध्यात्मिक अनुभव 

परिशिष्ट के इस अंश में एक साधक के प्रत्यक्ष अनुभव और उसके विवरण से भारतीय 
सभ्यता की बहुत-सी उजऊभनें स्पष्ट हो जाती हैं और शब्द ब्रह्म, परमे व्योमनू, परमाकाछ, 
महारात्रि, नादबिन्दु, क्षीरसागर, अम्‌ तसिन्धु आदि के रहस्य स्पष्ट होजाते हैं । 

श्रीप्रमोदकुमार चट्टोपाध्याय ने बंगला में 'तन्त्राभिलाषीर साधुसंग” नामक ग्रन्थ 
लिखा है। उसमें अपनी साधनाओं की एक अवस्था का विवरण इस प्रकार दिया हें । 
घर में अशान्ति बोध होने से ये ननीताल की एक गुहा में जाकर साधना करने छगे। 
वहाँ एक सिद्धपुरुष से भेंट हुईै। अब उन्हीं के शब्दों में सुनिये-- 

“बै-- तुम यथार्थ में चाहते क्या हो ? तुम क्‍या सचमुच साधना-पथ में अग्रसर होना 
चाहते हो ? तुम क्‍या इसी एक उद्देश्य से यहां आये हो ? 

में बोला--आप क्‍या अनुमान करते हैं। आप तो बड़े विलक्षण आदमी मालूम 
होते हैं । 

मेरी बात सुनते ही भट से उन्होंने मेरा एक हाथ पकड़ लिख । उसके बाद मेरे मुख 
की ओर आग्रहपूर्ण दृष्टि से देखकर बोले--बाबू ! आज दश दिन से में तुम्हारा असछ 
भाव समभने की चेष्टा कर कहा हूँ । किल्तु सच कहने में क्या, में एक धोखे में पड़ा था, 
क्योंकि तुम्हारे अपने भीतर ही एक प्रबल ढ्वन्द चल रहा था, इसलिये तुम्हारे अन्तर का 


१. काकिदास ने महाकाल के नृत्य में हाथों के संगल का इस प्रकार वर्णन किया है... 

पश्चादुध् मु जसरुवर्न मयब्कनामभेद्धे- : | 

सामूथय तैज:. प्रातनबञप : न्यरक्त' बुधानः | 

सृत्याररमे. हर प्रशुपतेशाहंगागा/अनेष्छाम । 

शाम्तोदं गस्तिमितनयनं इच्टभक्तिमंवान्या ॥ 

“-मैष०, १.३६ 
पीछे महाकाल के भुजतरवन के ऊपर मण्डलाकार होकर छा जाना। टटका भोड़हुल के फूल की तरह 
संध्याकाल के तेज को अपने ऊपर धारण कर लेना ओर नृत्य के आरम्भ में पशुपति की मींगे हुए नागासुर के 
चमड़े की श्च्छा को दर लेना ओर निश्चज शान्ति से स्थिर रहना । पाव॑ती तुम्हारी एस सक्ति को स्थिर दृष्टि 

से देखेंगी । 
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भाव में ठीक-ठीक पकड़ नहीं पाता था। अभी वह मिल गया । बोल तो, तुम्हारे भीतर 
प्रबल हन्द्र चल रहा था कि नहीं ? मेंने स्वीकार किया कि अब भी चल रहा है। 

यदि ब॒रा न मानो, तो किस विषय में यह इन्द्र चल रहा है, वह में कह दे सकता हूँ । 
सुनकर पूछने के भाव से मेंने उनकी ओर देखा । 

उन्होंने निःसंकोचरूप से कहा-_ यह जो घर छोड़कर और यहाँ आकर तुमने योग 
के नियम से जिन क्रियाओं का आरम्भ किया है, वह ठीक-ठीक हो रहा है कि नहीं, यह 
सन्देह तुम्हारे मन में भीतर-ही-भीतर आज कई दिनों से बहुत-कुछ पीड़ा पहुँचा रहा है। 

ठीक हे ! आप जब जान गये तब मेरी इतनी परीक्षा क्‍यों की । 

क्या लेकर द्वन्द्र चल रहा था, इसका तो पता मिला नहीं; क्योंकि मुझे दूर-दूर रखने 
की इच्छा से तुमने बराबर विरुद्धभाव से ही मुझे देखा है और मेरे विषय में सोचा है 
इसलिये तुम्हारे भीतर का पता नहीं लगा । अब तुम पकड़े गये हो, बोलो अब क्या करू । 
तुम्हारे ऐसे एक आदमी की मुमे जरूरत है। तुम्हारे निकट आने का ।उद्देश्य ही 
हुआ पहिले तुम्हारी परीक्षा लेना और फिर तुम्हारे लिये कुछ करना । उसके बाद मेरे 
लिये कुछ करने की उपयुक्त भावना के लिये तुम को प्रस्तुत करना। कक्‍्यों,--मेरी बात 
तुम्हें अच्छी लगती हैं ? 

किन्तु अब भी भीतर से अपना बन्धु समभकर इन्हें ग्रहण करने के लिये मेरा मन नहीं. 
चाहता था। इतनी बात होने पर भी मेरा सन्देह, विशेषतः अन्तिम बात से प्रच्छन्न 
उदे इय का संकेत पाकर मन कुछ दब गया । साधन-साम्राज्य में यह सब लेने-देने की बात क्यों । 

मेरे मन में कितनी बातें उठने लगीं। यह आदमी एकटक स्थिर दृष्टि से मेरी ओर 
देखने लगा,--कौन जाने क्या सोच रहा था। मालूम हुआ कि मेरे मन में जो-जो बातें 
अथवा भावनाएँ उठ रही हैं, मानों उन सब को वह पढ़ रहा हें। बहुत देर के बाद 
मानों कोई नई वस्तु मिल गई, इस तरह से बोला--देखो, तुम जिस प्रकार मुझे ठीक-ठीक 
ने समझ सके, मेरी बात लेकर गोलमाल में पड़ गये हो, में भी तुम्हारी बात लेकर बसैड़े 
में पड़ गया हूँ, में भी तुम्हें ठीक-ठीक न समझ सका। यह कहकर वे हा, हा, हा, हा, 
करके मुझ को चौंकाकर एक प्रकार की निरथंक हँसी हंसने लगे, मानों कोई पागल हो । 
उसके मुख का भाव बड़ा भयंकर हो उठा। 


में सह नहीं सकने के कारण यथार्थ में डरकर बीला, में आपको समझ नहीं सक्‌गा। 
आपने मेरे भीतर बड़े ही उठंग और अशान्ति की सृष्टि की है। भब और नहीं। आप 
दया कर चले जाइये, नहीं तो बुके शान्ति नहीं मिलेगी । 

वह फिर हा, हा, हा करके उसी पैशाचिक हंसी और कैसे तो अद्भू त रूप से मेरी ओर 
देखने लगा । असह्य ! उसी अन्धकार और प्रकाश में उसके इस रूप ने मेरे मन पर बड़ा 
भयंकर प्रभाव डाला । में निर्वाकू, निष्पन्द होकर उसकी ओर देखता हुआ बेठा रहा । 

डर भी रहा हैं और देखता हैं--अभरे मेरे वत्स ! अरे मेरे .छारू ! तू इतना-सा हु। 
हत्पिष्ड छेकर साधना में उतरा है ? जरा-सा आगे-पीछे का उलटफेर देख रहा है और 
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डर से कॉपकर मरा जा रहा है, बस इतनी ही तुम्हारी पूंजी है? इतना कहकर मेरे 
दाहिने हाथ को दोनों हाथों में पकड़कर भुलाना आरम्भ कर दिया । 

इस प्रकार हाथ हिलाने के साथ-साथ मेरा डर चला गया । क्रम से साहस आया, 
मेंने समा कि भीतर ही भीतर विश्वास के साथ यह ज्ञान हुआ--यह भादमी साधारण 
नहीं है, पागल नहीं है, पिशाच नहीं है। यह मूत्ति जो मेरे सामने उपस्थित है, ये कोई 
सिद्ध महापुरुष हैं। इस बात के मन में आते-आते उन्होंने हाथ छोड़ दिया--यह देख ! 
कहकर मेरे पीछे की भर गुहा में देखने का संकेत किया । 

मैंने पीछे घूमकर गुहा के भीतर देखा--कुछ विशेष न देखने पर उनकी ओर उलट 
कर देखा, कोई कहीं नहीं ! और दो क्षण पूर्व केसा एक जीवन्त भावना का प्रहसन चल 
रहा था। में अवाक्‌ होकर बेठ गया । 

क्या मालूम, इसमें ऐसा क्या देखा कि मेरी क्राँखों से भर-भर आँसू की धारा बहने 
लगी । क्यों ऐसा हुआ, यह ठीक-ठीक समझ नहीं सका । केवल यही घन में उठने लगा 
कि मेरे ऊपर तुम्हारी इतनी दया ? में डर गया था। तुम्हारी भयानक, भयानक हंसी 
देख-सुनकर मुझे जो डर लगा था तुम अपने प्रभाव से मुके उससे मुक्त कर गये ! हाय ! 
में केस। क्षुद्रशक्ति है ! इसी क्षुद्र शक्ति को लेकर, दुबंल मन-बुद्धि को लेकर उस अखण्ड 
सच्चिदान्द महासत्ता की खोज में निकला हूँ ! इस महाप्रयास को देखकर अपने दुबंल 
क्षुद्र अस्तित्व पर घिक्कार आया । वामन का चन्द्रमा पर हाथ ! अपने को में जितना ही 
क्षुद्र समभने लगा, उतना ही हृदय में एक भरोड़ देकर तथा केवल उनकी इस दया की 
बात स्मरण कर और वे कितने महान्‌ हैं, इसका अनुभव कर आँखों से तप्त अश्नूपात 
होने लगा । क्‍ 

मेंने अनुमान किया कि इस प्रकार बहुत समय कट गया, निकट की धनी बिलकुल 
ठंढी पड़ गई थी । उठा और गुहा बन्द कर हृदय में एक अपाधिव साधनलब्ध दाक्ति का 
अनुभव और उसके साथ शान्ति लेकर सो गया । क्‍ 

कातिक का महीना था। कनकन ठंढ । गाढ़ी नींद के बाद जिस तरह उठा करता था, 
में उठा। ढंपना हंटाकर बाहरवाली गुहा में आकर आग जलाने के उपकरणों और 
पास ही इकट्ट किये हुए सूजै चीर वा पाइन (देवदोर) के डाल-पात से आग जलाकर 
छोटी-छोटी लकड़ियाँ और पीछे एक बड़ा-सा कुन्दा डालकर मेंने धूनी का काम समाप्त किया । 
एक बार बाहर जान। होगा । गुहा से बाई ओर थोड़ी दूर जाने पर वहाँ से माथे पर 
खुला आकाश दिलाई पड़ता है। रोज एक बार आकाश की ओर देखता हैं। तब इस 
समय माथे पर प्राय: कालपुरुष दिखाई पड़ते थे। आकाश की ओर ध्यान से देखने पर 
देखा कि आज उसी स्थान पर और एक मूर्ति है। 


कैसी मूर्ति ? ऐसी तो कभी नहीं देखी थी, मानों आकाश के शरीर पर अंकित है। 
पीछे की ओर अन्धकार से माभो वहू मूति फूट पड़ी है। अभी कुछ दिनों से में देखा 
करता था कि कालपुरुष के तारे जरा पच्छिम की ओर चले गये हैं, आज भी वही देलू गा, 
इसी विचार से मेंने ध्यान से देखा भा । किन्तु देखा कि वह तारा भी नहीं है, नक्षत्र भी 
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नहीं है, है एक अनिवंचनीय मूर्ति । मैं अच्छी तरह देखने लगा, थोड़ी देर में मूर्ति लुप हो 
गई। मूति के लुप्त हो जाने पर भी उसके रूप की आकृति कुछ देर तक मेरी दृष्टि में थी। 
उज्ज्वल नील आकाहश-पाताल को मिलानेवाला शरीर। माथे पर किरीट, कान में कुण्डल, 
और हृदय पर हार में लगे हुए मणि के चन्द्रमा की तरह उसकी स्निग्ध ज्योति थी। कमर 
में उज्ज्वल रत्नमण्डित अलंकार भूल रहा है। उसके नीचे भालर की तरह पीला 
कपड़ा है। एक हाथ में गदा, जिसका अन्तिम छोर प्रकाण्ड था। मालूम होता है कि 
उनकी दृष्टि मेरी ही ओर थी । 

ज्यों ही यह मूति विलीन हुई, मन में आया कि यह मूर्ति मेरी कला' की कल्पना और 
मेरे मन की सृष्टि है। सचमुच इसका अस्तित्व है, अथवा नहीं, यह समभना मेरी क्षुद्र बुद्धि से 
बाहर है। नारायण वा विष्णुमूति की जो कल्पनामूलक अनुभूति मेरे मन में थी, वही इस 
शान्तिमय अवस्था में निजंच आकाश के पट पर दिखाई पड़ी है। इसी मूर्ति का में यहां 
उल्लेख नहीं करता, किया यही सोच कर कि इसके बाद जो घटना हुई, उसके साथ इसका 
कुछ सम्बन्ध हो सकता है । | 

सब के ऊपर देखता हूँ कि आज सबेरे से जो कुछ हुआ है, वह मेरी साधना की ओर से 
भी जैसे इस महापुरुष की अज्ञात और विचित्र कृपा है। मेरे साथ उनके हेल-मेल से जो-जो 
मेरे मन में हुआ था, मेरै सौभाग्य की दृष्टि से भी वह वसा ही अदमुत है। जो हो, अब में 
धूनी में और दो-एक लकड़ी डालकर भीतर जाकर आसन पर बेठ गया। जब गुहा के 
भीतर आसन पर बैठना होता है, तो प्राणायामादि क्रिया के लिये द्वार को खुला रखना 
आवश्यक होता है; क्योंकि अवरुद्ध स्थान में जहाँ हवा नहीं खैलती रहती, वहाँ किसी प्रकार 
के योग की क्रिया निषिद्ध है। इसलिये सोने के समय को छोड़कर सवंद। गुहा का द्वार 
खुला ही रहता है वा रखना पड़ता है । 

बड़ी सुखद स्मृति है उसकी, जो आज मेरे भाग्य में हुआ था। अन्त में आकाश के 
शरीर पर इस नारायण वा विष्णुमूर्त के दर्शन की महानन्दमय स्मृति लिये हुए है। ध्यान 
तो सहजरूप से ही हो गया है। इसलिये किसी आरम्भ वा उद्दे श्य से नहीं, स्वाभाविक प्राण- 
चेतना की गति का अनुसरण करके ही चल रहा हैं। साथ-साथ आनन्द की एक भपूर्व 
अनुभूति हो रही है। इस प्रकार कुछ समय बाह्माशुत्य अवस्था में कट गया। हठात्‌ उस 
धूनी के अल्प प्रकाष् में देखता क्‍या हूँ कि गुहा के भीतर कोई एक आदमी आसन पर बठा है । 
निष्पन्द शरीर मानों समाधिमग्न है। यह क्‍या है ?--यह तो मेरा ही शरीर है,-- 
में ही तो जरा-सा पहिले नींद से उठकर बाहर विष्णुमूतति देखकर पीछे निश्चित आसन पर 
जैठा था। कुछ देर तक बाह्य ज्ञान नहीं था। किसी प्रकार के ध्यान में मग्न अवस्था में 
दरीर से बाहर निकल आया हैं। ऐसा तो पहिले कभी नहीं हुआ था। यह क्‍या हुआ ! 
कौन जानता है कि यह कैसे हुआ ! मेरे लिये तो अणिमा-लधिमादि की सिद्धि बिलकुल स्वप्न 
से भी बाहर है, स्वप्न में भी कभी उसकी कल्पना नहीं की थी ! यह मेरी अहंशक्ति का 
सैल तो नहीं है ! आश्चयं हुआ कि मेरा शरीर, इन्द्रिय इत्यादि सब कुछ यहीं पर इसी 


१. प्रमोद बाबू चित्रकार हैं। 
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आसन पर स्थाणु की तरह पड़ा हुआ है, और यहाँ से में उसे अपनी आँखों से उसी प्रकार 
देख रहा हूँ, जिस प्रकार और चीजें दिखाई पड़ रही हैं, किन्तु मेरी चक्षु-इन्द्रिय यन्त्र नहीं है । 
यह केसे होता है ? यथार्थ में चक्षु की तन्‍्मात्रा जो वस्तु है वह इन्द्रिय के विना रह 
सकती है क्‍या ? आँखों के द्वारा जिस प्रकार स्टीरियोस्कोप में भी चित्र दिखाई 
पड़ता है और केवल आँखों से भी वह देखा जा सकता है। यन्त्र के भीतर से जब 
देखते हैं, तब उसी यन्त्र का अनुगामी होकर देखते हें। जब विना यंत्र की सहायता के 
देखते हैं तब स्वाभाविक दृष्टि होती है। यह भी ठीक वसा ही है। जब चक्षु-न्द्रिय के 
द्वारा देखते हैं, तव उसकी सहायता से जो कुछ दिखाई पड़ता है, और जब उसके बिना 
देखते हैँ, तब स्वाभाविक दृष्टि फूट उठती है और यंत्र का प्रभाव नहीं रहता। यंत्र द्वारा 
जो कुछ देखा जाता है, उसके प्रभाव से आसपास और सामने बाधा रहने पर उद्दिष्ट वस्तु 
नहीं दिखाई पड़ती, किन्तु अब आत्मचेतन्य को स्वाभाविक दृष्टि से देखने में इसमें कोई 
बाघा नहीं रहती । इस गुहा के भीतर सब कुछ देख रहा हूँ, इसके अतिरिक्त, दृष्टि फैलाने 
पर देख रहा हैं समुद्र, आकाश, वायु, ग्रह-नक्षत्र--सब कुछ देख रहा हैं, कोई बाधा नहीं है । 

मुझ में केवल एक प्रबल दो#७जप, है। इसे सुख कहते हैं। अब यह समझ में 
आ रहा है कि दरीर कितना बड़ा भार है। विज्ञानमय कोषमात्र मेरी सारी स्मृति, सारी 
अभिज्ञता को छेकर मेरा आधार बन रहा है। यह केसे सबकाऊ' कि इस देहमुक्त अवस्था 
में कैसा आनन्द है। एक-एक बार मानों आनन्द का तरंग' आ रहा है और मुझे विह्लल 
कर डालता है। यह एक अति अद्भुत ज्ञान है, जो इससे पहिले कभी नहीं हुआ था। 
सिद्ध साधु महापुरुषों में यह सवंदा होता रहता है।* इस अवस्था में उन्हें तीनों लोक की 
खबर मिलती रहती है और वे त्रिकालज्ञ हो जाते हैं । 

और भी एक विचित्र बात हें--जब किसी वस्तु को रूक्य करके देख रहा हैँ, 
उस समय ऐसा ही बोध होता है कि में शुठदृष्टि और द्रष्टा एक हूँ, बीच में न 
यंत्र है, न शरीर--और द्ारीर का बोध भी नहीं। दृष्ट वस्तु के साथ . मेरा सम्बन्ध बहुत 
व्यापक हो गया है--जसे लक्ष्य वस्तु और लक्ष्य, जो मेरे साथ वस्तु का सम्बन्ध जोड़ती है, बह 
प्राथिव दृष्टि और वस्तु, बिलकुल नहीं हैं। हठात्‌ मेरे मन में हुआ कि में मर तो नहीं गया ? 
नहीं तो में बाहर कंसे आया ? इसी प्रसंग में शरीरत्याग तो नहीं हो गया। यह होगा 
कंसे ? मेरा शरीर-त्याग और मुझे ही मालूम नहीं। ऐसा क्या हो सकता हें ! क्यों नहीं 
होगा ! बहुतों को तो होता है, जिनकी अत्यन्त दहात्म टि (जानते-बूमते देह छोड़ना) है, 
उनके लिये असम्भव होने के कारण प्राकृतिक नियम से ही उन पर मृत्यु-मून्छा आती हैं और 
उसी अज्ञान-अवस्था में ही वे देहत्याग करते हैं। इसके बाद फिर दरीर में लौट आने का उपाम 
उनके हाथ में नहीं रहता; क्‍योंकि वे जड़बुद्धि भोभी जीवमात्र हैं । मुझको ऐसा क्यों 
होगा । ना, ना, ना, ना, मेरी मृत्यु नहीं है। जीव के सचमुच देह छोड़ने के 
पहिले एक खींचा-तानी चलती हे, उस मृत्यु का एक आभास होता है, मृत्यु-संस्कार से बहुत 


१. यही चीरसागर और अमृतस्तिष्धु है। 
२. यही ऋषित्व हे । 
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: देर तक उसमें एक आस्दोलन चलता रहता हे,--यह सब तो मुझको कुछ भी नहीं हुआ है । 
अभी मेरा शरीर त्याग नहीं हुआ है, इसका सबसे बड़ा प्रमाण हैँ कि मेरा 
ज्ञान, मेरा चतन्य--कुछ भी इस अवस्था को मेरी मृत्यु कहकर स्वीकार नहीं 
कर रहा है। यह मेरी मृत्यु कभी हो नहीं सकती है। अब उस महाप्रुष की शक्ति का 
प्रभाव समझ में आया । निश्चय यह उनकी सिद्धि का प्रभाव है । कृपा करके उन्होंने 
मुझे विदेहमुक्ति का आभास दिया । अपने बाह्यरूप के अन्तर्धान कर लेने पर भी उन्होंने 
मेरा त्याग नहीं किया है । 

किस तरह में निकल आया हूँ, यह नहीं जानता; किस प्रकार फिर प्रवेश करूँगा यह 
भी नहीं जानता । यह सब होने पर भी यह मृत्यु नहीं है; क्योंकि अपनी चेतना इसका 
विरोध कर रही है । जो हो, अब मेरे इस उचधेड़बुन के साथ-साथ एक प्रकार की गति 
होने लगी, जेसे मुके ऊपर की ओर खींच रहा है। यह स्वाभाविक अपना ही खिंचाव था, 
किसी दूसरी दाक्ति का नहीं। मनमें ऐसा विचार आया कि में ऊध्वंलोक का ही हूँ 
मेरी गति इसी ओर हे । इसमें भी संस्कार की कोई क्रिया है कि नहीं, यह नहीं जानता । 
तब में अपने मे स्पष्ट अनुभव कर रहा था कि जब में यहाँ का वा इस राज्य का विषय- 
वस्तु नहीं हैं तब यहाँ हूँ क्यों। यहाँ कौन लोग रहते हें । जो स्थूर अहंसवंस्व हैं, जो 
पंकिल हैं, जो कमंविपाकग्रस्त हैं - भोगसवस्व देहत्याग होने पर भी वे '*ही यहाँ रहते हैं । 
जिनका भोगायतन गिर पड़ा हूं, वे यहाँ क्‍यों रहेंगे। रह ही नहीं सकते--यहाँ रहना 
दुसह हैं । ये ही सब युक्तियाँ मेरे मन-बुद्धि में उमड़ तो पड़ी हैं, किन्तु में ता 
जरा भी हिलने का नाम नहीं लेता। भीतर एक आनन्द तो है ही, यदि कोई गति हो, 
तो वह भी उस आनन्द की ही गति होगी, किन्तु क्यों मेरा 'में' यहाँ से हिलता नहीं, 
क्या हो गया ? 

हाय रे कपार ! ढेंकी स्व जाने पर भी धान कूटना छोड़कर और कर क्या सकती है । 
क्‍यों नहीं हिल सकता, जरा जानने की इच्छा होते ही में समक गया कि यह जा 
मेरा शरीर वहाँ पड़ा हुआ है, उसे छोड़कर में जाना जो नहीं चाहता, देहत्याग करने पर 
भी ममता नहीं जाती, यही दिखाने के लिये इतने उधेड़बुन में से होकर जाना पडा और 
इस क्षेत्र में मेरा शरीर-त्याग नहीं हुआ है यह भी प्रमाणित होगया; क्योंकि यह यदि हो 
गया रहता, तो में अपनी ऊध्वंगति में आप बह जाता । असल बात यही है कि यदि देह 
से निकलकर में दूसरी अवस्था में रह जाऊ, तो देह तो निःसहाय अवस्था में पड़ी रह 
जायगी, उसकी रक्षा कौन करेगा । लोग देख छेंगे, तो समभेंगे कि त्यक्त देह है और 
मिट्टी में गाड़ देंगे या जला देंगे । देह की कोई रक्षा करे ऐसी व्यवस्था तो कर नहीं 
आया । कैसे लौटूंगा । पहिले क्‍या यह बात मालूम थी। इसकी कोई तंयारी भी 
न कर सका । जब समझ गया कि देह के छिये ही मेरी प्रकृत ऊध्वंगति रुक गई है, उसी 
समय यह प्रत्यक्ष हो गया कि मेरी देह कितना बड़ा बन्धन हे । एक प्रकार का विषाद 
आ गया । ठीक कहा जाय तो लगा जैसे एक विषण्ण भाव की हवा रगी--फांगुन महीने 
में रात्रि के अन्त में भोर के समय जैसी हवा शरीर में लगती है और सारा सरीर सिहर उठता है, 


छण्टं भारतीय प्रतीकविद्या 


वसा ही । मानो मेरे मन और बुद्धि परसे एक अलान्ति का प्रवाह बह गया और 
साथ-ही-साथ में ने अपनी ऊध्वंगति का अनुभव किया, मानो अन्धकारमय रात्रि के बाद 
अरुणोदय हुआ । अतः केसा आनन्दमय गम्भीर और परिपूर्ण आत्मप्रसार है। कैसे प्रकट 
करू, यह सूक नहीं पड़ता, यह मरे साध्य में है भी नहीं । 

ऊध्वंगति सुनकर कोई यह न समभ लें कि ऊपर, अर्थात्‌ आकाश की ओर गति । यह 
बिलकुल नहीं है। ऊध्वंगति का सहज अथे यहाँ होगा--मेरी चंतन्यसत्ता का प्रसार ! 
यह कैसे ? मेरा जो 'में' है, यह ज्ञान मानो गलकर पतला होफर गिर गया-- उसमें 
किसी ओर किसी प्रकार की क्रिया नहीं रही । इसे छोड़कर दूसरी तरह से समभाना मेरे 
इस अल्प भाषाज्ञान द्वारा सम्भव नहीं । में अब खण्डसत्ता नहीं हूँ, में विशाल हूँ। में मानों 
सभी वास्तविकता के भीतर से होकर उसके बाद उसे छोड़कर एक महा आनन्दमय अस्तित्व 
से परिपूर्ण हो गया । में पूर्णशान था, और आनन्द हुआ मेरी एकमात्र अनुभूलि का विषय, 
केवल आनन्द सम्बल रहा । वह आनन्द का प्रवाह था। जिस प्रकार समुद्र में ढेव के बाद 
ढेव बहुत दूर से आकर समुद्र-तट में मिल जाता है, उसी प्रकार अनन्त आनन्द के 
विस्तार से आनन्द का ढेव, एक के बाद एक लगातार आकर मुभ में मिलता जा रहा है | 
इसका वर्णन नहीं हो सकता; क्योंकि इसकी भाषा नहीं है । 


इस प्रकार उस व्यापक अवस्था में, आनन्द के समुद्र में, महानन्द के तरंग पर 
तरंग के उपभोग करते ही फिर में पूर्वावस्था में आ पहुँचा। यही तो मेरा शरीर पड़ा 
हुआ है--में देख रहा हूँ। एक विषाद का शीतल तरंग फिर मानों मुझ पर से बह गया । 
तत्क्षणात्‌ फिर उसी आत्मचंतन्य का विस्तार | आनन्द का तरंग, तरंग पर तरंग देशकालु 
के व्यवधान को ठेलकर आकर मुझ में मिलता जा रहा है। इसके * बाद फिर संकुचित 
होकर पूर्वावस्था में आ पड़ना--यही मेरा शरीर है। इसी प्रकार चल रहा था। 
इसके बाद हौ-- 

शरीर को लेकर एक प्रकार की गड़बड़ी शुरू हुई। आत्मचेतन्य स्थूलदेह को हठात्‌ 
छोड़कर ऊपर उठना नहीं चाहता है। मेरे शरीर की क्या दशा होगी, यदि फिर लौट- 
कर में इसमें न जा सकू । साथ-ही-साथ इधर आत्मचेतन्य भी प्रसारोन्मुख हो रहा हे। 
तब ऐसी अवस्था थी, अब और कुछ हो गया। जो हुआ, वह वास्तव घटना नहीं है। 
उसका वर्णन करने में कहना होगा कि जिस प्रकार मछली पकड़ने में छीप फेंककर बेठकर 
फत्ता की ओर देखते रहने पर देखा जाता है कि जब मछली ठुकराती है, तब फत्ता ऊपर- 
नीचे होता रहता है, उसके बाद चों करके डूबकर अदृश्य हो जाता है--ठीक बसा ही हुआ । 
मेरी चेतना, 'में' इसका ज्ञान, यह मेरा शरीर और यह में, साथ-साथ मेरी व्यापक सत्ता--- 
इस ज्ञान से यह डूबना, फत्ता की तरह में घोर एक अन्धकार में जैसे हठात्‌ डूब गया, मुझे 
किसी प्रकार का ज्ञान, चेतना वा बोध नहीं रहा । क्‍ 


१,  सोमरस सुधासिन्धु और घोरसागर को स्मरण कोजिए । 
२. इसी अनुभूति को भाषा वेद हे और इसकी व्याश्या करते हैं युरोप के विद्वान ! 


परिशिष्ट ९०८ 


पीछे जब इस अवस्था की बात पर सोच-विचार किया है, तब ऐसा मालूम हुआ है कि 
यह जो प्रगाढ़ अंधकार, प्रकाश के नहीं रहने पर हम अनुभव करते हैं, यह अन्धकार वैसा 
अंधकार नहीं है। जब चेतना का प्रसार हुआ था, तब जिस प्रकार में वा चैतन्यमय सत्ता 
के बोध के प्रसारित होने से अपने एक विराट्‌ रूप का अनुभव किया था- यह ठीक उसी 
प्रकार का था। में नहीं हैं अथवा में-बोध का अभाव वा शून्यता--उसे ही अंधकार कह 
रहा हूँ, यद्यपि उस समय पहिले-पहिल उस अवस्था में मुझे अन्धकार का ही बोध हुआ था । 
इसे और भी सरल करके कहा जाय तो कहना पड़ता है कि पहिले जिस अन्धकार का अनुभव 
हुआ था, पीछे वही आत्मज्ञान वा अस्ति अथवा "में हैँ', इस बोध का अभाव बनकर उपस्थित 
हुआ था। वही प्रथम अनुभव का अन्धकार है। वह मेरे इस मैं-बोध-शुन्य भाव का 
आभास है, वह अन्धकार' बड़ा ही अद्भुत है ! 


इसके बाद ही उसी प्रगाढ़ अन्धकार में मन में हुआ, जैसे में हैँ। वह कितु भय का 
अन्धकार नहीं था, वह था ओतप्रोत अभावगत व्यापक अस्तित्व का अन्चकार। एक-एक 
बार देखता हूँ कि में अन्धकार में हैँ और फिर देखता हूँ कि में चेतन्यमय विराट सत्ता हूँ। 
और कुछ नहीं है, वहाँ कल्पना नहीं है, संस्कार नहीं है, कोई शब्द नहीं है, गन्ध नहीं है, 
है मुके स्पर्श करता हुआ रसरूप के एक विराट्‌ अस्तित्व का आभास--यही वह 
अन्धकार है। इस अवस्था के लिये कोई भाषा नहीं रहने के कारण ही इसे अन्धकार 
कह रहा हैँ--किन्तु यहाँ अन्धकार कहने से जो हम समभते हैं, वह नहीं, नहीं, नहीं । 
वह बड़ा भारी महान्‌* पवित्र और सत्य वस्तु वा अस्तित्व>-क्या कहा जाय, इस उस 
अन्धकार की तुलना में हमलोगों की जाग्रत अवस्था के सूर्य और प्रकाश सभी मिथ्या हैं । 
जब भाषा से किसी प्रकार समझा ही न सक्‌ूगा, तब उसके बाद की बात कहता हूँ। 


बहुत देर तक इस प्रगाढ़ अन्धकार में जसे अन्धकार बनकर ही में आच्छन्न रहने की 
तरह रहा । उसके बाद में एक शब्दमय अवस्था में आया । आया न कहकर जग उठा कहना 
ठीक है। जागरण की तरह ही अवस्था हो गई, मानो में असंख्य ध्वनि की समष्टि हूँ, 
एकान्त में ही इस शब्द वा ध्वनि का अनुभव कर रहा हूँ, कान से सुनने की तरह नहीं, 
अभी मानो मेरा शब्दमय अस्तित्व हो गया है। अद्भुत वह ध्वनि थी, गम्भीर- मृदंग के 
शब्द के साथ मेघ का गर्जन मिल जाने पर जंसा सुनाई पड़ता है, उसी प्रकार का शब्द-- 
इसकी दूसरी उपमा नहीं है। यह मानो विराट विश्व का आवतंन शब्द है। देशकाल से 
अतीत यह सब गम्भीर और प्रत्यक्ष अनुभव भूलने का नहीं हे । उस अवस्था में अपने 
अस्तित्व के सम्बन्ध में और कितना और क्या-क्या अनुभव किया और नहीं किया है, उसका 
भाषा द्वारा वर्णन करना सम्भव नहीं है। किस प्रकार लौट आया, उसकी ही अब अन्तिम 


बात कहता हूँ। 


१. भअ्रधमंणसूक्त की रात्रि को स्मरण कीजिये। 
२. बेड के परमे ब्योमन्‌ भौर ऋत॑ बृदत्‌ को स्मरण कीमिये। 
३. नाइबिन्दु, शब्दग् और 'यो वेदेभ्योएख़िल जगत्‌ निर्ममे” को स्मरण दोजिये। 


४१० भारतीय प्रतीकविया 


जिस प्रकार में अन्धकार में डूब गया था, ठीक उसी प्रकार बहुत देर के बाद मानो हठात्‌ 
दिव्य प्रवाह में बह गया और साथ ही साथ यह मेरा शरीर ! मानो किसी स्मृतिमय 
अनुभूति का आभास लेकर एक महाआनन्दमय स्वप्न से में जग उठा । वह क्‍या ! वही 
महापुरुष मेरे शरीर के निकट ही एक आसन पर बठे हैं। उस समय मेरी चेतना में इस 
देह पर अधिकार करने के लिये एक प्रबल आन्दोलन चलने लगा। में इस शरीर में जाना 
चाहता हैँ और इस महात्मा की संगति करना चाहता हूँ। वे मेरे अत्यन्त अपने हें। साथ 
ही साथ एक चमक--और देखता हूँ कि में देह में आ गया हैँ । आँख खोलकर देखता हूँ 
कि महापुरुष मेरी ओर देखकर मृदु-मृदु हंस रहे हँ-- उनमें मानो सारे जगत्‌ का रहस्य भरा 
हुआ है। समभा कि यह सब उनकी ही शक्ति का खेल है।' इस देहात्मबोध के साम्राज्य 
में जहाँ रोगी, भोगी, कर्मी, बालक, युवा, वृद्ध, नरनारी निविचार होकर देहात्मबुद्धि द्वारा 
भोग की इच्छा से ऊबते-डूबते हें, उन्होंने मेरी अज्ञान-अवस्था पर कृपा करके दिखा 
दिया कि देहमुक्तावस्था कया है और यह शरीर ही में-सत्ता का कितना बड़ा एक 
बन्धन है ।” 

१२, सप्तव्याहति ओर प्रतीक 

बेद-प्रकरण में ससव्याहृति की चर्चा हो चुकी हे । वहाँ मेंने प्रसंगवदश्ात्‌ केवल 
श्रीअरविन्द द्वारा की गई सप्तव्याहृति के रूप की चर्चा की है । प्रतीक-विद्या के सिद्धान्तों 
की सहायता से इनके जो रूप स्पष्ट होते हैँ, यहाँ उनका विवरण दिया जाता है । 

ब्रह्म के प्रत्यक्ष द्रष्टा ऋषियों ने अशेषसत्ता को अपनी साधनाओं द्वारा प्रत्यक्ष किया और 
उस अनिवंचनीय अनुभूति को दब्दों और कल्पनाओं के द्वारा प्रकट करने की चेष्टा की, किन्तु 
शब्द और कल्पना सदा अधूरे होते हें और अनुभव को प्रकाशित करने में असमर्थ हैं । 
इसलिये जिनको जैसा अच्छा लगा और उचित जान पड़ा उसी तरह उन्होंने अपने शब्दों 
और कल्पनाओं का प्रयोग किया । इसलिये एक ब्रह्म और ब्रह्मानुभूति के अनेक शब्दों का 
प्रयोग किया गया है। किसी ने इसे अपू, किसी ने ज्योति, किसी ने रस, किसी ने अमृत, 
किसी ने परमे व्योम, किसी ने परमे वृक्ष, और किसी ने अछ्व, वृषभ इत्यादि कहा। ऐसी 
ही कल्पनाओं में एक कल्पना पुरुष-रूप की है। वेद कहते हैं 'पुरुष एवेदं सवम' यह सब कुछ 
पुरुष ही है। इसी आधार पर विष्णु (विश्वव्यापिनी) शक्ति की पुरुष-रूप में कल्पना की 
गई, उसी अशेष सत्ता को कालपुरुष कहा गया और गीता में पुरुष और पुरुषोत्तम योग का 
निर्धारण किया गया । 

वेदज्ञों और साधकों का ऐसा विश्वास है कि अज्षेष सत्ता ने विदव की रचना की कल्पना 
पुरुष-रूप में की । विराट पुरुष के रूप में सृष्टि की रचना और संचालन-क्रिया में अशेष शक्ति 
सात केन्द्रों से काम करती है। मनुष्यमूत्ति इस विराट्पुरुष का लघुरूप है और इसमें 
वे सातों केन्द्र वतंमान हैं। इन केन्द्रों का नाम चक्र वा पद्म है' और ब्रह्मविद्या के सभी 
उपासक, चाहे वे किसी सम्प्रदाय के क्‍यों न हों, इन्हीं केन्द्रों को जागरूक करके महाशूनन्‍्यता 

१. गीता के दिव्य ददामि ते चक्तु१' को स्मरण कीजिये | 

२. इनके विशेष विवरण के लिये 'पटचाक्त निरुपण', देखना चाहिये । 
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अर्थात्‌ निर्पाधि और निविकल्प समाधि प्रात्त करते हैं । व्याहतियों और इन चत्रों का 
समरूप इस प्रकार है -- द 


व्याहृति चक्र था पश्म तत्त्व 

सत्यम्‌ सहस्तार महाछृून्य, परमे व्योमन्‌ महाशिव, 
केवल इत्यादि । 

तप: आज्ञा मन, बुद्धि, अहंकारादि । 

जन: विषुद्ध व्योम 

मह: अनाहत मरुत्‌ 

स्वः मणिपूर तेज 

भुव: स्वाधिष्ठान अप्‌ 

भूः मुलाधार पृथिवी 


इन्हीं सिद्धान्तों के आधार पर देवप्रासाद, शिवलिज्, देवदेवियों की प्रतिमाएँ तथा ब्रह्म- 
विद्या की साधना के लिये नाना प्रकार के प्रतीकों का निर्माण किया जाता है । 


देवप्रासाद में भू: चतुष्कोण आधार है, जन: आमलक है, तप: शिखरस्थ अमृत-कलस है 
ओर सत्यम्‌ अनन्त की ओर संकेत करती हुई लहराती ध्वजा है। भू: और तप: के बीच सारी 
सृष्टि के भिन्न-भिन्न रूप अद्धित और निर्मित रहते हें। इसी सिद्धान्त पर मन्दिर के ऊपर 
बने हुए शिखर एक, तीन, सात और चौदह भूमियों अर्थात्‌ महलों के रूप में बनाये जाते हैं। 
एक भूमि >#कार है, तीन त्रिव्याहृति हैं और सात भूमि सप्तव्याहृति हें । चौदह भूमि में 
सप्तपाताल भी सम्मिलित हैं। साकार सृष्टि के बाहर जो महारात्रि वा महान्धकार फैला 
हुआ है, जो ऋषियों और योगियों के लिये भी अगम्य है, उसका प्रतीक सप्तपाताल है। 
मनुष्य-रूप में रीढ़ के भीतर ही सातों प्रकाशमय अथवा तेजोमय केन्द्र हैं और कटि से नीचे 
सस्पाताल हैं, जिनका रहस्य अथवा अन्धकार अभेद्य है । 

शिवलिज् में पृथ्वी के नीचे चतुष्कोण ब्रह्मांश भू: है। ऊपर वर्तु ल शिवांश सत्यम्‌ अर्थात्‌ 
परमेव्योमन्‌ है और इसके बीच की सारी सृष्टि विष्ण्वंश है, जिसमें समस्त प्रकृति का प्रतीक 
वृत्ताकार वेदी है और भिन्नाप्रकृति का अष्टकोण उसके भीतर है, जिन्हें मिथुन मूत्तियों के 
रूप में देवप्रासादों पर अड्धित किया जाता है । 

बुद्धप्रतीक में ध्मं (धारण करनेवाली शक्ति) भू: है, बुद्ध सत्यम्‌ हें और इन दोनों के 
बीच सारी सृष्टिलीला के प्रतीक संघ की क्रियाएँ होती हैं ! (जगन्नाथ की मूत्ति के साथ 
अन्यान्य बुद्ध-प्रतिमाओं को स्मरण कीजिये ।) भू: धर्मं और सत्यम्‌ बुद्ध के बीच में सारी 
सृष्टि संघ (स्त्रीमूत्ति) है, जिन्हें वंष्णव बलराम, सुभद्वा और कृष्ण कहते हैं । तीर्थंकरों की 
स्थाणुकादि मूर्तियों में भी ये ही सिद्धान्त काम करते हैं । 

इससे सिद्ध होता है कि मानव ज्ञान के विकास की चरम सीमा वेद हैं और उन्हें 
चरवाहों ओर आदिम असभ्य मानवों के गीत मानना बड़ी भद्दी भूल हें । इस असत्कल्पना 
से भारत और भारत की सभ्यता का सारा इतिहास ही उलट-पुलट हो जाता है । 


चित्र/रंचय 


गणेश 


चिश्र-संक्या १-- यह (007१5 प्रांगतए श््वाए।6०णा का चित्र है । गणंश के इस 
चित्र में प्रतीकात्मक सभी संकेत हें। ऊपर सप॑ से घिरा ४» हैं, यह कालरूप गतिशक्तियुक्त 
स्रष्टा, शब्द-ब्रह्म है। मूर्ति शिवलिज्भ की तरह तीन भागों में बनी है। नीचे वाहनवाला 
भाग, मध्य भाग, और ऊपर वतुलाकार, प्रभा-मण्डल है। पञ्चतत्त्व में काम करनेवाली 
गति, अर्थात्‌ काल पञ्चमुख सप॑ है। गणेश के मस्तक के पीछे इसकी लपेट के दो कुण्डल 
नाद-बिन्दु हें। सोमरस बरसानेवाला घनीभूत अमृतत्व मस्तक पर चन्द्रकका है। सूड़, 
अद्ध मात्रा की तरह नाद, और इसके साथ सम्बद्ध मोदक बिन्दु है। एक हाथ में त्रिशक्ति, 
त्रिगुणादि का प्रतीक त्रिशूल है। दूसरे में अज्ञान का हन्ता परशु है। एक हाथ में लड्डू है। 
यह सृष्टि का संकेत-बिन्दु है। नीचेवाले दाहिने हाथ में वर है। धर्म का प्रतीक 
मूषक, वृषभ की तरह बना हुआ है। यह धर्म है, जो विभु का अपना रूप है। अन्यथा 
दूसरा कौन इसे धारण कर सकता है। धम्मेरूपी अपनी शक्ति पर ही विभु स्थिर हें । 
लौकिक अथं में चूहा विप्न का प्रतीक है। इसे दबाने और वश में रखने के लिये मोदकों 
के रूप में सृष्टि के जीवों और बुद्धि से भरा हुआ विशाल उदर है, जो विन्न को वश में किये 
रहता है। यदि बुद्धिमत्ता से विन्न को न दबाया जाय, तो यह व्यक्ति, राष्ट्र इत्यादि को 
नष्ट-भ्रष्ट कर देगा । 


चित्र-संट्या २--यह डॉ० आनन्दकुमारस्वामी के 'विश्वकर्मा' नामक ग्रन्थ के 
प्लेट ( पट ) सं० ३४ का चित्र है। यह मूर्ति जावा की है और अनुमान किया जाता है 
कि ईस्वी की तेरहवीं शताब्दी की है। इसमें गणेश, सूष्टि के प्रतीक कमल पर बठे हैं। 
यहाँ इनका ३“कार-स्वरूप स्पष्टरूप से अद्धित है। मस्तक ३#कार का ऊपर वाला गोलक है 
और निम्नांध विशाल उदर है। सूड़ अधंचन्द्राकार नाद का प्रतीक है और मोदक 
बिन्दु है। 

चित्र-संख्या ३---यह डॉ० आनन्दकुमारस्व॑मी के 'विश्वकर्मा' के पट-सं० ३५ का 
चित्र है। यह मूर्ति जावा के सिंगसेरी के खंडहरों में मिला है। इस समय 
880४0 87890$00० ॥२९१०७४॥05८ए9,, 7,८४0८॥, जमंनी में है। अनुमान किया जाता है 
कि यह ईसवी सन्‌ की चोदहवीं शताब्दी की मूर्ति है। यह गणेश के ब्रह्मूूप की अत्यन्त 
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मनोहर मूर्ति है, जिसमें सिद्धान्त के सभी प्रतीक अधिकार के साथ बड़ी दक्षता से अद्धित 
किये गये हें। आसन के सात मुण्ड सातों भुवन में विहार करनेवाले काल के संकेत हैं । 
यह सात मस्तकवाले शेषनाग का प्रतिरूप है, जिस पर रहकर विष्णु (विष्वव्यापी) जगत्‌ 
का संचालन करते हैं। काली के कानों में लगे हुए दो शवों की तरह इनके कानों में दो 
मुण्ड हैं, जो जगज्जाल के कारण धर्माधमं हैं। मस्तक पर तीन स्तरों में बना हुआ मुकुट, 
त्रिशक्ति, त्रिगुण, तिदेव, त्रयी आदि का प्रतीक है। उस पर लगा हुआ मुण्ड इनके 
महाकालत्व का संकेत है। ऊपरवाले दोनों हाथों में त्रिपुरा की तरह पाश और अंकुश हैं । 
नीचे के बायें हाथ में मोदक है और दाहिने वरदमुद्रावाले हाथ में भक्तों के लिये सिद्धि का 
फल है। नीचेवाले हाथों और परों की पाँच-पाँच अंगुलियाँ बहुत ही स्पष्ट बनाई गई हैं । 
ये नटराज के प्रभामण्डल में लूगी हुई ज्वालाओं के पाँच स्फुलिंग की तरह पज्चतत्त्व के 
प्रतीक हें। पैर की अंगुलियों के ऊपर बने हुए नूपुरों की संख्या भी पाँच है। ये सभी 
एक ही भाव के प्रतीक हैं । कालसपं का यज्ञसृत्र हे । परों के बीच में उदर की रचना कर 
पूर्ण >“कार के स्वरूप का निर्माण किया गया है। मस्तक ३& का ऊध्वाश और पर-समेत 
उदर निम्नांश है। उदर विशाल कलस के आकार का बना हुआ है। यह वेद का अप्‌ 
और अशेषकारणत्व का सुधासिधु अथवा अमृतघट है। इस पर काल या सप का 
यज्ञोपवीत है। नाद का प्रतीक सूड़ पूर्ण अध॑चन्द्राकार है और करस्थ-बिन्दु के ऊपर बंठा है । 
सबसे अधिक ध्यान देने की बात है कि सम्पूर्ण मूतति शिवलिज्धाकार है। मूर्ति की 
बाहरी रेखा शिवलिड्भ के रूप में है और दूसरा शिवलिज्भू गणेश के मुकुट और पीठ के पीछे 
बना हुआ है। यह <“काररूपी पूर्णब्रह्म का प्रतीक है। आइचय॑ है कि १४वीं शताब्दी 
तक जावा में ऐसी मूर्ति बनती थी । 

चित्र-संख्या ४--यह चोलकाल की, पीतल की, गणेश की मूर्ति है। इलस्ट्रे टेड 
वीकली औफ इण्डिया के २३ अगस्त, १९६५७ वाली संख्या में प्रकाशित हुई थी । यह मूर्ति 
चतुष्कोण स्थितितत्त्व पर बनी है। इसमें सृष्टि का पद्म है, जिसमें भिन्नाप्रकृति के आठ 
तत्त्वों (पंचतत्त्व, मन, बुद्धि, अहंकार) के आठ दल हैं। इनमें पाँच सामने दिखाई पढ़ते हैं 
और तीन सम्भवतः पीछे की ओर हैं । इसके ऊपर अभिन्‍ना अर्थात्‌ समस्त प्रकृति का वृत्त है। 
द्विभंग नृध्यमुद्रा में स्थिति और गति, अर्थात्‌ शक्तिमान्‌ और शक्ति के प्रतीक ब्रह्मस्वरूप 
गणेश खड़े हें। कटिवस्त्र दिक है और कालसपं का यज्ञसृत्र है। ऊपरवाले दोनों हाथों 
में पाश और अंकुद हैं। दाहिना नीचेवाला हाथ अभय मुद्रा में है। इसमें कोई यंत्र 
बना है और सिद्धि का फल है। नाद का प्रतीक शुण्ड अधंचन्द्राकार में है, जिस पर बिन्दु है । 
सूंड पर अधंचन्द्र सोमरस अथवा अमृतत्व का प्रतीक है। यही ब्रह्मानन्द है। दोनों 
नेत्रों के बीच में बिन्दु और उस पर नाद (अधचन्द्र) बना है। मुकुट के तीन चक्र, तरिशक्ति, 
त्ितत्त्वादि के प्रतीक हें। इनके ऊपर सूष्टिक्पी महारम्भ का मूल बिन्दु है। 

चित्र-संस्या ४-..यह चित्र पटत। म्यूजियम की एक गणेश-मूरति का है। इसमें ब्रह्मगणेश 
के सभी प्रतीक अद्धित हैं। अनुमान किया जाता है कि ईस्वी सन्‌ से पूर्व द्वितीय शताब्दी 
की यह मूर्ति है। गणेश के रूप में गणेश-पूजा कब से प्रचलित थी, यह कहना कठिन है। 


चित्र-परिचय ४१७ 


चित्र-संद्या ६--यह श्री टी० गोपीनाथ राव के छ[शयाला& ती मांगता [000 2ा8ए7५ 
५०. ।, ?६. ।, पृ० ५६ के पट, संख्या १३ का चित्र है। यह सिहवाहन गणेश की मूर्ति है । 
यहाँ ब्रह्म का वाहन, उनका अपना ही दूसरा रूप है। यह धमं है। चतुष्कोण पीठ, वृत्त 
तथा अन्यान्य संकेत उपयु क्तबत्‌ हैं । 

चित्र-संख्या ७--यह चित्र उपयुक्त ग्रन्थ के पृ० ५८ के पट, संख्या १४ का चित्र है। 
इसमें प्रकृति अर्थात्‌ मायाशक्ति प्रभामण्डल के रूप में दिखलाई गई है। इसका स्थूल रूप 
पजञ्चतत्त्व है, जो मण्डल से लगी हुई पाँच-पाँच स्फूरलिंगोंवाली ज्वालाओं द्वारा दिखाया 
गया है। यही भावना जब शिवलिज्धु के रूप में अद्भुत की जाती है, तब बीच की मूर्ति 
शिवलिज्ध बन जाती हैं और प्रभामण्डल वेदी बन जाती है तथा गणेश के परों के निकट- 
वाला अंश सोमसूत्र, अर्थात्‌ अम्बुप्रणाली का रूप ग्रहण कर छेता है। और संकेत 
उपयु क्तबत्‌ हैं । 

खित्र-संख्या ८--यह॒ नटेश गणेश की मूर्ति है। उपयुक्त ग्रन्थ के पृू० ५६, पट १६ का 
चित्र है। ब्रह्म की निरन्तर गति और स्पन्दन का ही नाम नृत्य है। इसलिये ब्रह्म की 
जितने रूपों में कल्पना की जाती है, सब का नटरूप होना स्वाभाविक है । 

चित्र -संखया ६--यह पटना-म्यूजियम की एक नटेश गणेश की मूर्ति है। पेरों के नीचे 
मूषिक है। यह विप्न है। बुद्धि के देवता विश्नप्रयोग से प्रतिपक्षियों का नाश करते हैं और विश्न 
को रोककर सिद्धि प्रदान करते हें। यह छह हाथोंवाली मूर्ति है। बायें तीन हाथों में नीचे 
से क्रमशः मोदक, अभय और नागपाश, अर्थात्‌ काल का बन्धन है । दाहिने हाथों में नीचे से 
परकु, अभय और चक्र-जेसा कोई अस्त्र है। माथे पर आनन्दामृत का सोम (चन्द्र) है । 
तीन लपेटों में बना हुआ मुकुट त्रिशक्त्यादि का प्रतीक है। मुकुट के उपर उ अर्थात्‌ 
ऑकार के आकार का संकेत बना हुआ है। कालसपं का यज्ञनसूत्र है। दोनों पाश्व॑ंदेवता 
ऋद्धि-सिद्धि भी नृत्य कर रही हैं। ऊपर देव-गन्धर्वादि भी नृत्य में सम्मिलित हैं । 
मूर्ति की बाह्य रेखा शिवलिज्भाकार है । 

चित्र-संखधा £ क--यह चित्र वेदारण्यम्‌ ( दक्षिणापथ ) की एक मूर्ति का है ( देखिये 
इलस्ट्रेटेड बीकली ऑफ इण्डिया, सितम्बर १३,१६५८, पृष्ठ ३३े और ३४ ) । यह नटेश 
गणेश की एक अपूर्व मूर्ति है। चिदाकाश ( चेतना के विस्तार ) में ब्रह्म का स्वाभाविक 
निरन्तर स्पन्दन ही उसका 'निरन्तर नृत्य है, जो जगत्‌ के आदि, मध्य और अवसान 
का कारण है। इसलिये ब्रह्मस्वरूप सभी देवदेवषियों की नृत्यमूर्तियाँ होती हैं। प्रकृति 
के पद्म की कणिका पर गणेश का नृत्य हो रहा है। विशाल उदर ऋतं बृहत्‌ ब्रह्मानन्द 
के महानन्द का सुधासिन्धु अथवा अमृतकलूश है । यही अमृतकलछ् ब्रह्मा और बुद्ध के 
कमण्डल तथा शिव और विष्णु की गंगा हें। कालसपं का उदरबन्ध और यज्ञोपवीत है । 
उदरबन्ध इस तरह बना हुआ है कि कलश के बीच के जोड़-जैसा मालूम द्वोता है। 
इसपर तिशक्ति त्रिरत्न के रूप में जड़ी हुई है । नाभि “अमृतस्य नाभि: है। 
कपरवाले दोनों हाथों में पाश और अंकुश हैं और नीचेवाले दोनों हाथ अभय और वरद- 
मुद्रा में हें। दोनों हाथों में बिन्दुरूप सृष्टि के संकेत दो मोदक हें। सूड़ और इसके 
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मोदक से सुन्दर नादबिन्दु ( चन्द्रबिन्दु ) का रूप बनता है। माथे पर त्रिशक्ति का करण्ड- 
, जिस पर अमृतस्रावी पूर्णचन्द्र बना हुआ है | 

४02 मी & बे यह तंजोर के अवदायर दि के मन्दिर की मूर्ति है. ( इल- 
स्ट्रेटेटड बीकली का उपयुक्त अंक देखिये) । इसमें अमृतत्व के महाभाण्ड का रूप विनायक 
के उदर के रूप में स्पष्ट कर दिया है। उदर ठीक विशाल कलश जैसा है। इसका जोड़ भी 
स्पष्ट है। और संकेत पूव॑वत्‌ हैं । 

चित्र-संत्या £ ग--यह गणश की मूर्ति वहीं की है। इसमें उदर का अमृतभाण्डरूप 
और अध॑मात्रा के प्रतीक नादबिन्दु अत्यन्त स्पष्ट हें । 

चित्र-संख्या £ घ--यह नागपत्तनम्‌ ( दक्षिणापथ ) के कयरोगण स्वामी मन्दिर की 
मूर्ति है। यह सिंहवाहन विनायक की मूर्ति है। यहाँ ब्रह्म अपनी ही शक्ति धमं पर स्थित हैं । 
पंचतत्त्व के प्रतीक परों की पाँचों अंगुलियाँ स्पष्ट हैं। दोनों चरणों के बीच कपड़ों 
से त्रिशक्ति का त्रिशुल बना हुआ | उदर अमृतभाण्ड है, जिस पर लोलुप कालसपं फण फेला- 
कर पड़ा हुआ है। नाभि “अमृतस्य नाभि: है। यह टोंटी की तरह बनी है, जिससे जगत्‌ 
की तृप्ति और रक्षा के लिये अमृतरस की धारा बह रही है । शुण्डाग्न नाद के अधे- 
चन्द्र की तरह बना है। नीचेवाले बायें वरद हस्त में त्रिशक्ति का त्रिणूल है। अन्य 
हाथों में आयुध-शक्तियों की व्याख्या पहिले हो चुकी हें। मध्यवाला मुख गजमुख और 
पाएवंवाले दो मुख बराह के हैं। यह शिव की त्रिमूतति की तरह त्रिगुण और त्रिशक्ति का 
प्रतिर्प है। यथार्थ में सभी आकारों के आधार निराकार ब्रह्म का कोई रूप नहीं है । 
ध्यान के समय मन के अवलम्ब के लिये उसका मछली ( मत्स्य ) कछुआ ( कच्छप ) 
सिंह ( नृसिह ) साँप ( अनन्त वा हेष ) आधा पक्षी और आधा पशु (शरभ) इत्यादि तथा 
नम॑देदवर, शालग्रामादि अरस्तरखण्डों के रूप में, अर्थात्‌ किसी भी रूप में इसकी कल्पना 
की जा सकती है। छिल्नमस्ता में इसके कटे हुए मस्तक से यही दिखलाया गया है कि 
सहस्रशीर्षा होने पर भी इसको एक भी शिर नहीं है। करण्ड-मुकुट पर और उसके 
पाइव॑ में बने हुए कानों पर भी त्रिशक्ति की तीन रेखाएँ और त्रिशूल बनाये गये हैं। 
इसे चित्र-संख्या ६ से मिलाकर देखिये । 

चित्र-संहधा & च--यह मदुरा ( मथुरा, दक्षिणापथ ) की मूर्ति है। इसमें निम्नांश सिंह 
का, मध्यांश मनुष्य का और ऊध्वाश गज का बना हुआ है। यह नृसिह, शरभ, 
वराहविनायक ( चित्र € घ ) की तरह नृसिहगज्न ब्रह्ममूरतति है। देवी रूप में इसके अंकित 
होने के कारण उदर को फैलाकर अमृतघट बनाने से कला का सौन्दय॑ नष्ट हो जाता | इसलिये 
उदर में ब्रह्मानन्द का अमृतघट बना हुआ है। जगत्‌ को प्राण और पुष्टि देनेवाले ज्ञान और 
कर्म के दोनों इच्छा क्रियारूप स्तन अनावृत हैं । नाभि और दोनों स्तन, महाशक्ति की प्राप्ति की 
योनि, अर्थात्‌ त्रिकोण का संकेत करते हैं। मस्तक और छुण्ड सुन्दर अधंचन्द्राकार हैं। 
बायाँ पूर्णदन्त बिन्दु का काम करता है। स्त्री का स्वाभाविक सौन्दर्य, लावण्य और 
विलास का अंकन मूर्ति में देखते ही बनता है। मातुरूप में ब्रह्मविनायक की यह एक परम 
मनोहर प्रतिमा है। इसे विष्णु की मातृमूर्ति ( चित्र-संख्या १३ ) और छिव की मातृमूर्ति 
(चित्र-संख्या ३१ ) से मिलाकर देखिये । 
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चित्र-संस्या & छु--यह कन्याकुमारी के निकट सुचीन्‍्द्रम्‌ की मूर्ति है। यह मातृरूप 
में ब्रह्मगमणेश की एक अत्यन्त सुन्दर मूर्ति हे। मूर्ति चतुष्कोण पीठ पर ज्ञानमुद्रा में 
बेठी है। नीचेवाले दोनों हाथ अभय और वरद-मुद्रा में हैं। मा के दोनों अमृतघठ 
अनावृत हैं। ऊपरवाले दोनों हाथों में शिव, त्रिपुरादि की तरह पाश और अंकुश हैं । 
सूंड़ अधंचन्द्राकार है। आधी खुली आँखों से करुणा-वृष्टि हो रही है। मालूम होता है 
कि ओठ और आँखों से बरसता हुआ अमृत का फुहारा शरण में आये हुए संतप्त जनों 
का सिंचन कर रहा है। कालराच्रि के केशों के महाविस्तार की तरह केशराशि फंली 
हुई है। इस चित्र को भी (चित्र-संख्या १३ और ३१) के साथ मिलाकर देखना चाहिये । 
इसका अन्‍्तगंत सिद्धान्त है-- 
पुंछपं था स्मरेद्ंवि ख्रीरूप वा विचिन्तयेत्‌ । 
अथवा निष्कक्ष ध्यायेत्‌ सबिदानन्वत्क्णम |। 
छिव कहते हेँ---“देवि ! पुरुष-रूप में ध्यान करे, अथवा स्त्री-रूप में, अथवा सत्‌ , चित्‌ , 
आनन्द-रूप में निराकार का ध्यान करे ।” 


विष्णु 


चित्र-संख्या १०--यह शेषशायी विष्णु की मूर्ति है। नाभि बिन्दुसस्‍्थान है। यह 
कारणार्णव, अर्थात्‌ चेतना के विस्तार में स्पन्दन का स्थान है, जहाँ से सृष्टि का आरम्भ 
होता है। यह वेद की 'नाभि' और “अमृतस्य नाभि: और अद्योष तत्त्व, अर्थात्‌ चेतना के 
उमड़ते हुए अर्णंव में सृष्टि का आदि स्पन्दन वा विव्त है। यह वेद के अमृत, अर्थात्‌ आनन्द का 
मधुमय क्षीरसमुद्र है। चारों आयुध त्रिगुण हैं । शंख शब्दब्रह्म या नाद-सृष्टि का प्रवतेक और 
रजोग्रुण है। गदा संहार करनेवाला तमोगुण है। चक्र रक्षक सत्त्व गुण है। पदम 
सृष्टि है और नाद अथवा छब्दब्रह्म के प्रत्यक्ष स्थुलरूप चतुमुं ख ब्रह्मा उसके ऊपर बढठे हें । 
हाथों में शब्द (वेद) और वेद की अमृतविद्या का अमृतघट (कमण्डल) है, यही अमृतत्व विष्ण 
और शिव की गज्जा हें। शिव जब नृत्य करते हैं, तब उनकी जटाओं और अद्भ-प्रत्यद्ग 
से यह चिदानन्द का रस भरता रहता है। यही शिव की जटा की गड्ा है। यही 
बुद्ध का कमण्डल है। इनके चारों मुख शब्दब्रह्ममय चारों वेद के प्रतिरूप हें । शिवलिज्भ 
को उलटकर देखने से यही प्रतीक दिखाई पड़ता है। गोलाकार ऊपर का रुद्रांश विष्णु 
की नाभि है, मध्यभाग विष्णु-अंश का अष्टकोण अष्टप्रकृति का प्रतीक ब्रह्मा का आसन 
पद्म है और नीचेवाला ब्रह्मांश का चतुष्कोण चतुमुंख और चतुमुज ब्रह्मा हें । 

इस चित्र में विष्णु के दशों अवतार की मूर्तियाँ ब्रह्मा के दोनों ओर बनी हैं। दका- 
वतार की दो परम्पराएं हें। एक में दक्ष में बुद्ध की गणना होती है और दूसरे में बुद्ध 
के स्थान में बलराम को नवाँ अवतार मानते हें। इस परम्परा में नवाँ अवतार बुद्ध हें । 
वेष्णव सम्प्रदाय की साधना में बलराम शक्ति-मायाव्यूह के एक रूप हैं। दोनों 
पाध्वंदेवी लक्ष्मी और सरस्वती सिरहाने और पायताने बंठी हैं। सामने गरुड स्तुति 
कर रहे हैं। ये कभी वेद और कभी धर्म के प्रतीक माने जाते हें। विष्णु के गले में 
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वेजयन्ती माला हे । यह पंचभूत का प्रतीक मानी जाती है। किन्तु साधारण सिद्धान्त 
के अनुसार यह वाक्‌ अथवा नाद की वर्णमाला है। जंघाओं पर त्रिशूल पड़ा है । 
यह निःसन्देह त्रिशक्ति, त्रिगुण, त्रिदेवादि का प्रतीक है। हृदय की भृगुलता तीथ्थकरों 
और बोधिसत्त्वों के हृदय पर धर्ंचक्र है। माथे पर करण्डमुकुट है। यह मन्दिर के 
आकार का है और सृष्टि का अथवा सृष्टि के सभी भुवनों का प्रतीक है। ( यह, मन्दिर 
और बुद्ध की प्रतिकृतियों के सम्बन्ध में और भी अधिक स्पष्ट होगा )। शेष गतिशक्ति 
काल है। इसके सात मुख, सातों भुवन, अर्थात्‌ सारी सृष्टि में इसकी व्यापकता के प्रतीक हैं । 
स्थितिशक्ति धरणी देवी शेष के मस्तक के निकट बठी हें। पद्मासन पर ध्यानस्थ- 
सी मालम होती हैं। यहाँ स्थिति-शक्ति को नदी-पहाड़वाली स्थूल पृथ्वी के रूप में अंकित 
नहों किया गया है। स्थिति-शक्ति को स्त्री रूप में स्पष्ट किया गया है। मूर्तियाँ तीन प्रकार 
की होती हैं- स्थाणक, आसन और शयन । यह शयनमूर्ति है। 

चित्र-संख्या १३--यह चित्र मूर के हिन्दू पेन्थियोन ( 79707 ?४7076०॥ ) का है । 
इसमें सृष्टि और प्रलय के निरन्तर विवतं का प्रतीकात्मक विवरण है। महाप्रलय के रूप में 
महाकाल है। इसका विकराल रूफ बड़ा भयंकर है । ब्रह्मा, विष्णु, शिव, अर्थात्‌ नामरूपात्मक 
जगत्‌ सभी इसके सामने नि:सहाय और तुच्छ मालूम होते हें । यह अपनी लम्बी जिद्ठा द्वारा 
सारी सृष्टि को आत्मसात्‌ कर रहा है। यह एक ओर का दृश्य हे । दूसरी ओर शिक्षु-रूप में 
परब्रह्म वटपत्र पर पड़े हुए हैं और अंगूठा चूस रहे हें। चारों ओर कारणार्णव (सागर) 
फंला है, जिसमें कमल खिले हें। इसका अर्थ यह है कि सृष्टि और प्रलूय विभु का 
आनन्द और लीला है। जहाँ उसके महाविस्तार ( ऋत॑ बृहत्‌ ) में एक आर प्ररूय 
होता रहता है, दूसरी ओर सृष्टि होती रहती है । अनेक पदुम, अनेक ब्रह्माण्ड की सृष्टि-क्रिया 
के प्रतीक हें। इसी भाव की एक मूर्ति कामाख्या के मन्दिर में हैं। माँ का गोद 
में शिशु है। माँ का स्तन शिक्षु के मुख में ओर शिक्षु का अंगूठा माँ के मुख मेंह। 
यह जीवन-धारा के निरन्तर प्रवाह का निदशन हे । 

चित्र-संख्या १ ३--यह पटना-म्यूजियम की मूर्ति-सं० ६७६१ का चित्र हे। इसे बंलराम 
कहा गया है, किन्तु यह यज्ञपुनष विष्णु की मूर्ति है। नीचे चार पदोंवाला 
आधार चतुष्कोण है। उसके ऊपर सृष्टि का संकेत कमल और उस पर प्रकृति का प्रतीक 
वृत्त है, जिस पर यश श खड़े हैं। पीताम्बर दिक्‌ और बनमालछा या वेजयन्तीमाला शब्दब्रह्म 
वाक की वर्णमाला है। ऊपरवाले दाहिने ओर बायें हाथों में अग्नि है। नीचेवाले 
दाहिने हाथ में चरु या यज्षफल-जैेसी कोई वस्तु है। बायाँ हाथ टूटा हुआ है। बाँई' 
ओरवाली पाइ्वंदेवी के हाथ में सोमकलश, अर्थात्‌ ब्रह्मानन्द का अमृतकलश है 
और दाहिनी ओरवाली देवी के हाथ में चरुपात्र है। पहिली देवी श्री और दूसरी धरणी 
हो सकती हैं, जो चरु-रूप में संसार के भरण-पोषण की सभी खाद्य वस्तुओं को उत्पन्न 
करती हैं। दोनों पाश्व॑ंदेबियों के ऊपर दो सिंह हैँ, जो यज्ञ श्र के वाहन धर्म हैं। पीताम्बर 
दिक्‌ और शेष काल है। मूर्ति शिवलिज् के सिद्धान्त पर तीन अंधों में बनी हुई है । 
नीचे चतुष्कोण आधार ब्रह्मांश हैँ, पेर से कन्धे तक मध्य भाग प्रकृति या विध्णवंश है! 
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कन्धे से ऊपर का वतुलांश शिवलिज्भु के रुद्रांथ की तरह है। ऊध्वंभाग का एक 
कीलक प्रासाद की ध्वजा की तरह अनन्त की ओर संकेत कर रहा है । 

चित्र-संध्या १६--यह चित्र श्रीगोपीनाथ राव के ( हछातद्याथा ० प्राघता 
0००४०ह४8907. १०..१, के पृष्ठ ५८ के पट २३ में है। वहाँ यह विष्णु की प्रतिमा मानी गई है, 
किन्तु यह स्त्रीरूप में वष्णवी शक्ति की प्रतिमा मालूम होती है। यह स्त्रीमूर्ति है, इसके अज- 
प्रत्यड़ चित्र में स्पष्ट नहीं हैं, किन्तु वाहनों के मध्य में, अर्थात्‌ प्रधानस्थान में गरड और ऊपर 
होष के रहने से ऐसा अनुमान होता है। इसमें वाहन ध्यान देने का विषय है । यहाँ सिंह और 
गरुड दोनों को ही धारण करनेवाली शक्ति धर्म का प्रतीक माना गया है। प्रतिमा 
के शीष॑स्थान में त्रिशूल त्रिशक्ति, त्रिगुणादि का प्रतीक है। प्रभा-मण्डल की चौदह ज्वालाएं 
चौदह लोक हैं। लोल जिद्दावाले काल के मस्तक पर त्रिशक्ति का मुकुट है। यह 
मूति भी शिवलिड्भ की तरह तीन भागों में बनी है। अधः चतुष्कोण, मध्य सृष्टि और 
ऊपर गोल रुद्रांश है । 

चित्र-छंब्या १४--यह भी उसी ग्रन्थ के पृ० ८७ का चित्र है। यह विष्णु की 
मूति है। पद्मासन पर बंठी हुई ध्यानी बुद्ध की प्रतिमा-जेसी है। दाहिनी ओर 
यदि शद्भू नहीं रहता, तो यह बुद्ध की प्रतिमा मानी जाती । इससे ब्रह्म के विष्णु और 
बुद्धरूप में एकत्व का प्रदर्शन किया गया है। मूर्ति के मस्तक पर भुवन का प्रतीक करण्ड- 
मुकुट है और मस्तक के पीछे सात स्फुलिज्भोंवाला प्रभामण्डल है । 

चिश्र-संख्या १९-- यह उपयुक्त ग्रन्थ के पृ० ८५ का चित्र है। यह विष्णु की 
आसनमूरति है और ज्ञानमुद्रा में ठीक बुद्ध की मूति की तरह है। 

चित्र-संख्या १६--यह उपयुक्त ग्रन्थ के पृ० १२३ का चित्र हैं। यह हाथी-दाँत के 
बने हुए दकशावतार की प्रतिमाओं का चित्र हैे। इसमें बुद्ध के स्थान में बलराम की 
मूति है। इसमें द्वितीय परम्परा का अनुसरण किया गया है । 

चित्र-संख्या १७--यह उपयुक्त ग्रन्थ के पृ० २८८ के सुदर्शनचक्र का चित्र है। 
ये आयुध निर्जीव अस्त्र नहीं हें। वरन्‌ सभी चेतन्य शक्ति हैं, जो सृष्टिलीला में विभु 
के सहायक हैं। इसलिये इसे कालचक्र और धर्मंचक्र कहा जाता है। तीन स्फुलिड्भोंवाली 
ज्याछाएँ इसकी परिधि से निकल रही हैं। ये त्रिगुण त्रिशक्ति आदि के प्रतीक हैं । 

चित्र-संक्या १८ ओर 3८ क--ये उपयुक्त ग्रन्य के पृ० २९१ के सुदर्शन चक्र के 
चित्र हैं। इन चित्रों की परिधि से पाँच स्फुलिज्भोंवाली ज्वालाएं निकल रही हैं। ये 
पञ्चतत्त्व हैं। यह चक्र परमात्मशक्ति का प्रतीक बन गया है। परिधि की इन 
ज्यांलाओं को नटराज के मायाचक्र की पाँच स्फुलिज्धोंवाली ज्वालाओं से मिलाइये । 
इनमें से एक में वत्त के भीतर ऊध्व॑ और अधोमुख त्रिकोणों के भीतर बिन्दुस्थान में सुदर्शन 
की मूर्ति शासक के रूप में हे। एक पुरुष तलवार खींचकर खड़ा है। यह कालचक्र 
का नियन्त्रण करनेवाली कालमूर्ति है। दूसरे में ऊध्वंगुल त्रिकोण में एक पुरुष बेठा है। 
यह काल या धर्म का रक्षक रुप है। 


७२२ भारतीय प्रतीकषिथा 


सित्र-संख्या १६ -- यह विष्णु की मूर्ति का चित्र है। उपयुक्त ग्रन्थ से ही लिया गया है। 
इसमें और बुद्धमूति में बहुत साम्य है। ऊपर बौद्ध प्रतिमाओं की तरह अधोमुख दो त्रिशूल 
त्रिशक्ति, त्रिगुणादि के प्रतीक हैं। उसके नीचे, एक वृक्ष के नीचे प्रधान मूर्ति सुखासन 
पर बेठी है। देहात में लोग अंगोछे को इस तरह लपेटकर गपशप के लिये बेठते हैं । 
मूर्ति के ऊपरवाले दाहिने हाथ में सपं है और बायें में मुसल या परिघ-जैसा कोई अस्त्र है। 
नीचेवाला दाहिना हाथ अभय-मुद्रा में है और बायें में वर या ऐसी ही कोई वस्तु है । पैरों के 
नीचे वृषभ अद्धित है। पेरों के नीचे पद्मासन पर एक मूर्ति है, जिसके माथे पर बुद्ध के 
मस्तक पर बिन्दु की तरह बिन्दु और हृदय पर जैन तीर्थंकरों की तरह बिन्दु वा धर्मंचक्र 
बना है। यह शिव की प्रतिमा-जैसी मालूम होती है, जिसमें बौद्ध, जैज और शब प्रतीकों 
का सम्मिश्रण है । 

शिव 


चित्र-संख्या २०--यंत्र की सहायता से सभी प्रतीक बड़ी सरलता से समभः में आते हैं 
क्योंकि सब का अन्तगंत सिद्धान्त एक है। जिन सिद्धान्तों पर यंत्र बताया जाता है, उन्हीं पर 
मन्दिर, मूर्ति, स्तूप, स्तम्भ, शिवलिंग आदि का निर्माण होता है। इसलिये इसका विवरण 
दे देना आवश्यक है । 
यन्त्र के मध्य में बिन्दु है। यह विश्वव्यापिनी शक्ति अथवा चित्‌ का प्रतीक है। इस 
में स्पन्दन उत्पन्न होता है। स्पन्दन से शब्द और बिन्दु दोनों ही उत्पन्न होते हैं । 
दर्शन की भाषा में शब्द को नाम और बिन्दु को रूप की संज्ञा दी गई है। इन्हें शक्ति- 
नाद और बिन्दु अथवा बीज-नाद और बिन्दु भी कहते हैं। इनके प्रतीक तीन बिन्दु हैं, 
जो ज्ञान, इच्छा और क्रिया-शक्ति हें। यथार्थ में ये एक सत्ता के ही तीन नाम हैं । 
इन तीनों बिन्दुओं को मिला देने से त्रिकोण बनता है। यह त्रिकोण, ज्ञान-इच्छा-क्रिया, 
रज-सत्त्व-तम, ब्रह्मा-विष्णु-महेश, ऋग्यजुः:साम, ओंकार के अ,उ,म इत्यादि का प्रतीक है। 
इसका सम्मिलित रूप छूल और प्रतिरूप त्रिद्दुल है । 
बिन्दु के बाहर एक ऊध्वेशीष॑ और एक अधःशीषं त्रिकोण है। ऊध्वंशीषं त्रिकोण 
कूटस्थ ब्रह्म, अर्थात्‌ स्थितितत्त्व है और अधोमुख त्रिकोण इसका क्रियात्मक रूप शक्ति 
या गतिशक्ति है। इस स्थिति और गति के हिलकोरे को लेकर बिन्दु फैलकर वृत्त का 
रूप ग्रहण करता है। यह हिलोर अथवा आनन्द या स्वाभाविक गति ही विभु का 
नृत्य है, जो जगत्‌ की सृष्टि और स्थिति का कारण है। त्रिकोणों के बाहर वृत्त अभिन्ना, 
अर्थात समस्तप्रकृति है। यह टूटकर तत्त्वों का रूप ग्रहण करती है 
और सृष्टि का विस्तार करती है। इनको त्रिगुणात्मिका दिखलाने के लिये कभी-कभी 
वृत्तेखा की संख्या तीन कर दी जाती है। इसी को हिरण्यगर्भ, अर्थात्‌ ज्योतिमंण्डल 
कहते हैं, जो टूटकर विराट, अर्थात्‌ स्थूल जगत्‌ का रूप धारण करता है। 
इस वृत्त के बाहर कमल के आठ दल हैं। ये भिन्ना अर्थात्‌ टूटकर फैली हुई प्रकृति 
के रूप हैं। ये अष्टभिन्ना प्रकृति हूँ -- पंचतत््व, मन, बुद्धि और अहंकार । द 
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वृत्त और वक्ररेखा में सवंदा तनाव और गति रहती है और फैलते जाना इसका 
स्वभाव है। ये चतुष्कोण में जाकर स्थिरता प्राप्त करते हैं और प्रकृति रूप ग्रहण कर 
जगत्‌ को रूप प्रदान करते हैं। चतुष्कोण स्थिरता का प्रतीक है, यह स्थिति का 
चिह्न है और भूतत्त्व का (भू-ग्रह का नहीं) प्रतीक माना जाता है। इसका नाम भूपुर 
भी है, जिसका अर्थ होता है स्थिरता का नगर वा दुर्ग । सृष्टि के इस रहस्य में प्रवेश करने 
के लिये भूपुर वा चतुष्कोण में चार द्वार हैं, जिनके द्वारा गुरु-कृपा अथवा विभु की कृपा से 
साधक जीव प्रवेश कर सकता है। इसी में मानव-जीवन की साथकता है, अन्यथा यह 
भटकता हुआ पशु बना रहता है । 

इतना-सा स्मरण रखने से सभी प्रतीक हस्तामलकवत्‌ हो जाते हैं और उनमें से एक-एक 
को स्मरण कर अन्य प्रतीकों के संकेतों को भी समझा जा सकता है। 

विष्णु-प्रतीक को हम देख चुके हैं। उसमें यंत्र के सिद्धान्त इस प्रकार सन्निहित हैं । 
वेदांत के सत्य और विश्वचेतना का नाम वेद में आप्‌ हे। आप का नाम पुराणों में 
नारा हैं। 'आपो नारा इति प्रोक्ता:।” निराकार ब्रह्म आकार ग्रहणकर आप, भर्थात्‌ 
तेज (चित्‌) के समुद्र में पड़ा रहता है । वेद में “अमृतस्य नाभि: का प्रयोग हुआ है । 
यही आप अमृत है, जिसके समुद्र में स्पन्दन का नाम नाभि है। यही यंत्र का बिन्दु और 
विष्णु की नाभि है। इसमें भिन्ना प्रकृति कमल के रूप में प्रकट होती है जिस पर यंत्र 
का चतुष्कोण चतुमुख ब्रह्मा के रूप में वतंमान है। यंत्र के दोनों त्रिकोण ( स्थिति और 
गति ) शेष और धरणी हैं। इन्हीं का रूप शिव और शक्ति भी है। 

चित्र-पंब्या २१---यह पत्थर की बनी एक छोटी थाली का चित्र है। यह मुरतजीगंज में 
मिली थी और अभी पटना-म्यूजियम में है। यह मौय्यंकाल की है । 

यह चित्र-संख्या २० के यंत्र का दूसरा रूप है। चित्र में बिन्दु नहीं दीखता । प्रकृति के 
वृत्त के बाहर अष्टप्रकृति के आठ त्रिकोण बने हुए हैं। उनमें प्रत्येक से दो-दो त्रिकोण 
निकले है, जो श्रीचक्र में अंकित श्रीदेवी की आवरण-देवियों की तरह हैं। विभक्त प्रकृति 
के इन त्रिकोणों के भीतर तीन देवियाँ हैं। ये त्रिशक्ति हें। बाह्य वृत्त के भीतर 
नाना प्रकार के पश्यु, पक्षी, कीटादि बने हैं, जो सारी सृष्टि के प्रतीक हैं । 

चित्र-संड्धा १२-- यह बोधगया की वेष्टनी का चित्र है। बौद्ध मन्दिर आर स्तूपों की 
जितनी वेष्टनियाँ होती हैं, उनमें तान पट्ट रहते हैँ । ये त्रिशक्ति त्रिरत्नादि 'त्रिविध' के 
प्रतीक हे। इन पर कमल, धमंचक्र और नाना प्रकार का सांकेतिक मूर्तियाँ 
बनी रहती हैं । 

चित्र-संल्या २३-- यह हरगौरी की काँसे की मूर्ति पटना-म्यूजियम में है । इसे चित्र-संख्या 
२० के यंत्र से मिलाकर देखिये । 

इसमें हर और गौरी के पेरों के नीचे धर्म के प्रतीक वृष और सिंह हैं। बाहर 
हिरण्यगर्भ या प्रकृति का वृत्त प्रभामण्डल के रूप में है। यंत्र के ऊध्व॑मुख त्रिकोण हर हें 
और अधोमुख दाक्तित्रिकोण गौरी हैं। स्थिति और गति के दोनों त्रिकोण अभिन्न हें। 
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उनका मूर्तरूप हरगौरी के अभिन्न रूप में दिखाया गया है। त्रिशक्ति के तीनों बिन्दु 
हर के हाथ के त्रिशुल और मस्तक पर त्रिशूलाकार मुकुट में दिखाये गये हें। मुकुट 
की तीन वक्र रेखाएं भी इसी के संकेत हैं। त्रिशक्ति के तीनों बिन्दु पार्वती की नाभि 
और स्तनबिन्दुओं में स्पष्ट हें। इससे अधोगुख शक्तित्रिकोण बनता है। इससे मिलाकर 
चित्र-संख्या १२४ और १२५ तथा १२५ का परिचय देखिये । 

सिन्न-संख्या २४--यह डॉ० आनन्‍्दकुमारस्वामी के 'विश्वकर्मा' के पट २६९ का 
चित्र है। यह श्रीलंका के पोलोन्नारूव नामक स्थान की शिवमूर्ति है। इस समय यह 
कोलम्बो-म्यूजियम में है। अनुमान क्रिया जाता है कि यह ई० सन्‌ की दशवीं से 
तेरहवीं शताब्दी की मूर्ति है। मूर्तियाँ तीन प्रकार की होती हें--स्थाणुक, आसन और 
शयन । यह स्थाणुक मूर्ति है । 

मूर्ति उत्फुछ पद्म के गोलाकार बीजकोष पर खड़ी है। पद्म के आठ पत्रों में से चार 
सामने दिखाई पड़ रहे हैं। ये अष्टभिन्ना प्रकृति के प्रतीक हें। वर्तुलाकर बीजकोष 
प्रकृति का वृत्त और बिन्दु है। स्थिति और गति के प्रतीक, यंत्र के दोनों त्रिकोणों के 
स्थान में दोनों चरण हें, जो नृत्यावस्था में क्रशः स्थिति और गतिशील रहते हैं । 
यह तांत्रिकों की गुरुपादुका है। मूर्ति नृत्य की द्विभंग-मुद्रा में खड़ी हे। स्कन्धदेश से 
लम्बित ब्रह्मससूत्र ऊंकार है। नीचेवाले दोनों हाथ अभय और वरद-मुद्रा में हें। 
ऊपरवाछे एक हाथ में मृगरूप में वेद और दूसरे में अविद्या का नाश करनेवाला परथु है। 
दाहिने कान में पुरुष का और बायें में स्त्री का कुण्डल है। यह निष्क्रिय ब्रह्म 
की सक्रियावस्थावाला अधंनारीश्वर रूप है। झइर्ऋष्ह्फ तीन नेत्र हैं, जिनके तीन 
स्थुलरूप इन्द्रकंवह्लि कहे जाते हैं। मुकुट प्रासाद-पुर॒ुष अथवा शिवलिज्ज की तरह 
भुवनाकार है और सारी सृष्टि का प्रतीक है। मुकुट में लगा हुआ चन्द्रमा और नरकपाल है । 
चन्द्रमा ( सोम ) अमृतस्रावी चिदानन्द का सोमरसागार है और सर्प के स्थान में 
नृकपाल काल का प्रतीक है। आनन्द में विभोर दोनों ओठ मन्द मुसकान में किड्नचित्‌ 
खुले हुए हैं। यह सृष्टिप्रवतंक रजोगुण और आनन्द अर्थात्‌ इच्छा-क्रिया का संकेत है । 
मूर्ति का अपूर्य सौन्दर्य और अद्भू त कला देखते ही बनती है। नृत्य की तेयारीवाली मुद्रा 
नाद-बिन्दु के स्पन्दन के प्रवर्तन का संकेत है । 

चित्र-संद्या २९--यह विश्वनृत्य में निरत महानट की मूर्ति है। यह मूर्ति मद्रास- 
म्यूजियम की हे। इसका प्रभामण्डल टूट गया है। वतुलाकार आधार बिन्दुस्थान है । 
उसके ऊपर मोहपुरुष के ऊपर मूरतति का दाहिना पर हे। यदि प्रभु मोह का शमन 
न कर दें, तो इनके चरणों तक जाना जीव के लिये सम्भव नहीं हो । कटि में दिक्‌ 
अम्बर और काल-सपं हैं। नीचेवाले दो हाथ अभय और वरद-मुद्रा में हें। यह रक्षा 
का प्रतीक सत्त्वगगुण है। ऊपरवाले दाहिने हाथ में डमरू है। यह सृष्टि का प्रवर्तक 
शब्दबअह्य वाक और रजोगृुण है। और बायें हाथ में अम्नि है, जो संहार और तमोगुण 
का प्रतीक है। बायें कान में स्त्री का कुण्डल है, दाहिने का कुण्डल टूटा हुआ है । 
यह पुरुष-कुण्डल होना चाहिये। यह गति-स्थिति का प्रतीक अर्धनारीश्वरत्म का सिदर्शन है । 
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माथे पर चन्द्रमा आनन्दामृत का घनीभूत रूप सोम है, जो महा आनन्द के महा 
उन्माद का प्रतीक है। मुकुट में नकपाल संहारक काल का प्रतीक है। इस नृत्य को 
नादान्त नृत्य कहते हैं । 


सचित्र-संख्या २६--यह श्रीलंका के पोलोन्नारुव की तीन फुट ऊँची नटराज की 
मूर्ति है। इस समय कोल्म्बो-म्यूजियम में है। मूर्ति चतुष्कोण आधार पर हे । यह 
यंत्रों का भूपुर, अर्थात्‌ स्थितितत्त्व हैं। उसके ऊपर भिन्ना प्रकृति के कमलदलवाला वृत्त हे । 
उसके उपर प्रकृति और बिन्दुस्थान का वृत्त हें। उसके उपर माया वा प्रकृतिचक्र है । 
इसमें पाँच-पाँच स्फुलिड्भवाली ज्वालाएँ हैं। ये पञ्चतत्त्व के चिह्न हैं। प्रकृतिचक्र 
वा प्रभामण्डल से लगा हुआ नीचे मोह-पुरुष हे, जिस पर नादान्त नृत्य में निरत 
शिव का दाहिना पैर है। कटिवस्त्र, सपं, डमरू, अग्नि, अभय और वरद उपय क्तवत्‌ हैं। 
कुण्डल भी स्त्री और पुरुष के हैं। जठाएं बिखर कर मायाचक्र को छू रही हैं । 
आत्मानन्द में विभोर आँखें मुंदी हुई हें। शिवलिज्ध में यह मायाचक्र वेदी बन जाता है 
और मध्यस्थ ब्रह्म त्रिगुणात्मक लिग का रूप ग्रहण कर लेता है । 


चित्र-संख्या २७--नटराज की मूर्ति का यह चित्र इल्स्ट्रेटेड वीकली ऑफ इण्डिया 
की १ नवम्बर, १९५३ वाली संख्या में प्‌ ० ३८ में प्रकाशित हुई थी । इसमें अष्टदल 
कमलवाली भिन्ना प्रकृति के ऊपर गोलाकार मूलप्रकृति-बिन्दु है। उसके ऊपर पड़ा हुआ 
मोहपुरुष है। महिषासुर की तरह इसकी दो सींगें हैं । यह घोरपशुत्व, अर्थात्‌ अविद्या 
का लक्षण है। उसके ऊपर चतुरनृत्य में शिव के दोनों पर हें। और सभी लक्षण 
पूर्वोक्ततत्‌ हें । आँख आनन्द में विभोर और बन्द हैं । माथे पर जटा मुकुट में तीन लपेट हैं । 
ये त्रिगुणात्मक विश्व के प्रतीक हैं। प्रभामण्डल वा मायाचतक्र में ज्वाला के स्थान 
में कमल छगे हुए हैं, जो सृष्टि के प्रतीक हैं। मस्तक पर तीन कमल का गुच्छा है । 
यह त्रिशक्ति, त्रिगुण, त्रयी, त्रिदेवादि का प्रतीक है। मुखमुद्रा कोमल प्रशान्त तथा 
आनन्द में विभोर है । 


चित्र-संख्या १८--अर्धनारीश्वर नटराज की मूर्ति का यह चित्र इल्स्ट्रंटेड वीकली 
ऑफ इण्डिया के ११ मार्च, १९५६ वाली संख्या के मुखपृष्ठ पर प्रकाशित हुआ था | यह 
एक अपूब॑ मूर्ति है। इसमें भिन्ना प्रकृति के अष्टदल सामने ही दिखाई देते हैं। इसके ऊपर 
मूल प्रकृति का बिन्दु है, जिस पर मूर्ति नृत्य कर रही है। दाहिने पर में पुरुष का वस्त्र 
और आभूषण तथा ब्रायें में स्त्री का वस्त्र और आभूषण है। दाहिने हाथों के पास 
सर्प है। दोनों बायें हाथ स्त्री क हैं। एक वरदमुद्रा में है भौर दूसरे ऊपर उठे हुए 
हाथ में दो पत्रों के बीच पड़ी हुई कलिका के आकार का त्रिशूल है। दाहिने नीचे- 
वाले हाथ पर त्रिशूल अद्धित है। मालूम होता है कि इसी त्रिशक्ति के रूप को ख्रिस्त 
धर्म में क्रॉस के रूप में ग्रहण कर लिया गया है। यह त्रिशूल-प्रतीक अत्यन्त प्राचीन है । 


आगे चलकर देखेंगे कि मोहनजोदड़ो की पशुपति-मू्ति क॑ मस्तक पर मुकुट 
की तरह त्रिशूल बना है। बायें कान में स्त्री का कुण्डल है और दाहिनी ओर शून्य 
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में जटा उड़ रही है। मुखमुद्रा प्रसन्‍न और प्रशान्त है, और आनन्द में विभोर नेत्र 
बन्द हैं | माथे पर जटा मुकुट के तीन कुण्डल त्रिशक्ति, त्रिगुणादि हैँ । इस मूर्ति में मायाचक्र 
को स्त्री के अर्धाड्र के रूप में दिखाया गया है। यही शिवलिज्ज की वेदी है। यंत्र के दोनों 
त्रिकोण नारी और ईश के रूप में अंकित हैं । 
चित्र-संक्धा ३६--यह चित्र  इलस्ट्रेटेड वीकली ऑफ इण्डिया की १ जुलाई, 
१९५६ वाली संख्या में मुखपृष्ठ पर प्रकाशित हुआ था। नीचे कमलदलों के 
रूप में भिन्ना अष्ट-प्रकृति है। इसके ऊपर मूलप्रकृति का मण्डल है। उस पर 
सक्रिय और निष्क्रिय ब्रह्म खड़े हें। गौरी का दाहिना पैर हर के बायें पर को 
स्पर्श कर रहा है। पावंती के बायें हाथ में शिव का बायाँ हाथ है, जिसमें पावंती का 
हाथ दृढ़ता से संलग्न है। शिव के ऊपरवाले हाथ में मृग है। शिव के नीचेवाले 
दाहिने हाथ में कुछ चित्र बना हुआ मालूम होता है, जो चित्र में स्पष्ट नहीं दिखाई पड़ता । 
ऊपरवाले दाहिने हाथ में अज्ञान का हन्ता परशु है। दोनों के मस्तक पर करण्ड- 
मुकुट हें और आनन्द में विभोर दोनों की ही आँखें बन्द हैं । 
सवा एक रस पुक अरखंडित आदि अनादि झनूप | 
कोटिकल्प बीतत नहिं. जानत बिद्दरत जुगल्ल स्वरूप ।। 
धृम्दावन हरि यहि विधि क्रीदृतक सवा राधिकासंग । 
मोर निशा कबहूँ नहिं आनत सदा रदहत यक रंग ।। 
इसी भाव और रूप का आंशिक चित्रण मन्दिर की, मिथुनों की मूर्तियाँ हें। इनकी 
संख्या आठ रहती हैे। यह अष्टप्रकृति के सक्रियनिष्क्रियात्मक रूप हें। इनकी संख्या 
असंख्य हो सकती है। तन्‍्त्रराज में इनकी संख्या पचास कही गई है। किन्तु मन्दिरों 
में अड्धित अष्टमिथुन की ही पूजा होती है । 
चित्र-संख्या ३०--यह रिश॥०॥४ ० म्रांधघठएण ॥6०7०872०79, १०, ,9६ 4] 
के पट 0शा का चित्र है। यह महाकाली की मूर्ति है और माडेयूर में प्राप्त हुई थी | 
इसमें विभु शक्ति की देवी रूप में कल्पना की गई है। यह शिवमूरति का ठीक 
उलटा है। शिवमूति में पुरुषप्रधान रूप है और स्त्रियों के कुण्डलादि सकेत द्वारा शक्ति 
का निर्देश किया गया है। इसमें शक्तिप्रधान रूप है, जिसमें शिवत्व, पुरुष के कुण्डल 
और आयुधादि द्वारा निदिष्ट है । 


आधार चतुष्कोण है। यह स्थितितत्त्व है। उस पर भिन्ना प्रकृति के कमलपत्र 
दिखलाये गये हें। पश्म पर कोष है। यह मूलप्रकृतिबिन्दु हे। इस पर ज्ञानासन 
पर दक्षिणामूर्ति शिव, विष्णु वा बुद्ध की तरह देवी बेदी हें। दाहिने पर में पुरुष का 
वस्त्र है और बायें में स्त्री का। दाहिने हाथों में डमरू, त्रिशुलठ, शिव के आयुध और 
बायें में देवी की शक्ति, पाश और अमृत-पात्र हें। दाहिने कान में पुरुष का और बायें 
में शक्ति का कुण्डल है। मुख पर मन्द मुसकान है और तीनों नेत्र आनन्दातिरेक में 
खुले हें। दो दाँत बाहर निकले हुए हें। ये चन्द्रकका की तरह अमृतवर्षी महा-आनन्द 
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के प्रतीक हैं। ये सारी सृष्टि को जीवन प्रदान करते हैं। माथे पर किरीट-मुकूट है । 
यह शिव-शक्ति का विश्वरूप मुकुट है। यह पद्धति बौद्ध-प्रतीकों में और भी स्पष्ट होगी । 


इसमें स्पष्ट किया गया है कि विभुसत्ता में स्त्री-पुरुष का भेद मानना असत्कल्पना और 
अज्ञता है। यथार्थ में ये एक ही सत्य के भिन्न नाम और रूप हैं। विश्व-रचना में जिनकी 
कहीं इयत्ता नहीं है। शिव की अधंनारीश्वर मूर्त की तरह इसे अधंपुरुषेशवरी मूरति कहा 
जा सकता है । 

चित्र-संख्या ३१--यह देवी की मूर्ति मद्रास-म्यूजियम की है। यह ई० सन्‌ की १२वीं 
से १६वीं शताब्दी तक की मानी जाती है । यह भी अधंपुरुषेश्वरी की मूर्ति है। चतुष्कोण आधार 
पर कमल और कमल के वृत्ताकार पृष्करबीजकोष पर देवी ज्ञानासन पर बंठी है। इसी 
का नाम योगासन भी है। शिव के ध्यान में दिये हुए रूप में भगवती के चारों हाथ हैं-- 
अर्थात्‌ परशु, मृग, वर, अभय मुद्रा में । 'परशुमृगवराभीतिहस्त: ।' मुखमुद्रा प्रशान्त 
गम्भीर और प्रसन्न है। दाहिने कान में पुरुष का कुण्डल और बायें में स्त्री का कुण्डल है। 
मस्तक पर एक शूल के फलक-जंसा ज्ञानेच्छाक्रियामय त्रिकोणाकार मुकुट है, जो एक 
रत्नखण्ड-जेसा दीखता है। यह कूटस्थ और वज़्त्र का भी संकेत हो सकता है । 


चित्र-संघ्या ३२--यह चित्र श्रीगोपीनाथ राव के छाल्या०व5 ० प्लांआतए 
[6०70878909, ५४०. ॥,0/ ]. पृ० ३५७ से लिया गया है। यह तिरुप्पालत्तराइ की 
भद्रकाली की प्रतिमा का चित्र है। 

यह स्थाणुकमूर्ति, प्रासाद-पुरुष, स्तूप, स्तम्भ, इत्यादि की तरह दण्डायमान, अखिल 
विश्व की मूरति है। यह शिवमूति (चित्र २४) का प्रतिरूप हे। चतुष्कोण के ऊपर 
कमल और वृत्त के ऊपर यह मूर्ति खड़ी है। यंत्र के दो त्रिकोणों के स्थान में दो चरण हैं । 
दिक्‌ अम्बर है। दाहिने हाथों में शिवत्व के प्रतीक डमरू और त्रिशूल हैं। बायें 
में शिवा के संकेत, पाश और अमृतपात्र हें। प्रसन्‍न मुखमुद्रा है। माथे पर भाँहों 
के मिलन-स्थान के निकट (शक्ति ) बिन्दु है। ललाट पर त्रिशक्ति, त्रिगुणादि के 
द्योतक त्रिपुण्ड हें। मस्तक पर पञ्चतत्त्वात्मक सारी सृष्टि का प्रतीक जटा-मुकुट है। दोनों ओर 
से इसमें चार-चार स्फुलिंग हें और मध्य में एक स्फुलिंग है। इसके मिलाने से दोनों ओर 
से इनकी संख्या पाँच हो जाती है। यह नटराज के प्रकृतिचक्र के स्फुलिगों की तरह 
पञ्चतत्त्व का प्रतीक है। यह शेबों की नौ मूल प्रकृति भी हो सकती है ।! 

चित्र-संक्या ३३--यह तंजोर जिले के वेठिश्वरं कोयिल की ईट और सुर्खी की बनी 
महासदाशिव मूर्ति है। (7.0.]५. 7९80. 807९7(3 ० जञ्ञा॥97 70070878979, १० पा, 
78४०८ 382, ?]48० 0५५, प78 2). शिव चतुष्कोण आसन पर ज्ञानासन या योगासन पर 
बैठे हैं । असंख्य हाथों में असंख्य शक्तियाँ आयुध के रूप में हें । अनेक मुख हैं, किन्तु इनके एकत्व 
(एक सत्‌) का प्रतीक ऊध्वंस्थ एक मुख है। आगे चलकर स्पष्ट होगा कि इसी सिद्धांत 
पर बुद्ध की प्रतिमाएँ भी बनती हैं । 


१, देखिये सौन्दयंलदरी, श्लोक ११। 


श्श्ट भारतीय प्रतीकविथा 


चित्र-संख्या ३४-यह नटराज की अपू्व मूर्त है और दक्षिणापथ की, नटेश की कल्पना से 
सर्वथा भिन्‍न है। इस चित्र की मूलप्रतिमा ढाका-म्यूजियम में है। यह उत्तरापथ की कल्पना 
की कृति है। विभु को धारण करनेवाली अपनी शक्ति या अपने अंश का नाम धर्म है । 
यह वृष है। यह चिदानन्द का आनन्दस्वरूप है, इसलिये इसका नाम नन्‍दी है। 
नटराज नन्दी पर नृत्य कर रहे हें। असंख्य भुजाएँ और असंख्य अस्त्र हें। मनोहर 
मुखमण्डल आनन्द के उल्लास से देदीप्यमान है। माथे पर भुवनप्रतीक करण्ड-मुकुट है और 
सोम है। सोम, सोमरस, अर्थात्‌ चिदानन्द का आनन्द रस है। इस आनन्दामृत की बूदें जो 
जटाओं से और अंग-प्रत्यंग से भर रही हैं उसे नन्‍दी मुख उठाकर पीता जाता है और पीछे 
गोमुख द्वारा गंगा के रूप में प्रवाहित करता जाता है तथा स्वयं उस आनन्दसागर में डूबता- 
उतराता रहता है (चित्र ३५ का निम्नभाग देखिये)। इस सोमरस द्वारा सारे विश्व को 
प्लावित करते रहने के कारण प्रभु सोमनाथ हैं। ऊपर और यत्र-तत्र देव-गन्धंवादि सेवा में 
उपस्थित हें। पाश्वंदेवता के रूप में दाहिनी ओर गड़ा हैं। उनके पेर के नीचे उनका 
वाहन मकर है। बाई ओर गौरी हें। इनका वाहन सिंह इनके पैर के नीचे है। 
पौराणिक कथाओं के अनुसार हिमालय की दो पुत्रियाँ हैं। गड्ा और गौरी और दोनों 
का विवाह शिव से हुआ है । गद्ा ब्रह्मानन्दामृत का प्रवाह हैं और गौरी, अर्थात्‌ उज्ज्वल 
वर्णवाली, ब्रह्मज्योति हैं। दोनों की उत्पत्ति 'अभीद्धतप', अर्थात्‌ ब॒हत्‌ सत्य” हिमालय से 
होती है और दोनों का ज्ञान हिमालय-जसी महती तपश्चर्या और घोर साधना से होती है। 
दोनों का सीधा सम्बन्ध ब्रह्म से है। यही गद्भा-गौरी और शिव का विवाह है । 

दक्षिणापथ और उत्तरापथ, दोनों की ही महानट की कल्पना अपूर्व है और दोनों पर 
ध्यान देने से आनन्द से शरीर के रोएं खड़े हो जाते हैं । 


चित्र-संख्या ३९-- यह (007१४ प्रा7600 ?870॥९०7 का चित्र है। इसमें शिव-परिवार 
को अंकित किया गया है। कल्पवृक्ष के नीचे भगवान्‌ बंठे हैँ । ब्रह्मा, विष्णु, गणेश, कारतिकेय 
ऋषि, मुनि, देवगन्धर्वादि सेवा में उपस्थित हैँ । सूर्य या चन्द्र भी इस अपूर्व हृदय को भाँक- 
कर देख रहे हैं। देवगन्धर्व॑-कन्याएँ नाना प्रकार के वाद्ययन्त्रों के साथ भगवान्‌ की 
स्तुति कर रही हें। जगन्माता ब्रह्मज्योति गौरी संसार के शोक, दु:ख, मोहादि के हलाहल- 
पात्र को प्रभु को अपित कर रही हैं और जगत्‌ के कल्याणार्थे प्रभु नीलकण्ठ इसे ग्रहण कर 
रहे हैं। कालसप॑ यत्र-तत्र गतिशील हे। प्रभु की जठाओं से आननन्‍्दामृत की गंगा 
बहकर गोमुख द्वारा निकलकर जगत्‌ की रक्षा के लिये इसे प्लावित कर रही है। 
अन्यथा अपने पापादि के हलाहल से यह जलकर भस्म हो जाय। गोमुख से निकलती 
हुई गड़ा की धारां देखते ही बनती है। नन्‍्दी इस आनन्द-सागर में डूब और 
उतरा रहे हैं । 


चित्र-संख्या ३६--यह नटराज की मूर्ति चतुर नृत्य की मुद्रा में है और सभी प्रतीक 
पुववत्‌ हें । मस्तक पर करण्ड-मुकुट जगत्‌ का भुवनमण्डल है। (देखिये श्रीगोपीनाथ राव--- 
छोहआ९॥5 ए पम्ाततए 70070878779, ४०॥, 7, 2., ॥, 9806 75४, ॥8 2.) 
यह तिरुवरछगुडमु की पीतल की मूति है । 
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चित्र-संख्या ३७ -- यह दक्षिणापथ के पेरूर के शिवमन्दिर की प्रतिमा है (देखिये विश्वकर्मा, 
पट ३२) । शिव गजासुर को मारकर उसका चर्म ओढ़े हुए हैं और गजमुण्ड के ऊपर नृत्य कर 
रहे हें। यहाँ गजमुण्ड अविद्या का स्पष्ट प्रतीक है । आठ भुजाएँ हूँ। मुण्डमाल लटका हुआ है । 
मुख प्रसन्न है। आनन्द में विभोर आँखें बंद हें। जटाएं बिखरी हुई हैं। माथे पर किरीट-मुकुट है, 
जिसके ऊपर कदाचित्‌ गड्ढा हैं। मुख का बनावट सं० ३४ वाली मूर्ति से बहुत मिलती है । 
चित्र -संख्या ३े८- यह उमामहेश्वर की पत्थर की मूर्ति है। प्राप्ि-स्थान अहोड़े है। (देखिये 
छ, मल, 7007०84979, ५० 7, ९? ॥, 0]86 जह़ाए) । यह आसनमूरति है। शिव 
योगासन पर बठे हैं। उनका लटकता हुआ पैर एक नग्न बालक की पीठ पर है, जिसके 
माथे पर जटामुकुट है। पावंती का पैर एक नग्न स्त्री की पीठ पर है, जो आगे की ओर भुका 
हुई है और इसकी ठुंड्डी के नीचे भक्तिभाव से जुड़े हुए इसके दोनों हाथ हैं । ये दोनों 
सृष्टिप्रवतक इच्छा-क्रिया (आनन्द), अर्थात्‌ रति-काम हैं। छिन्नमस्ता और अनेक बौद्ध 
देवताओं की मूर्तियाँ इसी सिद्धांत पर बनती हैं । 
साष्टाज़ प्रणाम करना स्त्रियों के लिये मना है। शास्त्र का विधान है कि -- 
ग्राह्यणस्थ गु्दं शर्ख शाह्षग्राम॑ च पुस्तकम । 
सवसद्दया न सद्ते स्लीणां च कुचमण्डलम ।। 
“ब्राह्मण के स्फिक, शंख, शालूग्राम, पुस्तक और स्त्रियों के स्तनभार को पृथ्वी नहीं सह 
सकती ।” 


इसलिये स्त्रियों की प्रणति इस रूप में अद्धित की जाती है। भाव यह है कि जगत्‌ 
की सब से प्रबल शक्ति रति-काम शिव-शिवा के वश में और इनके सेवक हैं । कामकला का 
यह स्वरूप, बौद्ध प्रतिमा और चित्रों में भी, अंकित किया जाता है । 
सित्र-संख्या ३६--यह मूर्ति पोलोन्नारुव, श्रीलंका में प्राप्त हुई थी और इस समय कोलम्बो- 
म्यूजियम में है। यह मूर्ति ईस्वी सन्‌ की १०वीं से लेकर १३वीं शताब्दी तक की मानी जाती है। 
डॉ० आनन्द कुमारस्वामी (विश्वकर्मा, पट ६३) और श्रीगोपीनाथ राव ने लिखा है कि 
यह एक संत सुन्दरमूर्ति की मूर्ति है। ये सामुद्रिक विद्या के जाननेवाले थे। मालूम 
होता है कि डॉ० आनन्द कुमारस्वामी ने लोकमुख से सुनकर यह विवरण लिखा और 
श्रीराव ने इसे ज्यों-का-त्यों ग्रहण कर लिया । बिहार में भगवान्‌ बुद्ध की बहुत-सी प्रतिमाएं हैं, 
जिन्हें लोग कहीं भीम की और कहीं भेरव की प्रतिमा कहते हें और उनकी पूजा करते हैं । 
इस प्रतिमा के साथ भी यही बात मालूम होती है। ध्यानइलोक में दिये हुए विवरण 
के भनुसार यह वटुकर्भ रव का सात्त्विक रूप होना चाहिये । ध्यान इस प्रकार है-- 
वन्दे बाल स्फटिकसदश कुन्तल्ोद्धाप्ति वक्त्र 
विधाकर्पैनेवमणिमयेः किंकिणीनूपुराणे: । 
दीपाकार॑ विशक्ववदृन॑. सुप्सन्‍न॑ मह्देशं 
हस्ताब्जाभ्यां वहुकमनिश शूत्रव॒ण्डो वृधानम्‌ ।। 
“में बालरूप में वटुक का निरंतर ध्यान करता हैं। स्फटिक-जेसा इनका वर्ण है। 
( सुदर ) बालों से मुलमण्डल दमक रहा है। नये मणि की बनी हुई किकिणी, नूपुर आदि 
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के रूप में विद्याएं ( इनके शरीर से लिपट। ) हें। उद्दीत रूप है, सुदर मुख है, जिस पर 
प्रसन्नता विराजमान है। महेश के हाथों में शुल और दण्ड है ।” 

यह शड्भूर के बालरूप का ध्यान है। बालों की सजावट और प्रसन्न मुखमुद्रा स्पष्ट है। 
हाथों की स्थिति से अस्त्रों का बोध होता है। दाहिना हाथ शूल रखने की स्थिति 
में और बायाँ दण्डपाणि की स्थिति में है। किकिणी नूपुर आदि ता हैं ही, मूति भी स्वंथा 
नवीन अवस्था की बनाई गई है। 

नीचे चतुष्कोण आधार है। ' उसपर कमर और कमर की मध्यकणिका, अर्थात्‌ 
बिन्दुस्थान के वृत्त पर बालशड्ू-र खड़े हैं । वटुक की इतनी सु दर मूर्ति बहुत कम मिलती हैं । 
पोलुन्नारुव में जहाँ शद्भूर की, चित्र संख्या २४ जैसी, मनोहर मूर्तियाँ बनती थीं, वहाँ 
बालशड्भूर का ऐसी सुदर मूर्तियों का बनना और उनकी उपासना का होना स्वथा 
उचित था । 


चित्र-संख्या ४०--शरभ का यह चित्र नेपाल का है। नेपाल महाराज प्रतापर्सिह कृत 
पुरदचर्याणंव में यह पाया जाता है। शरभ आठ परोंवाला एक पशु है। कहा जाता हैं कि 
यह सिंह से भी बलवान होता है। (नर) सिंह रूप में विष्णु को हिरण्यकशिपु की हत्या करते 
समय बड़ा क्रोध हुआ | भय हुआ कि इसमें संसार भस्म हो जायगा । तब संसार की रक्षा 
के लिये शिव ने शरभ-रूप धारण कर सिंह को दबोचा और उसका क्रोध शांत हो गया। 
सारांश कि बलवान्‌ का महाक्रोध बल से ही शान्त होता है। इनके रूप का विवरण शरभ- 
प्रकरण में दिया जा चुका है । 


शिवलिश 


खित्र-संख्धा ४ ३--यह काशीविश्वनाथ की प्रतिमा का चित्र है। इसके रुद्रांश और 
वेदी स्पष्ट हें। अम्बुप्रणली बाहर की ओर निकली है। इसे सोमसूत्र भी कहते हैं । 
बेदमंत्रों से पुत और शिवप्रतिमा को स्पर्श करता हुआ अमृतमय जल सोमरस है, जो 
सोमसूत्र से निकलकर सारे विश्व को प्लावित कर आनन्दमय कर देता है। यह 
अस्बुप्रणली संसार का सोमरस (त्रह्मानन्द) के साथ सम्बन्ध स्थापित कराने में सूत्र का काम 
करता है, इसलिये इसका नाम सोमसूत्र है। यह परम पावन अमृत है। इसलिये प्रदक्षिणा 
में इसका लाँधना मना है। सोमसूत्र न लंघयेत्‌' । 

चित्र-संख्या ४२---इस नटराज की मूर्ति में शिवलिड्भ का रूप स्पष्ट हो गया है। इसे 
पृथ्वी पर पड़ा हुआ देखने से मध्यस्थ शिव, शिवलिज्ध का स्थान ग्रहण कर लेते हैं, प्रकृतिचक्र 
बेदी बन जाता है और मोहपुरुषवाला अंश सोमसूत्र बन जाता है। काशी में मणिकर्णिका 
घाट पर एक शिवलिड्भध है, जिसकी वेदी पर मुण्ड बने हुए हैँ। यह वाक्‌-शक्ति का 
मुण्डमाल है। इस मूर्ति में नटराज के प्रभामण्डल की ज्वालाओं की जगह मुण्ड बने हुए हें । 
ये विष्णु के गले में वेजयन्ती माला और ब्रह्मा के हाथ के बेद बन जाते हैं, जो जगत्‌ के 
कारण हें-““यो वेदेभ्योईखिल जगत्‌ निम्ममे ।! 
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चित्र-संस्या ४३--यह शिवलिज्भध के एकमुखलिग की प्रतिमा है। यह भूमारा के 
शिवमन्दिर की प्रतिमा है। (देखिये---४०४ा०४७5 णी धा6 #लालग?०हांटबा $प्राए०५ 
० 009, ०. 6, 08(० 5, 8. 0). इसमें ब्रद्मांश का चतुष्कोण नीचे अंकित है। 
मध्यस्थ विष्ण्वंश पर मुखमण्डल और वक्ष बना हुआ है। गले में पञ्चभूतात्मक या अष्ट- 
भिन्ना प्रकृति का कण्ठमाल है। दोनों कन्धों के पास बालों का त्रिशल बना है, जो 
त्रिशक्त्यादि का संकेत है। तीन नेत्र हें और मुखमुद्रा प्रशान्त है। बायें कान में स्त्री का 
और दाहिने में पुरुष का आभूषण है। रुद्रांश मुकुट पर मध्यमणि जगमगा रहा है । 
उसके ऊपर अधंचन्द्र है, जो आनन्दामृत बरसाता रहता है। यही सोम और सोमरस है। 
अधेचन्द्र के भीतर त्रिशुल है। इसकी तीन रेखाओं के साथ चन्द्र की दो रेखाएँ मिलकर 
पञ्चतत्त्व का संकेत करती हैं । दाहिनी ओर जटाएँ इस तरह बनी हें, मानों आनन्दामृत 
की गंगधार उमड़ती हुई नीचे की ओर बह रही है। यहाँ बालों की लटों से ही कई एक 
त्रिशुल बन जाते हैं। ऊपर शिवलिज्ु का वतु लांश स्पष्ट है । 

थिश्र-संख्या ४४--यह मूर्ति कम्बोडिया की है और [70०४०८7०, ?28778 में है। अनुमान 
किया जाता है कि ई० की १३वीं णा चौदहव। शताब्दी की है। (देखिये--विश्वकर्मा, पट ८) 
इसमें और सं० ४३ वाली मूर्ति में नाम मात्र का अन्तर है। यदि इस शिवलिज्भध या स्तूप 
या स्तम्भ के रुद्रांश पर बुद्ध की मूर्ति न बनी होती, तो इसे शिवलिज्भ नहीं मानने में 
कठिनता होती । आगे चलकर स्पष्ट होगा कि लिड्, स्तूप, स्तम्भादि एक ही सिद्धान्त के 
भिन्न प्रतीक हें । 

चित्र-संख्या ४४५--यह विन्ध्यप्रदेश के चौमुखी महादेव की प्रतिमा का चित्र है। 
लिग का ब्रह्मांश संकेतित है और विष्ण्वंश पर वक्ष और मुखमण्डल बना है। सामने का 
मुख कुछ खुला है। यह रजोग्रुणात्मक रूप है। बाई ओर का प्रशान्त मुखमण्डल 
सत्त्वगुणात्मक है। दाहिनी ओरवाला स्पष्ट नहीं दीखता । सामनेवाले मुख के मुकुट के 
ऊपर कारणचक्र है, जिसका पता लगाकर भगवान्‌ बुद्ध ने धमंचक्र के रूप में प्रवतंन किया था। 


गोल रुद्रांध स्पष्ट है (देखिये-- 0४00९0. ?/€९॥।५ ० 4009, उए76 49, 955, 
72826 48.) 


चित्र-संख्या ४६३ --यह नासिक के मुखलिंग की प्रतिमा का चित्र है। लिगमूर्ति मुखों 
के ऊपर संकेत-रूप में दिया हुआ है। वेदी और सोमसूत्र स्पष्ट हैं । 

चित्र-संख्या ४७--यह राजस्थान के एक शिवमन्दिर की एक मूर्ति का चित्र है 
(देखिये >--परा्रत0 76796, 506॥8 #67877800, ?]802 4.*%0४!) । इसमें शिवलिज्भु 
के अन्तगंत भावनाओं को अंकित किया गया है। त्र लोक्यनगर के मूलस्तम्भ शम्मु हैं। 
बीच में मूलस्तम्भ है। इसके शीषं पर कुछ डालें निकली हैं, जिनमे फूलफलादि छगे हें । 
यह संसारवृक्ष अथवा यजुर्वेद का 'परमे वृक्ष' है। इसके आसपास बहुत-से देव, गन्धर्वं और 
पक्षी हैं। यह सृष्टि का प्रतीक है। मध्य में एक ओर ब्रह्म इसके अन्त का पता छगाने के 
लिये ऊपर जा रहे हैं और विष्णु नीचे । अन्त में हारकर और थककर दोनों नीचे मूलस्तम्भ 
शिव के निकट भक्ति-भाव से खड़े हें। यह शिवपुण्य की एक कथा का चित्रण है। 
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चित्र-संख्या ४८--यह हाथीगुम्फा (8॥0908709) के प्रसिद्ध त्रिमूति का चित्र है। 
बीच में रज-प्रधान बड़ा ही प्रभावशाली मुख' बना है। यह रजोगुणात्मक है। गले में 
सृष्टि की माला है। बाई ओर का मुखमण्डल प्रशान्त है। यह सत्त्वगुणात्मक रूप है। 
दाहिनी ओरवाला मुख भयप्रद है। यह खुला है और जीभ चंचल है। दाढ़ी-मूछों से 
मुख ढका है। हाथ में सर्प है और माथे पर नरकपाल है। यह संहारक तमोगुणात्मक 
रूप है। मध्यमुख के मस्तक पर मुकुट है। इसका ऊध्व भाग त्रपुषाकार (ककड़ी की 
तरह) बना है। यह शिवलिंग का रुद्रांश है। बड़ी प्रभावशाली और मनोहर मूति है। 
इसी प्रकार की एक भग्म मूर्ति भागलपुर के बौँसी पहाड़ पर है। उसमें सभी संकेत स्पष्ट 
रूप से अंकित हैं। शिवमहिस्रस्तोत्र के निम्नलिखित इलोक में त्रिमूति का भाव स्पष्ट किया 
गया है-- 

बहलरजसे विश्वोत्पत्तो भवाय नमो नम: 
प्रबल्यतमसे तत्संदारे दराव नमो नम: । 
जनसुखकृते सत्वोदिको ग्टडाय नमो नम: 
प्रमद्ृष्ति पदे निस्त्रेगुणये शिवाय नमो नम: ।। 

“रजोगुण की अधिकता द्वारा विश्व की उत्पत्ति करनेवाले भव को अनेकानेक प्रणाम । 
तमोगृण की प्रबलता से विश्व के संहार करनेवाले हर को अनेकानेक प्रणाम। सत्त्व की 
अधिकता से लोगों को सुख देनेवाले मृड को अनेकानेक प्रणाम । त्रिगुणातीत मह:पद के लिये 
शिव को अनेक प्रणाम ।” 

चित्र-संख्या ४६ -- यह महेश्वरमूरति दक्षिणापथ के एक मन्दिर के लिये बनाई गई है। 
इसके बनाने में दो चतुर कारीगरों ने प्रति दिन दश घण्टे काम करके ६० दिनों में इसे पूरा 
किया । इसके बनाने में २५० तोला चाँदी और २५०० रुपये लगे हें। (देखिये--- 
प्रापष78/6० ए€्टादए 07709, >ैगाएं 25, 4956, ९४8० 55). 

यह शिवलिंग महाकाल के रूप में अंकित हुआ है। ब्रह्मांश नीचे संकेतित है। वेदी 
की जगह विष्ण्वंश में त्रिगुणात्मिका प्रकृति के तीन वृत्त कालसप॑ की तीन लपेट के रूप में हैं। 
यह अ#कार की लपेट है। मुखमण्डल तुरीय अधंमात्रा की तरह बना हुआ है। 
मुखमुद्रा प्रसन्न है। आँखें खुली हें। बायें कान में स्त्री का और दाहिने में पुरुष का 
कुण्डल है। ये यंत्र (चित्र २०) के दोनों त्रिकोणों के स्थान में हें। माथे पर बिन्दु है। 
(यंत्र के और बुद्ध के मस्तक पर बिन्दु को स्मरण कीजिये) ऊपर गतिशक्ति काल हे, जिसके 
पांच फण पज्चतत्त्वों के भीतर की क्रियाशीलता के प्रतीक हैं। ऊपर धर्म सिंह के रूप में है 
और छत्र कारणचक्र का संकत है। नीचे पाइव में दो सिंह बने है। इनके ऊपर दोनों 
ओर दो और जन्तु हैं। उन्हें वृष होना चाहिये। चित्र में स्पष्ट नहीं है । 

चित्र-संह्या २०--शिव की यह कालारि मूर्ति केलासमन्दिर, एल्र की है। यह लगभग 
७७५ ई० की मानी जाती है। मृकण्डु मुनि के पुत्र मार्कण्डेय अल्पायु थे। दीर्घायु के 
लिये उन्होंने मृत्युज्यय शिव की आराधना की । मृत्यु का समय निकट आने पर काल 
उनका प्राण हरण करने आया। भय से विकरू होकर मभार्क॑ण्डेय ने शिव की स्तुति की 
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और लिझ्-विग्रह से प्रकट होकर शिव ने मा्कंण्डेय को चिरजीवन प्रदान किया। इस 
प्रतिमा में शिवलिज्भ से शिव प्रकट हुए हें। शिवलिज्भ उनके दाहिने पेर के जानु तक है। 
इसमें शिश्न-भावना का लेशमात्र भी नहीं है। शिक्षु मार्कंण्डेय दोनों चरणों की रक्षा में 
आ गये हैं ओर भक्तिभाव से हाथ जोड़कर स्तुति कर रहे हें। वामपाद से भगवान्‌ ने 
काल को रोका है। प्रभु के चरण का स्पर्श पाकर काल आनन्द से विभोर होकर आँखें बन्द 
कर और हाथ जोड़कर स्तुति कर रहा है। प्रभु की मुखमुद्रा प्रशान्‍न्त और गम्भीर है। 
जटामुकुट में ब्रह्ममपाल और त्रिशूल (त्रिशक्ति) है। चिदानन्द के आनन्द की अमृतधारा 
गंगा, जटा से लहराती हुई निकल रही है । 

चित्र-संख्या ४१--- यह दशावतार-मन्दिर, एलूर की एक प्रतिमा का चित्र है। इसका 
निर्माणकाल लगभग ७०० ई० माना जाता है। इसमें भी शिवलिज्भ दाहिने पर में जानु 
तक लगा है। काल पर शिव अस्त्र-प्रहार करने को भी उद्यत हैं । मस्तक पर ब्रह्मकपाल, 
चन्द्रकका और गद्भा यथास्थान हैं । 

चित्र-संख्या <२--यह बदंवान जिला (बंगाल) के इच्छाई घोषाल के मन्दिर का 
चित्र है। यह शिवलिज्भ-जैसा है। प्रासादपुरुष-प्रकरण में इस पर विचार किया गया है 
कि शिवलिज् मन्दिर, स्तूप, स्तम्भादि का निर्माण एक ही सिद्धान्त पर होता है । 

चित्र-संख्या €३-- यह धुलेमानी मन्दिर (बंगाल) का चित्र है। यह भी शिवलिज्ध के 
सिद्धान्त पर बना है। इसके ब्रह्म, विष्णु और रुद्रांश स्पष्ट हें । ऊपर रुद्रभाग में शिवलिज्भ 
का आकार स्पष्ट है । 

चित्र-संख्या १४--यह ढाका के राजबाड़ी मठ का चित्र है। इसका भी आकार 
शिवलिज्ज की तरह है। इसमें बिन्दुस्थान, कलश, आमलक और नीचे चतुष्कोण भूपुर वा 
स्थिति-तत्त्व स्पष्ट हें । 

चित्र-संखया ९१--यह वीरभूम जिला के भण्डीश्वर के मन्दिर का चित्र है। इसमें भी 
शिवलिज्भ और प्रासादपुरुष के सभी प्रतीक स्पष्ट हें। मन्दिर शिवलिज्भाकार है । 

चित्र-संख्या <६-- यह गृडिमछम्‌ नामक मद्रास के एक ग्राम में पाई गई शिश्नमूत्ति है। 
श्री टी० गोपीनाथ राव ने इसका पता लगाया था (देखिये प]ट॥०॥ ० मात 
[60708787979, ५०]. ॥, ?&76 ॥7, 7)86 77, 27822 65). आपका कथन हे कि यह 
शिवलिड् का प्रारम्भिक रूप है और इसे परिमाजित कर पीछे प्रचलित शिवलिजड्भ का रूप दिया 
गया । जितनी सामग्री के साथ और जिस वातावरण में राव महोदय ने यह ग्रन्थ लिखा था, 
उस समय ऐसी कल्पना स्वाभाविक थी। किन्तु यह स्वथा अन्त और अशुद्ध 
विचार है । यह शिवलिज्ग और शिवमूर्ति हो नहीं सकती । इनमें शिव का कोई लक्षण 
नहीं हे । यह मूर्ति एक तगड़े मनुष्य के कन्घे पर हे। यह इस पुरुष का वाहन मालूम 
होता हैं। नटराज के अपस्मार-पुरुष से इसकी तुलना की गई ह। अपस्मार-पुरुष 
का तुच्छ रूप हैं और बह विवश होकर नटराज के पर के नीचे हूँ, किन्तु इस पुरुष की 
बड़ी-बड़ी आँखें गठा हुआ शरीर, चौड़ी छाती और प्रसन्न मुखमुद्रा से विवश अपस्मार- 
पुरुष की तुलना नहां हो सकती। इस मूर्ति का गोप्याजु प्रकट है। नग्न शिव, 
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ब्रह्मा या विष्णु-म॒ति की कहीं उपासना नहीं होती । शिव का कोई लक्षण इसमें नहीं है । 
न इसमें तीन नेत्र हैं, न सप॑ है, न यज्ञोपवीत है और न डमरू, त्रियूल। परशु, मृग आदि 
इनके प्रसिद्ध आयुध ही हैं । बायें हाथ में कोई लम्बा परिष-जैसा अस्त्र है और दाहिने में 
क्या है यह स्पष्ट नहीं मालूम होता। पगड़ी भी विचित्र है, जो किसी भी देवता के 
शिरोवेष्टन या मुकुट से नहीं मिलती । मालूम होता है, किसी जंगली जाति का यह 
शिश्नदेवता है। कलि के रूप का विवरण इस प्रकार दिया गया है-- 

पिशाचवद्‌न: कऋ्ररः कलिश्व कल्नदप्रियः 

वामहरते धतः शिश्नो वृक्ष जिह्ां च नृत्यति ॥ 

“कलि को कलह प्रिय है। यह निर्देय और पिशाच-जैसा मुखवाला है। यह बायें 
से शिशन और दाहिने से जिह्ला पकड़कर उछल-कूद करता है।” हा सकता है कि यह ऐसे 
ही किसी भ्रष्ट देवता की मूर्ति हो । अनेक देझों में लोग शिइन पूजते थे। हो सकता है कि 

उन्हीं में से कोई इसे अपने साथ ले आये हों। ४, 8. पघ.५ए४८। का यह कथन सब्वंधा 
सत्य है कि असभ्य जातियों की शिवन-पूजा को भारत के शिवलिज्भ से मिलाना अनुचित हूं । 
शिवलिंग के निर्माण का सिद्धान्त लिज्गभ-प्रकरण में दिया जा चुका है । 

चित्र संख्या <७--यह उपयुक्त मूर्ति के ऊध्वंभाग का चित्र हे। इसमें सभी लक्षण 
स्पष्ट हें और शिव के किसी भी प्रतीक से नहीं मिलते। 

चित्र-संख्या ५८-- यह लखनऊ-म्यूजियम के एक शिवलिज्ध का चित्र हें। इसका 
ऊध्व॑भाग ककड़ी की तरह (त्रपुषाकार) बनाने की चेष्टा की गई हैं और नीचे मुख बनाये 
गये हें। इसकी बनावट बेडौल हे, किन्तु शिवलिज्भ के लक्षण इसमें हें। इसे 
श्रीराखालदास वन्द्योपाध्याय और श्री टी० गोपीनाथ राव शिश्नमूर्ति कहते हें। यह 
कल्पना भी अशुद्ध हैं । 

चित्र-संख्या ५६ - यह ५८ का दूसरी ओर से लिया गया चित्र हे । 


कृष्ण 

चित्र-संख्या ६० - यह भगवान्‌ कृष्ण की पीतल की एक मूर्ति का चित्र है। देखिये -- 
(]050794०0 ४८८८५ ० ]0048, $69(८॥70८7 ,955) इसमें नीचे चतुष्कोण आधार है । 
उसके ऊपर पद्म है। यह सृष्टि है। उसके ऊपर वृत्त बिन्दुस्थांन है। काल पर 
प्रभु नृत्य कर रहे हें, यह नाद और स्पन्दन है। दाहिना हाथ अभय और बायाँ वरदसमुद्रा 
में है, जिसमें कालसपं की पूंछ है। माथे पर केश उछटा कमल, आमलरूक और बिन्दु के 
रूप में सजे हुए हें। कमल सृष्टि का, आमलक प्रकृति का और बिन्दु अमृतत्व का प्रतीक है । 
प्रासादपुरुष और शिवलिज्भादि इन्हीं सिद्धान्तों के अनुसार बनते हैं । 

चित्र-संख्या ६६--मूर के संग्रह में भगवान्‌ कृष्ण का यह चित्र है। इसमें पेरों के 
नीचे कमल और वृत्त क्रमश: सृष्टि और बिन्दु के प्रतीक हैं। यंत्र के दोनों त्रिकोणों के 
स्थान में दोनों पर क्रमश: स्थिति-गति, अर्थात्‌ शिव-शक्ति के प्रतीक हैं। इसके अधिक 
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विकसित रूप में उठा हुआ गत्यात्मक पर विश्वनृत्य अथवा विश्वलीला में राधा का रूप 
ग्रहण करता है। विश्वनृत्य में अष्टभिन्ना प्रकृति रुक्मिणी, सत्यभामा, जाम्बवती आदि 
अष्टनायिका के रूप में मिलकर इनके साथ नृत्य करती हैं। महारास में इन नायिकाओं 
की संख्या असंख्य हो जाती है। 'घट घट गोपी घट घट कान्ह'। पीताम्बर दिक्‌ है। 
मुरली वाक्‌ , अर्थात्‌ शब्दब्रहा है। माथे का ऊध्वंपुण्ड़ उलटा शिवलिज्भध की तरह विश्व हे । 
इसके भीतर तिलक, जीव अथवा बिन्दु है। माथे पर मोरमुकुट काल है। इसकी 
पाँच कलंगियाँ शेष के पाँच मुख की तरह हैं। ऊपर मयरपंख का गुच्छा हं। यह 
काल के भी काल महाकाल होने का संकेत हे । 

चित्र-संध्या ६२--भगवान्‌ कृष्ण का यह चित्र नपाल-महाराज श्रीप्रतापसिहकृत 
पुरदचर्याणंव का है । इसमें स्थिति पर अष्टटल कमल है। उस पर भगवान्‌ बठे हैं । 
पीताम्बर, मुरली और मोरमुकुट यथावत्‌ हैं। कदम्बवृक्ष विश्व है, जिसके गोल फूल और 
फल ब्रह्माण्ड हैं, जिसमें कृषण विहार करते हैं । विश्वलील। के पात्र नायिकाएँ, ऋषि, मुनि 
आदि सभी उपस्थित हैं। अध्यात्मविद्या और उसकी ज्योति अथवा किरणें गौव हैं । 
सामने आनन्दामृत की यमुना बह रही है। उसमें एकशक्ति ओर त्रिशक्ति के प्रतीक, 
कलिकाकार और तीन दलोंवाले कमल खिले हैं । 


शक्ति 
दुर्गा 
चित्र संख्या ६३- दुर्गा का यह चित्र नैपाल का है। यह पुरश्चर्यार्णव में ब्रकाशित 
हुआ है। सिंह ( धर्म ) के पैर के नीचे महिष (अधमे) का कटा हुआ मस्तक है । 
सिंह अगले दाहिने पैर से महिष के शरीर को दबोचे हुए है और मुख से उसने महिष के, 
तलवारवाले दाहिने हाथ को बेकार कर दिया है। महिष के शरीर से सर्प लिपटा है । 
यह काल का बन्धन है। कालपाश से अधर को विवश कर दिया गया है । दुर्गा का एक पर 
धर्म, अर्थात्‌ ज्ञान पर है और दूसरा अ-धर्म अर्थात्‌ अजज्ञान पर है। धर्मं-अधर्म और 
और ज्ञान-अज्ञान से ही सृष्टि चलती है। एक का भी अभाव होने से प्रपंच के संचालन में बाधा 
होने लगती है। दुर्गा के दाहिने हाथ में त्रिशूल है। इसके ऊध्व अंश में त्रिशुल है और 
नीचे शूल है। त्रिशुल त्रिशक्ति है और इसका घनीभूत रूप शूल है। शूल महिषासुर के 
कण्ठ में है, जिससे वह निष्प्राण हो गया है। यह अद्व तज्ञान, अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान द्वारा अज्ञान 
और अधरम का नाश करना है । यह तत्त्वज्ञान भगवत्तकृपा से ही प्राप्त होता है; क्‍योंकि यह 
उसी के हाथ की वस्तु है। त्रिशुल और शूछ को तेजोमय चेतन्यशक्ति के रूप में उपासना 
हाती है। जगदम्बा के दशों हांथों में दश दिक्‍पालों के शस्त्रास्त्र हैं । 
चित्र-संदया ६४ - यह महाबलिपुरम्‌ के वराकस्वामिन्‌ के मन्दिर की, चट्टान को 
काटकर बनाई हुई दुर्गा की प्रतिकृति है, ( देखिये श्रीगोपीनाथ राव, |0९7(8 
० प्रांगठ 70000878 709, १०. ॥, 9. 7. ९१४८ 343, 9806 ० )।_ जिस तरह 
नटराज अपस्मार-पुरुष की पीठ पर, एक पैर पर सारा भार देकर खड़े रहते हैं, 
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उसी तरह यहाँ दुर्गा एक पैर पर सारा भार देकर महिष के मस्तक पर खड़ी हैं। पैरों 
के बामपाद्व में एक स्त्री और दाहिनी और एक पुरुष है। स्त्री के हाथ में सुधापात्र है, 
जो परमानन्द का प्रतीक है। दोनों की मुद्रा से मालूम होता है कि दोनों स्तुति-गान में 
निरत हैं। दाहिनी ओरवाली पाइश्वंदेवी के हाथ में तलवार और बाई ओरवाली के 
हाथ में धनुष है । दोनों के माथे पर सात लपेट के करण्ड-मुकुट हैं, जो सप्तभुवन हैं । दुर्गा 
के माथे पर भी सात लपेटों का करण्ड-मुकट है। चित्र के दानों ऊध्वंकोण में धम के 
प्रतीक सिह और वृषभ हैं । सिंह के निकटवाले गन्धव के हाथ में पूजाद्रव्य और वृषभ के 
निकटवाले किन्नर के हाथ में वाद्ययन्त्र है। दोनों के किड्चित्‌ खुले मुख से बोध होता है कि 
दोनों स्तृति-गान में निरत हैं । 

ऊपर एक त्रिशल है, जो शक्ति के ज्वालामय चेतन्य रूप-सा बना हुआ है। इसके 
तीनों शूल दीपशिखा की तरह लहरा रहे हैं । 

चित्र-संख्या ६४--यह महिषमदिनी की एक प्रतिमा का चित्र है। (देखिये डाॉँ० आनन्द- 
कुमार स्वामी, विश्वकर्मा, चित्रपट ३६ ) इसमें दुर्गा अपस्मार-पुरुष पर नटराज की तरह 
महिष पर खड़ी हैं । महिष का आधा शरीर मनुष्य का और आधा शरीर पशु का है। 
देवी का बायाँ पैर पशुभाग पर और दाहिना मनुष्यांश पर है। देवी के एक हाथ में 
महिष की पूंछ है, जो उसकी विवद्ता का चिह्न है। देवी की आठों भुजाएँ फैली हुई हें, 
जो सर्वव्यापित्व के चिह्न हैं। मूर्ति स्थाणुक-मुद्रा में सीधी खड़ी है। यह सारी सृष्टि 
के रूप का प्रतीक है। मुकुटादि के प्रतीक-चित्र में स्पष्ट नहीं मालुम होते हैं । 

चिन्न-संसख्या ६६--यह महिषमदिनी दुर्गा की प्रतिमा का चित्र है। (देखिये विश्वकर्मा, 
चित्रपट ३२६ )। यह इस समय लाइडेन (7.थं6०॥) जम॑नी के संग्रहालय में है। मूर्ति 
बड़ी ही भव्य और प्रभावशाली है। इस मूर्ति की विशेषता है कि यह केवल महिष-पीठ 
पर है। महिष को रुद्र का अवतार भी कहा गया है। इस दृष्टि से यह शव या 
शिवपीठ सिद्ध होगा । 


काली 


स्ित्र-संक्या ६७--यह काली का चित्र नेपाल का है। पुरइचर्याणंव में प्रकाशित हुआ था । 
( इसका कॉपी-राइट प्रकाशक के अधीन है। शिव हमशान में पड़े हें। सर्प-रूप 
में काल भी अड्धूत है। निष्क्रिय ब्रह्म ( शिव ) का सक्रिय त्रिगुणात्मकरूप काली के रूप 
में स्थाणुक-मुद्रा में खड़ा है। (चित्र २० के यंत्र स्थिति और गति के प्रतीक शिव और शक्ति 
के दोनों त्रिकोणों का स्मरण कीजिये ।) काला रंग और खुले हुए केश वेद की महारात्रि वा 
तमोगुण का घोर अन्धकार, अर्थात्‌ तमोगुण है। लोल जिद्दा से रक्त-बिन्दु टपक रहे हैं । यह 
लाल रंग लोल जिह्दा और रक्तबिन्दु का स्राव रजोगुण का और प्रतिक्षण सृष्टि होते रहने का 
प्रतीक है। इन के मुख का दन्तुर होना अनिवायं है। ये उजले दाँत सत्त्वगुण हैं और दो बड़े-बड़े 
दाँत अमृतल्नावी महा-आनन्द के प्रतीक हैं। इच्छा-ज्ञान-क्रिया और स्थुल रूप में चन्द्र, 
सूय और अग्नि इनके तान नेत्र हें। वाक्शक्ति पचास वर्णों के मुण्डमाल के रूप में गले 
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में पड़ी हुई है। हाथ में ज्ञान का खड़ग आर अज्ञान का सद्यदिछन्न मस्तक है, जिससे रक्त 
टपकता रहता है। अज्ञान या अविद्या के शिरइछेद की यह क्रिया सबंदा चलती रहती है; 
क्योंकि अज्ञान का शिर जितना ही काटा जाता है, यह उतना ही बढ़ता है। अम्बा 
की विशेष कृपा नहीं होने से इसका समूल नाश नहीं होता। ( रक्तबीज, रावण और 
ऋग्वेद के वृत्र की कथा का स्मरण कीजिये )। एक हाथ अभयमुद्रा में और दूसरा 
वरदम॒द्रा में है। कटि में शवों के हाथों की माला है। ये शिवत्व प्राप्त किये हुए, अर्थात्‌ 
सो5हंभाव में स्थित भक्तजनों के कर्म हैं, जिन्हें स्वीकार कर देवी उन्हें मक्ति देती है। 
शिवा मुक्ति है, जो इनकी कृपा के लिये चिल्लाती रहती है । 

चित्र-संख्या ६८-- यह काली का चित्र बंगाल का है। (इसके प्रकाशक एस्‌० दस्तीदार 
ऐण्ड कं० हैं। इसका प्रकाशनाधिकार प्रकाशक के अधीन है। ) देवी दमशान में अपने 
कूटस्थ रूप शव-शिव पर हैं। भावनाविहीन, अर्थात्‌ निविकल्प निरुपाधि अवस्था ही 
इमशान है। शिवा (मुक्ति) पाश्व में है। पराशक्ति की लघुशक्तियाँ (योगिनियाँ) विज्षनों 
( असुरों ) का दूर कर रही हैं । और सभी प्रतीक पूर्वोक्त चित्र की तरह हैं । इसमें 
धर्माधर्मं दो शव कानों में आभूषण के स्थान में हें । अन्धकारमय रूप के बाहर प्रकाश- 
पृंज फैला है। यह सृष्टि-सूक्त का 'ततो राज्यजायत, तत: समुद्रो अर्णव: है। ऊपर ब्रह्मा 
और विष्णु पाश्वंदेवता की तरह स्तुति कर रहे हें । 

चित्र-संख्या ६६-..यह बंगाल की एक प्रतिमा का चित्र है । मूर के #7007 78॥[॥60॥ 
से इसका संग्रह किया गया है। मुण्डमाल में मुण्ड वर्णमाला के पचास अक्षरों के संकेत 
मात्र हें । इसलिये साधारणतया पचास मुण्ड नहीं बनाये जाते । संकेत के लिए केवल कुछ 
मुण्ड बना दिये जाते हैं । इस प्रतिमा में पचास मुण्ड बनाने की चेष्टा की गई है । 

चित्र-संघघा ७०--यह द्वितीया महाविद्या तारा का, बंगाल का चित्र हें। ( इसके 
प्रकाशक कलकत्ता के श्रीबन्धु सिंह हैं और इसका सर्वाधिकार उन्हीं के अधीन है। ) 
शिव के हाथों में डमरू और शुद्ध शब्द-ब्रह्म के प्रतीक हैं । श्ज्भ कभी-कभी सुधापात्र का भी 
काम 'करता है। ( कालरात्रि-नृत्य का विवरण परिशिष्ट १० में देखिये । ) इसलिये यह 
आनन्द का भी प्रतीक है। वाक्शक्ति यत्र-तत्र मालाओं के रूप में पड़ी है। काल-शक्ति 
( सप॑ ) शिव और शक्ति के हाथों और पैरों से लिपटे हें । जगदम्बा के पैरों में और शिव 
के अंगों में ये गति के प्रतीक हैं । कटिवस्त्र ( व्याप्नचर्म ) दिक्‌ है। वर्णमाला ( वाहुमय 
सृष्टिशक्ति अर्थात्‌ नाद-बिन्दु ) गले में है। नीलवर्ण और फेले केश, रक्त और लोलजिह्ना 
तथा उजले दाँत, काली की तरह, क्रमश: तम, रज और तत्त्व के प्रतीक हैें। पुष्ट स्तन 
और चार सुदृढ़ भुजाएँ जगत्पालन की क्षमता के प्रतीक हैं। तीन नेत्र कालीवत्‌ हैं । 
त्रिपुरा के सिहासन के नीचे जो पञ्चशिव, पञ्चब्रह्म, पञ्चभूतादि हैं, वे यहाँ मस्तक पर 
पञ्चबुण्ड के रूप में दिखलाये गये हें। ऊपर सर्पफण के रूप में महाकाल है, अर्थात्‌ पैरों के 
नीचे महाकाल और मस्तक पर महाकाल । यह महाकाल का महाकाली रूप है। बायें 
हाथों में खड़्ग और कतेंरी हैं, जो अज्ञान के नाश करने में निरत रहते हैं । घोर प्रहार 
के लिये खड़ग और लूघुकायों के लिए कतरी ( काती ) है। कभी-कभी काती के स्थान 
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में कची भी दिखलाई जाती है। इसका अर्थ है कि बड़ी-से-बड़ी कठिनाई को यह केची 
द्वारा अनायास काट डालती है । दाहिने हाथों में यृष्टि का प्रतीक कमल और ब्रह्मानन्द का 
प्रतीक सुधापात्र है। यही सुधापात्र वेदिकों का सोमपात्र, ब्रह्मा का कमण्डल, मन्दिर का 
अमृतकलश और बुद्ध का कमण्डल तथा सुधाघट है। श्मशान कालीवत्‌ है, जो चिताधूम से 
आच्छन्न है। देवी स्थाणुक रूप में खड़ी हैं । यह स्तम्भ, स्तूप अथवा प्रासाद-पुरुष की तरह 
त्रिगुणात्मक अखिल विश्व का प्रतीक है । 
चित्र-संख्या ७३--पह बंगाल में प्रचलित त्रिपुरा का चित्र है। इसमें सिहासन के 
नीचे पञ्चब्रह्म अंकित हें । सिहासन पर शयन-मुद्रा में परमशिव हैं | इनकी नाभि, विष्णु 
की नाभि की तरह, बिन्दुस्थान है, जहाँ से सृष्टि का आरम्भ होता है। वेद में इसे ही 
'अमृतस्य नाभि: कहा गया है। नाभि से सृष्टि का प्रतीक कमल निकला है, जिस पर विमशं, 
अर्थात्‌ साकार सृष्टिरूप त्रिपुराम्बिका बेठी हें। विष्णुरूप में कमल पर ब्रह्मा, शाक्तरूप में 
कमल पर शक्ति, जैन रूप में कमल पर तीर्थंकर और बुद्ध रूप में कमल पर बुद्ध बंठे 
रहते हैं। सब का अन्तर्गत सिद्धान्त एक है। पाशाहू शादि की व्याख्या त्रिपुराप्रकरण 
में हो चुकी है । 
चित्र-संख्या ७३--यह कामरूप की कामाख्या की स्वणंमू्ति का चित्र है। (कामाख्या 
के दास ऐण्ड ब्रौस इसके प्रकाशक हैं और सर्वाधिकार उन्हीं के अधीन है |) इसमें गाला- 
कार बिन्दुस्थान * दिखलाया गया है। इसका नाम योनिपीठ भी है। इसके भातर 
चतुष्कोण पीठ पर सिंह और शछव-पीठ हैें। ये सब अविनाशी कूटस्थ तत्त्व की अचल 
स्थिरता के प्रतीक हैं । साधना-जगत्‌ में ये वीर और दिव्य अवस्थाओं के संकेत हैं, जब 
शक्ति प्रकट होकर प्रत्यक्ष होती है। नाभिस्थान, कमल इत्यादि पूबंवत्‌ हैं। हाथों में 
जपवटी, अभय और वरद दिखाये गये हैं । ये सृष्टि, उन्नति और रक्षा के संकेत हैं और 
जगन्माता का यह मंगलमय रूप है। ऊपर अंकित ३5 से इन सभी भावों को व्यक्त करने 
की कोशिश की गई हे । 
चित्र-संख्या ७३--यह छिन्नमस्ता का चित्र -नपाल का है। पुरदचर्याणंव में प्रकाशित 
हुआ है । इसका वृत्त 'नाभि:, अमृतस्य नाभि४, अर्थात्‌ बिन्दुस्थान है, जिसमें विवत्ं 
का नाद इतने रूपों की सृष्टि करता रहता है। वृत्त के बाहर के अन्धकार और छिटकता 
हुई प्रकाश की रेखाएँ, महारात्रि के अन्धकार, अर्थात्‌ अज्ञ यता ( यहाँ सृष्टि-सूक्त को स्मरण 
कीजिये ) और उसके संकुचित रूप साकार ज्ञयता के प्रतीक हें। बिन्दु अन्धकार और 
प्रकाश का और भी घनीभूत रूप, सुक्ष्म और स्थल रूप है। चित्र २० के यंत्र के मध्य का एक 
त्रिकोण स्थिति और दूसरा गति का प्रतीक हें। ये दोनों एक साथ अधेनार। रूप में और 
अलग-अलग भिन्न-भिन्न नामों से स्त्री-पुरुष के रूप में दिखलाये जाते हैँ । यहाँ वे ही ज्ञान 
इच्छा-क्रियावाले दो त्रिकोण कामकला, अर्थात्‌ रतिकाम के रूप में दिखलाये गये हैं। इस 
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१. शाक्तदशेन के अनुसार बिन्दु साकार सृष्टि का आरम्भ है। इसके मीतर नामरुपात्मक सारी कियाएँ 
होती रहती हैं | 


चित्र -परिचय ५३६ 


भावना का मुख्य उपकरण बनाकर, अथवा इसी रूप में, महामाया अपनी लीला का 
विस्तार करती है। इसलिये छिन्नमस्‍्ता इसके ऊपर स्थित हूँ । त्रिर्माति की मध्यस्थ मति 
की तरह इस चित्र का मध्यस्थ प्रधानरूप रजोगण हे और तम और सत्त्व दो यो्गिनियों 
के रूप में दो पाश्वेदेवता की तरह हूं। जिस तरह हवा और बिजली का कोई मस्तक नहों 
होता है, उसी तरह शक्ति के मस्तक या हस्तपादादि कल्पित वस्तु हें । इसलिये ज्ञान- 
खड़ू से इस कल्पित अज्ञान का उच्छेद कर दिया गया है। रक्त की तीन घाराएंँ तीनों 
मुख को भर रहो हैं । इस से यही कहा गया है कि एक ही मुलश्शाक्ति त्रिगण का आधार है 
और उसी से तीनों गुणों, त्रिशक्ति आदि की उत्पत्ति और स्थिति है। दुर्गासप्तशती में दुर्गा 
को “गुणाश्रये' और 'गृणमये” कहकर इसी भाव को स्पष्ट किया गया है। 
इनका नाम प्रचण्डचण्डिक। और वज्वेरोचनी भी है और बुद्धसम्प्रदाय में इस रूप और 
भाव को ज्यों-का-त्यों ग्रहण कर लिया गया है । 
चित्र-संस्या ७४--छिन्नमस्ता का यह रूप बंगाल में प्रचलित है। इसमें ( सृष्टि । 
और काम-रति ( स्थिति-गति ) के प्रतीक स्पष्ट हैं। इसमें वर्णमाला ( वाक ) तीनों 
रूपों में स्पष्ट कर दिखलाये गये हैं । दिक्‌ देवी का वस्त्र है। इसलिये ये दिगम्बरी हैं । 
कालसप तीनों शक्तियों के साथ है, और तीनों के हाथ में ज्ञान का खड्भ है। दो योगिनियों 


के हाथ में सुधापात्र है और महादेवी का अपना मुख ही सुवापात्र है। इसमें नपालवाले 
चित्र की तरह और संकेत नहीं आ सके हैं । 


चित्र-संख्या ७५ - यह नपाल का, धूमावती का चित्र है। यहाँ विकराल रूप में शक्ति 
को अंकित किया है। ये काकध्वज और काकवाहिनी हैं । यह श्मशान की शून्यता का 
प्रतीक है। यहाँ धमं, चक्र के रूप में रथ में लगा है, जो देवी को वहन करता हैं। हाथ का 
सूप अज्ञान की भूसी उड़ाकर भक्तों को ज्ञान का अन्न और पुष्टि प्रदान करता है। 
यह वृद्धा माता का रूप है। प्रेममय हृदय इसे प्रेममय रूप में देखता हे । 


चित्र-संक्या ७६--यह श्रीचकर है | यह शाक्तों का परमाराध्य और परमप्रिय प्रतीक है । 
इसका सांकेतिक विवरण यथास्थान हो चुका है। सौन्दर्यंछहरी की टीका में तथा 
श्रीविद्या के ग्रन्थों में इसका विस्तृत विवरण है। इसका मध्यस्थ बिन्दुस्थान ध्यान देने 
योग्य है। इसे ही शक्तिमहिमस्तात्र में कहा गया हे--'मध्ये बेन्दर्सहपीठललिते 
त्वं ब्रह्मविद्या शिवे / बोरोबुदूर (जावा ) चि० १४० का स्तूप इसा यंत्र पर 
बना है। 


नटेश्वरी 


चित्र-संदया ७७--यह नंपाल से प्राप्त तारा की मूर्ति है। यह इस समय विक्टोरिया 
अलबर्ट म्यूजियम, लण्डन में है। इसके प्रतीक ध्यान देने योग्य हैं । नीचे सृष्टि-कमल है । 
उसके बीच में बिन्दुस्थान कमल की कर्णिका है। उसके ऊपर नटराज के अपस्मार- 
पुरुष का तरह माहपुरुष पड़ा है। यही इन्द्र का वृत्र आर दुर्गा का महिष है । देवी 


की मुद्राओं से ही मालूम होता हे कि कोई प्रचण्ड नृत्य हो रहा है । नृत्य के वेग में 
उत्तरीय के दोनों छोर लटककर ऊपर की ओर मुड़ गये हैं। देवीमूर्ति के बीच में 
रहने से ऊपर और नीचे दोनों ही ओर त्रिशुल बन जाते हैं । यह त्रिशक्ति का चिह्न है। 
नेपाल की बौद्धमूर्तियों में यह शली देखी जाती है । ( देखिये---3000950 [00॥0873709 . 
विनयतोष भट्ठाचायं । ) गले में मुण्डमाल हूँ। यह सृष्टि का प्रतीक है। नीचेवाले 
बायें हाथ में मातुलुड़ ( अनार ) है। यह विश्व का प्रतीक है। इसके बीज सृष्टि के जीव- 
जन्तु हैं। हाथ नृत्यमुद्रा में हें। मुख विकराल है, जिससे उद्विग्नता और क्रोध प्रकट होता है। कानों 
के पास उड़ते हुए उत्तरीय नृत्य के वेग को प्रकट करते हैँ और बाल भी अग्निज्वाला की 
तरह मालूम होते हैं । तीनों नेत्र काली, तारा इत्यादि की तरह त्रिशक्ति के प्रतीक हैं। 
परिशिष्ट १० में कालरात्रि-नृत्य को इस प्रसंग में स्मरण कीजिये । 


चित्र -संख्या ७८--यह बौद्ध देवी नेरात्मा की प्रतिमा का चित्र है । इसमें और चित्र ७७ 
में कोई भेद नहीं है। यह वंगीय साहित्य-परिषद्‌ के संग्रहों में है। ( देखिये--8700॥[5( 
[0070879/0)9, विनयतोष भट्ठाचायं । 24८ 2» 2४8 ) निरात्मा का अर्थ है-जो 
आत्मा ही नहीं, आत्मा से भी परे हें। यह अशेष-कारण का दूसरा नाम हू । 


मूरति चतुष्कोण पीठ पर हे । यह स्थितितत्त्व हैं । ( यहाँ शिवलिड्भ के निम्नचतुष्कोण 
और यंत्र, चित्र २०, के चतुष्कोण को मिलाइये । ) इसके ऊपर कमल पर वृत्त है। 
यह गतिमती प्रकृति है। इसको जगत्‌ ( पुनः पुन: गच्छति इति ), अर्थात्‌ जो बराबर 
चलता रहे, गति में रहे, और संसार ( पुनः पुनः सरति इति ), अर्थात्‌ बराबर चलता 
रहनेवाला भी कहते हैं। ( यहाँ शिवलिद्ध के मध्यस्थ विष्ण्वंशवाले भाग के वृत्त 
तथा अष्टकोण और यंत्र के वृत्त और अष्टटल कमल को स्मरण कीजिये। ) इसके ऊपर 
शव पर देवी नृत्य कर रही हैं। शव का मुकुट तीन लपेटों का है। यह त्रिशक्ति और 
त्रिगुणादि का चिह्न है। इसके ऊपर देवी वामपाद पर खड़ी हैं। नटराज-जैसे पुरुषरूप में 
मूति दक्षिण पाद पर खड़ी रहती है और देवी मूर्ति में वाम पाद पर । ( इसे शिवलिज्भ 
के रुद्रांश और यंत्र के बिन्दु और दोनों त्रिकोण से मिलाइये | यंत्र का ऊध्वेशीषं त्रिकोण 
मूति का शिवरूप और अध: शीषं त्रिकोण देवीरूप ग्रहण करता है। एक त्रिकोण, अर्थात्‌ 
अभिन्‍न त्रिशक्ति की कल्पना करने से केवल एक त्रिकोण ( चित्र २० क ) की कल्पना की 
जाती है और प्रतिमा में आयुधशक्ति-समेत केवल पुरुष या नारी-मूर्ति बनाई जाती है। यहाँ एक 
त्रिकोण स्थिति (शिव) और दूसरा गति (शक्ति) बनकर नृत्य कर रहा है। परों के 
दोनों पादव में देवी के उड़ते हुए उत्तरीय के छोरों से तारा की मूर्ति ( चित्र ७४ ) की 
तरह त्रिशुल बनता है। गले में सृष्टि की माला है, जिसके पज्चतत्त्व पाँच मणि के रूप 
में नीचे दाहिने पर के पास लटक रहे हैं । एक हाथ में मातुलुड्भ और दूसरे में वज्ध है। 
मांतुलुड़्॒ विश्व है और वज् स्थिरता, अर्थात्‌ कूटस्थ तत्त्व है। मुखमुद्रा प्रशान्त, गम्भीर 
और प्रसन्न हैं। मुकुट त्रिशक्ति के त्रिशुल के आकार का बना हुआ है। मूर्ति स्थाणुकमुद्रा में है 
जो सारे विदव का प्रतीक है । 


'दन्न-परिचय ५४९ 
जैन 

चित्र-संख्या ७६--यह अदिनाथ ऋषभनाथ की मृति का चित्र है। यह महेत, जिला 
गोंडा की है। पद्मासन के नीचे दो सिंह और वृषभ हैं। ये दुर्गा और शिव के विग्रहों की 
तरह धर्म के प्रतीक हैँ । वेद में परमात्मा को वृष और वृषभ" कहा गया है। यह ऋषभनाथ 
नाम ही वेद के भाव पर लिया हुआ मालूम होता है। आसन के नीचे सृष्टि का कमल है। 
इस पर ब्रह्मा, दंवी या बुद्ध की तरह परमात्मा के प्रतीक ऋषभनाथ पद्मासन पर 
बठे हैं । शव, शाक्त, वेष्णण और बौद्ध स्थाणुक ( खड़ी ) मूर्तियों के पाश्वंदेवता की 
तरह इनके भी दोनों पारवं में दो अनुचर हैं । एक के हाथ में चंवर और दूसरे के हाथ में 
पूजा की कोई वस्तु है, जो चित्र में स्पष्ट दिखाई नहीं पड़ती । हृदय पर धमंचक्र बना है। 
यह विष्णु के श्रीवत्सलांछन की तरह है और दोनों का अर्थ भी एक है। विष्णु की श्री का 
वत्स या स्वयं विष्णु ही धमं हैं । उसी का प्रवर्तित रूप यह चक्र है। धर्मचक्र प्रभामण्डल 
के रूप में मस्तक के पीछे भी लगा है। यह वेद का कालचक्र है*, जो काल और धमंचक्र 
के रूप में विष्णु ओर शक्ति के हाथों में हें और जिन तथा बुद्ध से सम्बद्ध है। मस्तक 
पर तीन छत्रोंवाला छत्र है। यह त्रिशक्ति का प्रतीक है। यह शिव और बुद्ध का त्रिशूल 
और दुर्गा का त्रिकोण है। धमचक्र और त्रिशक्ति के दोनों ओर दो गज हैं । ये आध्यात्मिक 
गौरव और वभव के प्रतीक हैं। श्री की मूर्तियों में भी गज इसी भाव से अंकित किये 
जाते हैं। सभी ओर अनेक तीर्थंकर पर-तीर्थकर के ध्यान में निमम्न हें । 

चिन्र-संखधा ८०--यह तीर्थंकर नेमिनाथ की मूर्ति का चित्र है। यह ग्वालियर का है । 
आसन के नीचे विश्व को धारण करनेवाला धमं दो सिंहों के रूप में अंकित है। प्रतिमा 
की दाहिनी ओरवाले सिंह के ऊपर धमंचक्र अद्धित है। मूर्ति आसन-मुद्रा में पद्मासन पर 
बेठी है। पाद्वे में दो पाइव-चर वा पाइवंदेवता हैं। हृदय पर धर्मंचक्र है । 
मस्तक के पीछे प्रभामण्डल के रूप में धर्मंचक्र है। मस्तक पर त्रिशक्ति का प्रतीक 
त्रिच्छत्र है, जिसके एक या दो छत्र चित्र में आये हैं। तीसरा दिखाई नहीं पड़ता । 


चित्न-संख्या ८१--यह महेत, गोंडा में प्राप्त आदिनाथ अथवा ऋषभनाथ की मूर्ति है। 
इसके सभी लक्षण और प्रतीक चित्र सं० ७६ की तरह हैं । 


खित्र-संख्या 5२---यह भगवान्‌ महावीर की मूर्ति का चित्र हे। मूर्ति के नीचै सृष्टि 
का पद्म है। पद्म के ऊपर त्रिशक्ति के प्रतीक तीन त्रिशूल हें। ऊपर पद्मासन पर ध्यानस्थ हे । 


१. ये ते जृषणों वृषभास इन्द्र ब्रद्ययुजो वृषरथासों अत्या:। 

ताँ आ तिष्ठ तेमिरायाद्ि भर्वाडू इहवामहे त्वा खुत इन्द्र सोमे॥ 

ऋग्वेद | १.२३.१७७.२ । 

२. द्वादश प्रधयश्वक्रमेक॑ श्रीणि नाभ्यानि के उ£& तब्िकेत। 

तस्मिन्साक॑ त्रिशता न शंकवो5पिंता: षष्टिनं चल्लाचलास: ॥ 

सायण-द्वादश प्रधय: परिषयः प्रद्दित वर्तन्ते। तत्स्थानीया द्वादश मासा; । 

एकम्‌ अद्वितीय. चेक ऋमणास्वभाव॑ संवत्सराख्य चक्रमाशिता: । 
्रोणि नाभ्यानि ग्रीष्मवर्षाहेमन्ताख्यानि भिशाताः पष्टि: (३६०) शंकब: न श्व भर्पिता निखाता; ॥ 
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एक ओर का पांइवंदेव चित्र में दिखाई पड़ता है। मस्तक के पीछे प्रभामण्डल के 
रूप में धर्मंचक्र है। ऊपर त्रिशक्ति का त्रिच्छत्र है। आध्यात्मिक वैभव के प्रतीक दो गज 
इनकी सेवा में संलग्न हें । 

चित्र-संख्या 5३--यह जैन-चौमुखी अथवा सर्वंतोभद्रप्रतिमा है। यह शिवलिड्ध की 
तरह तीन स्तरों में बना हुआ है, जो भू: भुवः और स्व: के भी प्रतीक हैं। यह सब प्रकार 
से चोमुखी शिवलिद्भ की तरह है। चित्र ४२ और ४३ देखिये । 

चित्र-संध्धा 5४--यह गण्डवाल, ग्वालियर राज्य की, चक्र इवरी और गोमुख यक्ष की 
प्रतिमा है। यह ऋषभनाथ अथवा वृषभनाथ का रूपान्तर है। यह शिवशक्ति का 
प्रतिरूप है। गोमुख चतुष्कोण पीठ पर बठा है। इसके दाहिने हाथ में त्रिशूल के स्थान 
में तीन लपेटों की मूठवाला दण्ड है। बायें हाथ की वस्तु ठीक-ठीक दिखाई नहों पड़ती । 
चक्र दवरी के दाहिने हाथ में भी इसी तरह का कोई अस्त्र है। चक्रश्वरी शक्ति का एक 
नाम है। इसका अथं होता है--जगदीश्वरी । चक्र का अर्थ है, जो क्रणशील रहे, अर्थात 
चलता रहे । जगत्‌ और संसार का भी यही अर्थ है। 

बुद्ध 

चित्र संख्या :१--ये आदिबुद्ध वजत्नधर हैं। यह नेपाल के एक रंगीन चित्र (98/॥0॥॥72) 
की अनुकृति है। ये वेदान्त के ब्रह्न और वेद के सत्‌ की तरह बौद्ध देवसमाज 
(?8॥0॥०07) के सर्वेश्रष्ठ देव हैं। (देखिये--8000054 400708/87909--विनय 
तोष भट्टाचाये, चित्रपट ५) । 

वज्ञ-शब्द की आगे व्याख्या हो चुकी है। वज्ञ का अथं है अचल, अटल और 
अविनाशी तत्त्व । यह वेदान्त का कूटस्थ है। 

नीचे ब्रह्मा के पद्म की तरह सृष्टि का प्रतीक पक्म है। उसकी करणिका (बिन्दुस्थान) 
पर पद्मासन के ऊपर बुद्ध बंठे हें। बीच में आसनमुद्रा में भगवान्‌ का शरीर है। यह देहलिड 
की तरह बना हुआ है। दोनों जानु के पास से दो ज्वालाएँ निकल रही हैं और 
भगवान्‌ का शरीर ही ज्योतिमंय है। ये तीनों ज्योतियाँ त्रिशक्ति का त्रिशूल बनाती हैं। 
गले में विष्णु की वेजयन्ती और शेव तथा शाक्तों के मुण्डमाल की तरह वाक्‌, अर्थात्‌ सृष्टि 
की माला है। दाहिने हाथ में वज्ञ और बायें में वज्मघण्टा है। वज्ञ “ऋतं बृहत्‌' की 
निशचल स्थिरता का प्रतीक है। वज् के दोनों छोरों पर त्रिशक्ति के प्रतीक दो त्रिशूल 
बने हुए हें। बायें हाथ में वज्नघण्टा शब्दब्रह्य है। यह विष्णु का शंख, शिव का डमरू, 
कृष्ण की वंशी और शक्ति का घण्टा है। इसके भी एक छोर पर त्रिशुल बना है, जिसे 
भगवान्‌ अंगुष्ठा और तज्जनी के बीच पकड़े हुए हैं। वज़वाले दोनों हाथ एक दूसरे के 
ऊपर हृदय पर पड़े हुए हें। यह निशचल एकाग्रता, अर्थात्‌ आत्मतुष्दि (आत्मन्येवात्मना 
तुष्ट:) का प्रतीक है। यही त्रिशक्ति की शून्‍्यता है। स्िस्तान लोग भी हृदय पर इसी 
प्रकार क्रोस (+) बनाया करते हें। इससे स्पष्ट बोध होता है कि क्रॉस या ऋस त्रिशुल 
की अनुकृति है। इस ग्रन्थ में मेने अन्यत्र भी इसकी चर्चा की है। भगवान्‌ के कन्धे से 
लटकते हुए और हवा में उड़ते हुए उत्तरीय के दोनों छोर शरीर के साथ त्रिशूल बनाते हें । 
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भोंहों के बीच उज्ज्वल बिन्दु वा तिलक है। ग्रीनवेडेल ने इसे ऊर्णा कहा और 
पीछे के सभी लेखकों ने इसे इसी नाम और रूप में ग्रहण कर लिया। दोनों भौंहों के 
मिलने के स्थान में गोलाकार घूमे हुए बालों को ऊर्णा कहते हैं । यह महापुरुष का एक 
लक्षण है। किन्तु यह ऊर्णा हो नहीं सकता । यदि यह बिन्दु ऊर्णा होता, तो भौंहों के 
बालों की तरह इसका भी रंग काला होता । किन्तु इसका रंग उजला होने के कारण 
स्पष्ट है कि यह ऊर्णा नहीं है। यह आज्ञाचक्र का बिन्दु-स्थान है, जहाँ ध्यानस्थ होने पर 
प्रथम ज्योति प्रकट होती है' । बिन्दु के ऊपर रत्नमुकुट है। इसकी एक पंक्ति में पाँच 
और दूसरे में सात रत्न हैं। ये क्रमशः पञ्चतत्त्वादि, अर्थात्‌ तारा के पञ्चब्रह्म और 
सप्तलोक हें। शेष के भी पाँच और सात फण बनाने का विधान है। पीछे ज्योति 
बगराता हुआ प्रभामण्डल यह सूचित करता हे कि भगवान्‌ ज्योतिमंय हैं । 

चित्र-संख्या ८६-- बुद्ध की यह मूर्ति बलिन म्यूजियम में है। यह नेपाल की, प्राचीन 
पत्थर की मूर्ति है। (देखिये-- 67727920९]. 8000॥5। #॥॥ ॥ ॥70/8., 248० 78. 
[78. 26.) इस पर अंकित लेख है- ये धर्मा: हेतुप्रभवा: । 

भगवान्‌ के आसन के नीचे दो सिंह हैं। धर्म के ऊपर सृष्टि का प्रतीक कमल है ' 
ब्रह्मा की तरह भगवान्‌ कमल पर पद्मासन पर भूमिस्पशं-मुद्रा में बठे हें... लछाट पर 
बिन्दु चमक रहा है (यंत्र के बिन्दु को स्मरण कीजिये ) । समूची प्रतिमा 
शिवलिड्भधाकृति की बनी है। मालूम होता है कि शिवलिड्ध के भीतर शिव प्रकट 
हुए हें। नीचे धारणशक्ति, मध्य में विष्णुशक्ति का कमल और ऊपर रुद्रांश है । 

चित्र-संख्या ८०-- यह बुद्ध का मस्तक गान्धारशिल्प की कृति हैं, और अनुमान 
किया जाता है कि ईसवी सन्‌ की चौथी शताब्दी की है। इसमें ललाट-बिन्दु इतना 
स्पष्ट है कि यह ऊर्णा हो नहीं सकता । ईसवी सन्‌ के पूर्व की मूर्तियों में भी ये बिन्दु 
पाये जाते हैं। यह दाशंनिकों और साधकों का बिन्दु है । 

चित्र-संख्या ८८--यह बुद्धमूतति भी गान्धार-शिल्प की कृति है। इस समय बृटिश 
म्यूजियम लण्डन में है (देखिये विश्वकर्मा, प्लेट १८)। अनुमान किया जाता है 
कि यह ईसवी सन्‌ की दूसरी शताब्दी की मूर्ति है। इसमें ललाट-बिन्दु स्पष्ट है और 
यह ऊर्णा नहीं है। यह साधना और सिद्धि का प्रतीक है । 

चित्र-संख्या ८६---इस . शिलाखण्ड पर प्रथम धमंचक्र-प्रवतेन का दृद्य अंकित है 
(देखिये 670७0७०१९८), 8900॥84 374 ॥0 0098, 982० 44 68. 96.) | इसमें बुद्ध के 
आसन के नीचे त्रिशूल पर धर्मंचक्र अंकित है। ग्रीनवेडेल इसे बौद्धत्रिरत्न (बुद्ध धर्म 
और संघ) के रूप में ग्रहण करने में हिचकते हैं। किन्तु त्रिशूल का सूक्ष्मरूप त्रिशक्ति 
और स्थुलरूप बौद्धसम्प्रदाय में त्रिरत्न है । 

चित्र-संख्या ६ ०--यह साँची-स्तूप का एक द्वार हे। ईसवी सन्‌ से दो सौ वर्ष पूर्व का 
माना जाता है। इसके शिखर पर चक्र के ऊपर त्रिशुल बना हुआ है। इससे स्पष्ट है कि बौद्ध 
7, ऊसके विशेष विवरण के लिये 'पटचक्ननिरूपण” में आज्ञाचक्र और सहल्तार का विवरण 
देखना चाहिये। 
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सम्प्रदाय में दोनों का समान रूप से आदरणीय और शीष॑स्थान है। हम देख आये हैं कि 
एकशूल ज्योतिमंय एक चेतन्य शक्ति का प्रतीक है, जिसकी उपासना छुलप्रतीक 
के रूप में होती है और त्रिशक्ति त्रिशुल है, जिसकी उपासना त्रिकोण, शिवलिज्ज, 
स्तृपादि के रूप में होती है। दुर्गा के चित्र (चित्र ६०) में महिष के कण्ठ में छूल है 
और ऊपर त्रिषूल। ये एक ही सिद्धान्त के समस्त और व्यस्त रूप हैं। जैन मूर्तियों 
की तरह चक्र और त्रिशल के पाएव॑ में एक गजराज खड़ा है। नीचे द्वार के वाम स्तम्भ 
पर चक्र अंकित है, जिसकी परिधि पर त्रिशूल बने हैं। द्वार की प्रथमभूमि के मध्य में 
स्तूप बना है, जिसके ऊपर स्तूपिका ( देवप्रासादों का अमृत-कलश ) बनी है। गजयूथ 
आराधना में निरत है। द्वार की तृतीयभूमि के दोनों पाश्वे में दो स्तूप बने हैं, जो 
शिवलिज़-जैसे दिखाई पड़ते हें। यथार्थ में शिवलिज्ग का विस्तृत रूप स्तृूप और स्तूप का 
लघुरूप शिवलिड्भ है। लघुरूप में पूजन के लिये बनाये हुए सभी स्तूपों में और शिवलिज्ध 
में कोई भेद नहीं मालूम होता । वे स्तूप-जैसे तब लगते हैँ, जब॒ उनके ऊपर स्तूपिका या 
छत्र लगा दिये जाते हैं । 
चित्र संख्या ६३--त्रिशक्ति का सिद्धान्त कितना प्राचीन है, यह कहना कठिन है। 
ऋग्वेद की ऋचा है-- 
थोम पिता जनिता नाभिरत्र बन्धुमें माता मद्द॒ती महीयम । 
उत्तानयोश्चम्बोयोनिरंतरत्रा पिता दुद्दितुर्गभभाधाव्‌ ॥ 
ऋण० १,२२,१६४,३ ३ । 
द्वितीय पंक्ति का पदपाठ है -उत्तानयो: चम्वो: योनि: अन्त: अन्र पिता दुहितुगग्भ- 
माधात्‌। “दो मेरे जन्मदाता पिता हैं, यहाँ नाभि मेरा बन्धु हैऔर यह पृथ्वी मेरी माता है । 
चित पड़े हुए दो सोमपात्रों के भीतर योनि है। यहाँ पिता ने कन्या में गर्भाधान 
किया ।” अक्षरार्थ लेने पर यह ऋचा निरथक ही नहीं, बीभत्स भी है। किन्तु मुमे 
इसके अर्थ का इस प्रकार बोध होता हें कि नाभि शक्ति का ज्ञान-स्थान है और दो चित 
पड़े हुए सोम पीने के कटोरे क्रमश: इच्छा के बिन्दु और क्रिया के विन्दु हैं । इन तीनों बिन्दुओं 
से त्रिशक्ति का त्रिकोण या योनि बनती है। पिता, अर्थात्‌ जगत्‌ के निर्माता ने इस योनि 
का निर्माण किया और इसके भीतर सृष्टि का प्रवर्तन किया । इसलिये योनि, अर्थात्‌ त्रिशक्ति 
का त्रिकोण जगत्पिता की बेटी है और इसमें सृष्टि का आरंभ, अर्थात्‌ गर्भाधान हुआ, जिसे 
शाक्तदशन में चिचिनीक्रम कहा गया है। यंत्र के दो त्रिकोण इस ऋचा के थयौ और मही हैं 
जो अभिन्न हैं और सृष्टि के विव्तन और संवतंन-क्रिया को चलाते रहते हैं । 
अब चित्र €१ को देखिये । यह मोहन-जो-दड़ो की खुदाई में मिली हुई पशुपति की 
मूर्ति है। पशुपति शब्द में प्राणिमात्र का नाम पश्ु है। इसलिये सर्वश पशुपति हैं । 
इस चित्र में पशुपति बीच में बेठे हें। और चारों ओर मनुष्य से लेकर मत्स्य और कीटादि 
सभी जन्तुओं से घिरे हें। चौकी-जेसी किसी वस्तु पर सिद्धासन के ऊपर बैठे हैं । नाभि के 
नीचे एक त्रिशूल बना है और दूसरा मस्तक के ऊपर बना है (इसे साँचीवाले त्रिश्ल 
से मिलाइये)। सम्भवतः इसका संकेतितार्थ यह है कि पराशक्ति या परात्मा का साकार 


सिन्न -परिचय ४४४६ 


रूप जगत्‌ है और त्रिशक्ति में इसका आदि और अन्त है। यदि मोहन-जो-दड़ो की सभ्यता 
को वेद से आगे की सभ्यता माना जाय, ता त्रिशक्ति का इतिहास मोहन-जो-दड़ो की सभ्यता 
से भी आगे निकल जाता है और भूत के अन्धकार के गर्भ में विलीन हो जाता है । 

त्रिशक्ति का ही दूसरा रूप चन्द्र और बिन्दु (  ) है। मालूम होता है कि चाँद और 
सितारे के रूप में इसलाम ने भी इसे ग्रहण किया है। यह भावना इससे और भी हृढ़ हो 
जाती है कि गजनी में महमूद गजनवी की कब्र पर षट्कोण यन्त्र अंकित है। हम देख 
आये हैं कि षट्कोण विशुद्ध त्रिशक्ति के प्रतीक हैं । 

चित्र-संख्या € ३--यह प्रतिकृति स्वात में मिली थी और इस समय कलकत्ता-म्यूजियम 
में है। यह बुद्ध के प्रथम धर्मोपदेश की प्रतिकृति है। देखिये 6प्र८ध४९०८, 
8700॥0॥8 374 ]7 ॥709, 79286 444, ४8. 96.) । 

इसमें बुद्ध के दाहिने हाथ के नीचे त्रिशुल पर चक्र बना है। इनसे बोध होता है कि 
यह कितना व्यापक और प्राचीन सिद्धान्त है । 

चित्र-संझघा ६३--यह साँची-स्तृप के द्वार के एक भाग का चित्र है। इसमें नीचे 
चतुष्कोण वेदी पर चक्र के ऊपर त्रिशुल बना हुआ है। उसके ऊपर बोधिद्र म है। इसके 
स्कन्ध से फूटती दो डालों के बीच त्रिशूल दिखाई पड़ता हे । यह मेहराब का अंश भी हो 
सकता है। मानव, देव, गन्धर्वादि सभी इनकी आराधना में संलग्न हें । 

सितन्र-संख्या ४४--यह भी साँची-स्तूप के द्वार के एक अंश का चित्र है। इसमें एक 
बलवान्‌ पुरुष के माथे पर चक्र, चक्र पर त्रिश्ुल और त्रिशूल के तीनों शूलों पर तीन चक्र हें । 
जो वहाँ उपस्थित हैं, वे सभी स्तुति-प्रार्थना में निमग्न हैं। सम्भव है कि यह बलवान्‌ 
पुरुष बुद्ध हों, जो त्रिशक्ति और त्रिरत्न के आधार हैं । 

चित्र-संख्या ६/--यह भारहुत के प्रसेनजित्‌ू-स्तम्भ के एक अश का चित्र है 
(देखिये 0।0९09०१९०), 8000॥8 58 ॥॥ 7709. 9826 69. 78. 38) । इस चित्र 
के नीचे का लेख है--राजा प्रसेनजी कोशलो । नीचे दो पुरुषों के बीच एक चतुष्कोण वेदी है 
जिस पर बहुत-से फूल पड़े हैं। वेदी चार स्तम्भों पर है। ये सम्भवतः बुद्ध की चार 
अवस्थाओं के द्योतक है--अविर्भाव, महाभिनिष्क्रमण, धर्मोपदेश ओर महानिर्वाण । वेदी के 
ऊपर बीच में बोधिद्र म है और इसके दोनों ओर दो चक्र और उन पर त्रिशूल बने हुए हैं । 
चक्रों के एक ओर संघ स्त्रीरूप में और दूसरी ओर धर्म पुरुषरूप में खड़े हैं। ऊपर का 
लेख है---भागवत शाक मुनिनो बोधो । 

चित्र-संस्या ६ ९-- यह नेपाल का चित्र है। इसका नाम है त्रिलोकपाणि लोकेश्वर । 
यह बुद्ध का चित्र है। नीचे कमल है। ऊपर कणिका पर बुद्ध. खड़े हैं। स्थाणुक मूर्ति है 
जो सारी सृष्टि का प्रतीक है। एक पैर में स्त्री का वस्त्र है और दूसरे में पुरुष का। यह 
अद्ध नारीश्वर की तरह शिव-शक्ति की स्थिति और गति का प्रतीक है। यंत्र( चित्र २०) 
के दोनों त्रिकोणों को स्मरण कीजिये। जानु के पास उठे हुए उत्तरीय के छोरों से शरीर 
के साथ त्रिशूल बन जाता है। बायें हाथ में सृष्टि का प्रतीक कमल है और दाहिने में 
त्रिशूल के रूप में त्रिशक्ति है। माथे पर बिन्दु है और बिन्दु के ऊपर मुकुट में तीनों रत्नों 
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के रूप में त्रिरत्न, त्रिदक्ति इत्यादि हें। ऊपर पज्चब्रह्म के प्रतीक पञ्चरत्न हैं। 
प्रभामंडल दीपशिखा की तरह बनी है। इसका संकेत है कि भगवान्‌ ज्योति:स्वरूप हैं । 

चित्र-संख्या ३७-- यह नालन्द में प्राप्त बुद्ध की मूति है और नालन्दा-म्यूजियम का एक 
अनमोल रत्न है। बुद्ध की ऐसी मूर्ति अन्यत्र कहीं देखने में नहीं आई । चतुष्कोण वेदी पर 
कमल है और इसकी कणिका पर भगवान्‌ स्थाणुक-मुद्रा में खड़े हें। यह सारी सृष्टि का 
प्रतीक है। बायें हाथ में घमंचक्र और दाहिने हाथ में त्रिशक्ति का त्रिशुल है। यह इतना 
स्पष्ट है कि इसमें कोई सन्देह हो नहीं सकता । गले में पच्ममाल है। यह महाकाल और 
महाकाली का मुण्डमाल और विष्णु की वजयन्ती माला है। ऊपर मस्तक के पीछे 
प्रभाभण्डल है। इससे ज्योति की रेखाएँ फूट रही हें और ऊपर शूल के अग्रभाग की तरह 
ज्योति की शिखा है। यह स्पष्ट संकेत है कि भगवान्‌ ज्योति:स्वरूप है। मुखमुद्रा प्रशान्त 
और गम्भीर है । ओठों पर ईषत्‌ हास्य लक्षित होता है। मूर्ति समभंगमुद्रा में खड़ी हे । 

चित्र-संस्या €८--यह कन्हेरी गृहा कौ एक प्रतिकृति का चित्र है। सृष्टि का 
मूलस्तम्भ पद्मननाल के रूप में निकला है (इसे चित्र ४४ से मिलाकर देखिये)। कहां से 
निकला है, यह कौन बतावे। इसलिये इसका उद्गम स्थान अज्ञेय शुन्यता की ओर 
संकेतित करके छोड़ दिया गया है। इस सृष्टि के मूलस्तम्भ को नाग, अर्थात्‌ काल दोनों 
ओर से अवलम्ब दे रहे हैं। विष्णु की मूर्ति में भी शेष सारी सृष्टि के प्रतिरूप पुरुष को 
धारण करते हैं और सृष्टि की स्थिति के प्रतीक धरा को धारण किये रहते हैं । ब्रह्मा 
की तरह बुद्ध कमर पर बढठे हें। शाखाकमलों पर पाश्वंदेव-देवियाँ सेवा में संलग्न हैं । 
ऊपर गन्धर्व और किन्नर स्तुति में निरत हैं और अज्ञान के बादलों को चीरकर ऊपर 
ज्ञानलोक की ओर जा रहे हें। भगवान्‌ के परों के पास धर्म के प्रतीक दो सिंह हैं (चित्र 
के लिये देखिये 0/प४ए९०१९, 8000080. 474 7 7048. ॥78. 60.) । 

चित्र-संल्था ६६-- यह एक बोधिसत्त्व की भारत की बनी पीतल की मूर्ति है, जिसमें 
चांदी और ताँबा जड़े हें। इसकी ऊंचाई ७६ इंच है और मूल बलिन-म्यूजियम है 
(देखिये---00८09८१०, 8060084 7६ 49 ]7049, ९82० 88. 78. 35.) । मूर्ति 
स्थाणुक मुद्रा में है। पीठ का जितना-सा अंश दिखाई पड़ता है, वह गोल है। 
नीचे प्र और चतुष्कोण होना चाहिये। गले से पद्ममाला छूटक रही है, जो चित्र में 
देखने से मुण्डमाला-सी लगती है। नाभि त्रिशुलाकार बनी है। दाहिने अभयहस्त 
में गुणिका और बायें वरदहस्त में मातुलु ग-जेसी कोई वस्तु मालूम होती है। लल्ाट पर 
बिन्दु स्पष्ट है। आँखें ध्यानस्थ-सी हैं। मुकुट का अग्रभाग त्रिशक्ति का प्रतीक त्रिशूलाकार 
बना हुआ है । मूर्ति किड्चित्‌ दाहिनी ओर भुकी हुई द्विभंग-मुद्रा में है । 

चित्र-संक्या १० ०--यह दीपंकर बुद्ध और मेघ की प्रतिकृति है। यह कन्हेरी की 
र५वीं गुहा की दीवाल में बनी हुई है (देखिये-- 570609९०१९., छ8000॥45६ &70 49 
क्‍00॥8. 2886 43, 72. 95.) । 

बुद्ध कहीं जा रहे थे। रास्ते में कीचड़ पड़ा। भगवान्‌ के चरणों को कीचड़ से 
बचाने के लिये मेघ ने उस पर अपने बाल फैला दिये। 
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यह भगवान्‌ की स्थाणुक द्विभंग प्रतिकृति है। पाश्व॑देवताओं में एक देव और एक देवा हैं । 
देव धर्म और देवी संघ हैं। भगवान्‌ के दोनों कन्धों के निकट और मस्तक 
के दोनों ओर दो-दो त्रिशूल बने हुए हें। मस्तक के निकट एक ओर गन्धवं पुरुष और 
दूसरी ओर स्त्री दोनों अज्ञान के बादल (वृत्र) को चीरते हुए अज्ञात ज्ञानलोक की ओर 
बढ़े चले जा रहे हैं (प्रसाद-पुरुष-प्रतीक के ऐसे मिथुनों को स्मरण कौजिये) । 

चित्र-संख्या ३०३--यह पटना-म्यूजियम (६५६१) की एक मनोहर मूर्ति का चित्र है। 
यह मूर्ति कुकिहार में मिली है। यह पीतल की है और २ फुट १० इंच है। 

यह भगवान्‌ की स्थाणुक समभंग मूर्ति है। मूर्ति का निम्नभाग भूपुर की तरह चौकोर 
बना हुआ है। उसके ऊपर दो बलवान्‌ भौर तेजस्वी सिंह बने हुए हैं। ये घमं हैं । दोनों 
सिहों के बीच पद्मनाल-जसा बना हुआ है। उसके ऊपर, नीचे शीषंवाले दो त्रिशुल और दो 
चक्र बने हुए हैं। इनके ऊपर द्वितीय भूपुर की तरह दूसर। चतुष्कोण वेदी है। उसके ऊपर 
कमल है। उसकी कणिका (यंत्र के बिन्दु-स्थान) पर भगवान्‌ के दोनों चरण हैं और 
दीघंकाय तथा प्रभावशाली मूर्ति खड़ी है। दाहिने वरदहस्त पर चक्र बना हुआ है और 
बायें हाथ में कुछ है। मस्तक पर तृतीय नेत्र की तरह स्पष्ट बिन्दु है और जटामुकुट के 
ऊपर त्रिशूल बना हुआ है। ब्रह्मा के हाथ में चंबर और अमृतपात्र और इन्द्र के हाथ में 
अमृतत्व का चरु है। समूचे प्रभामण्डल से ज्योति छिटक रही है। यह विश्व का प्रतीक 
शिवलिड्भाकार स्वृूप है। इसके ऊपर अमृत-कलझ का प्रतीक स्तूपिका बनी हुई है। जिस 
तरह प्रासादपुरुष के भीतर उसकी चेतना और प्राणस्वरूप देवता प्रतिष्ठित रहता है, उसी 
प्रकार अपनी ज्योति से विश्व को भरकर स्तूप के भीतर भगवद्विग्नह प्रतिष्ठित है। कहा 
जाता है कि त्रयस्त्रि शत्‌ स्वर्ग से भगवान्‌ के भूमिष्ठ होने का यह दृश्य है। 

चित्र-संख्या १ ०२-- यह पटना-म्यूजियम (६७६३) की पीतल की मूर्ति है। कुकिहार में 
मिली है। इसकी उचाई २ फुट २ इज्च है। मूर्ति के नीचे सामने अधोमुख त्रिकोण बना 
हुआ है। यह त्रिशक्ति का शक्तिमय रूप है। पीठ तीन भूपुरों का बना हुआ है। पहिरा 
चतुष्कोण सबसे नीचे है। दूसरा मध्य में और तीसरा सबसे ऊपर है। भूपुर के ऊपर 
पद्मपीठ के सामने तीन पद्मपत्र की तरह तीन रत्नों की त्रिशक्ति और त्रिरत्न बने हैं। 
ऊपर सृष्टि का पद्म है, जिसकी कणिका पर भगवान्‌ की स्थाणुक समभंग मूर्ति खड़ी है। 
ज्वाला की लपटों को फेंकता हुआ स्तूपाकार प्रभामण्डल बना है। इसके ऊपर स्तूपिका 
के स्थान में उलटा त्रिशूल बना है। प्रभामण्डल चतुष्कोण वेदी पर स्थित शिवलिज्ञ की 
तरह मालूम होता है जिसमें शिव के स्थान पर बुद्ध प्रकट हुए हैं । ज्ञाननेत्र के स्थान में 
ललाट पर बिन्दु स्पष्ट हे । 

चित्र-संस्या १०३-- यह कुकिहार में प्रास पीतल की तारा की मूर्ति पटना-म्यूजियम 
(६६३०) में है। इसकी उचाई एक फुट है । 

मूति दो चतुष्कोण पीठों पर है। पहिले चतुष्कोण पर तीन भूपुर-जंसी रेखाएं हैं। 
उसके ऊपर दूसरी चतुरस्र वेदी है। उसके ऊपर सामने तीन कमलदल के रूप में त्रिशक्ति 
और त्रिरत्न का त्रिशूल बना हुआ है। दो वृत्तों के ऊपर कमल है। कमल की कणिका 
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पर स्थाणुकमूर्ति अतिभज्भ मुद्रा में खड़ी है और कटि से ऊपर का अंग दाहिनी ओर भुका है । 
दाहिना वरदहस्त है और बायें में पहम है। मुकुट के ऊध्व॑ भाग पर तरिशूल बना है 
और कमल के तीन दलों से मस्तक की बाई' ओर त्रिशक्ति और त्रिरत्नादि का संकेत है। 
प्रभामण्डल शिवलिज्भाकार स्तूप-जैसा है, जिससे ज्योति छिटक रही है। इसके शीर्ष पर 
तीन रत्न हैं और उनके ऊपर स्तूपिका के स्थान में त्रिशुल पर चक्र का शिखर बना 
हुआ हे। सारी प्रक्रिया ज्योतिःस्वरूप शुद्ध चेतना के प्रतीक की ओर संकत करती है । 


चित्र-संह्या १०४--यह पीतल की बुद्धमूति कुकिहार में पाई गई है। यह पटना 
म्यूजियम में है. (६६३२) । 


यह तीन अंशों में ठीक शिवलिज्र की तरह बनी है। नीचे का चतुरत्र शिवलिज्ज के 
ब्रह्मांश की तरह है। मध्य भाग अष्टदटल कमल पर है। यह अष्टकोण विष्ण्वंश की 
तरह है। ऊपर वतु लाकार रुद्रांश की तरह है। ऊपर त्रिशूल पर धमंचक्र है। इसके 
ऊपर मुकुलित पद्म सृष्टि की अनन्त सत्ता की ओर संकेत करता है । 


चित्र-संख्या १०५--यह अमराकती में प्राप्त एक प्रस्तरखण्ड का चित्र है। इसमें 
चतुष्कोण आधार पर वृत्त के ऊपर वतु लाकार स्तूप है। यह सिद्धान्त और आकार में 
ठीक शिवलिज्भ की तरह है। यदि इस पर स्तूपिका न बनी रहती, तो इसे शिवलिज्भ 
नहीं कहना कठिन होता । नर, नाग, सुर, गन्धवे, स्त्री-पुरुष, सभी मत्त होकर नृत्य, गान 
इत्यादि से इसकी आराधना में उन्मत्त-से हें। बड़ी भव्य मृत और दृश्य है। स्तम्भ और 
देवप्रासाद भी इन्हीं सिद्धान्तों पर बनते हैं, यह आगे विचारणीय है । 


चित्र-संख्या १० ६-- यह मूर्ति कलकत्ता-म्यूजियम में है। यह लौरिया टंगाइ की इन्द्र- 
शलगुहा में प्रास हुई थी। शक्र बुद्ध का दशंन करने आये हैं, यही दृश्य इसमें दिखलाया 
गया है देखिये 6/एशाज्०१6), छेप00॥50 87( 409 7044, ?8४० 42. 78. 98) 
यंत्र के तीन भूपुर की तरह तीन चतुष्कोण वेदियों पर पद्मासन के ऊपर भगवान्‌ 
हैं। बाहर का स्तूपाकार घेरा ठीक शिवलिज्ध की तरह मालूम होता है। शक्र के साथ 
ध्यानावस्थित देव गन्धवं, पक्षु आदि सभी श्रद्धापूर्ण भक्ति से खड़े हें । 


चित्र -संब्या १०७--यह नेपाल की मूर्ति का चित्र हे। यह सिहनाद नामक बोधिसत्त्व 
की मूतति है। जो भी नांम दिया जाय, यथार्थ में यह बुद्ध की मूति है (चित्र के लिये 
देखिये--80000486 [00702789॥9.  ५]॥7898 7090 8॥4868०47५8 7]80० 490 ) । 
लगभग चतुष्कोण वेदी के दो स्तरों (भूपुर) पर कमल है। मूर्ति की सुविधा के लिये 
इसकी कणिका भी लगभग चतुष्कोण बनाई गई है। उस पर गरजता हुआ सिंह (धर्म) है; 
क्योंकि धर्म यदि दब्बू और चुप हो जाय, तो सृष्टि का नाश हो जायगा। उसके ऊपर 
कमल (सृष्टि) हे। उसकी वृत्ताकार कणिका (बिन्दु) पर बोधिसत्त्व बठे हें। उनके 
सिहासन का पीठ तीन अंशों में त्रियुलाकार बना हुआ है ।' 


१. मिला इये-.- (सिह पर एक कमल राजित त।दि ऊपर मगवतो 
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चित्र-संस्या १०८--यह नेपाल का चित्र है। श्रीविनयतोष भट्टाचाय ने इसे प्रत्यंगिरा 
कहा है। किंतु यह विश्वरूप बुद्ध की प्रतिकृति है । (चित्र के लिये देखिये (8000॥8। 
[007०879979... विनयतोष भट्टाचायं, 0]8० जऋाफ0) । 

भगवान्‌ के दोनों चरण दो कमलों पर हूँ । ये स्थिति और गति हैं। इन्हें यंत्र क॑ 
दोनों त्रिकोणों और छिन्नमस्ता के काम और रति से मिलाइये । 'कहियत भिन्न न भिन्न' 
देखने और सुनने में भिन्न होने पर भी ये दोनों अभिन्न हैं। इसलिये शिव-शक्ति, दिक्‌-काल, 
देष-पृथ्वी आदि के रूप में ये युग्मरूप में दिखाये जाते हैं। ये ही मन्दिरों की मिथुन मूर्तियाँ हैं । 
इनकी संख्या एक से पचास तक ग्रन्थों में देखी जाती है। दुर्गासप्ततती के बंकृुतिक 
रहस्य में एक मिथुन की और महानिर्वाणतन्त्र में पचास मिथुनों की पूजा का विधान है । 
ये पचास मिथुन वर्णमाला की पचांस शक्तियों के भिन्नाभिन्न रूप-जैसे मांलम होते हैं । 
मंदिरों में प्रायः अष्टभिन्नाप्रकृति (पञचतत्त्व, मन, बुद्धि, अहंकार) और चेतना के अष्ट मिथुन 
नाना मुद्राओं में अद्धित किये जाते हैं । 

भगवान्‌ के दाहिने चरण में स्त्री का और बायें में पुरुष का पहिरावा है। यह स्थिति 
और गति के अर्धनारीश्वरत्व का प्रतीक है। बुद्ध की सहस्र, अर्थात्‌ असंख्य भुजाएं हैं । 
यह उनका सर्वेव्यापित्व है। प्रधान बाई भुजा में त्रिशुल के ऊपर धमंचक्र है। दाहिनी 
भुजा अभयमुद्रा में दिखाई पड़ती है। त्रिमूति की तरह भगवान्‌ के त्रिगुण, त्रिरत्न 
त्रिशक्ति आदि के बोधक तीन मुख हें। मस्तक पर चौदह भूमियों का मन्दिर करण्डमुकुट 
की तरह है। यह अखिल ब्रह्माण्ड के चौदह लोकों का प्रतीक है, जो विश्वात्मा बुद्ध का 
मुकुट है । 

(सारनाथ के म्यूजियम में मेंने एक मूति देखी । एक सुन्दर कमल पर चौदह भूमियों 
का मन्दिर है। यह चतुद्दंशभुवनात्मक सृष्टि का प्रतीक है। में उसका चित्र न ले सका ।) 

भगवान्‌ का लटकता हुआ और पैरों के पास ऊपर की ओर उठा हुआ उत्तरीय परों 
को बीच में रखकर त्रिशुल बनाता है । 

चित्र-संसख्या १०६--यह बौद्ध देवता जम्भल का चित्र कहा जाता है। (देखिये 
8000084 [0070279909.. विनयतोष भट्ठाचायं, एछ86 अजपा]2) | 

. जम्भल बौद्धभर्मं का अत्यन्त प्राचीन देव माना जाता है। लोग इसे बुद्ध से भी 

प्राचीन मानते हें। यथार्थ में, साधना के जो सिद्धान्त यंत्र में अंकित हें, उन्हीं का यह 
मू्तरूप है। तिब्बत में इसे ही यवयुम (पूज्य मातापिता) कहते हें । 

सृष्टि के कमल की कणिका पर देव बैठे हें। स्थितिवाला त्रिकोण देव का शरीर है। 
त्रिकोण की तीन भुजाओं की त्रिशक्ति इत्यादि के प्रतीक तीन मुख और प्रत्येक मुख में दो 
नेत्र और ललाटबिन्दु हें। माथे पर पड्चरत्नों का मुकुट है। यह तारा के मस्तक के 
पड्चमुण्ड और त्रिपुरा के सिंहासन के नीचे पञ्चब्रह्मादि हैं, जो साधारणतया पञ्चतत्त्व के 
प्रतीक माने जाते हैं। ऊपर जटा-मुकुट त्रिद्ुलाकार बना हुआ है। जिसके मध्य भाग में 
त्रिरत्नादि अमृतघट के रूप में बने हुए हैं । देव के मस्तक पर त्रिरत्न के ऊपर सप्तरत्न हैं । 
ये चित्र १०८ के शुकुट के १४ लोक की तरह सप्तलोक हैं। देवी के माथे पर पज्चरत्न हैं । 
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ये भी पञ्चभूत हैं; क्योंकि गति-शक्ति पण्चभूत के रूप में विश्वव्यापी है। यह देवीरूप यंत्र 
का दूसरा त्रिकोण हुआ | ये दोनों भिन्न हो नहीं सकते । एक ही शक्ति के दो नाम और 
रूप होने के कारण स्वभावत: अभिन्न हें। इसलिये अभिन्न युग्म के रूप में अंकित किये 
जाते हैं। पाश, अ कुश, धनुर्बाणादि की व्याख्या त्रिपुरा और गणेश-प्रकरण में हो चुकी है । 


सित्र-संख्या ११ ०--इसका नाम बुधकपाल है | (देखिये--8700॥750 [0070 87897. 
विनयतोष भट्टाचार्य, 98० 258, ) यह नेपाल से प्राप्त चित्र है। तिब्बत में इसे यवयुम 
कहते हैं । 

बुद्ध के इस चित्र में उपासना के सभी सिद्धान्त आ जाते हैं। (ंत्र, चित्र २०, से 
मिलाइये) । नीचे भिन्नाप्रकृति का कमल है। इसकी संख्या कभी-कभी नौ भी कही 
जाती है। इसलिये यहाँ नौ दल हैं। उसके ऊपर समस्त प्रकृति का वृत्त है। वृत्त के 
भीतर दो त्रिकोण, अर्थात्‌ स्थिति-गति, काम-रति हैं . (छिन्नमस्ता के चित्र ७३, ७४ को 
देखिये) । इन पर भगवान्‌ का बायाँ चरण है। शाक्त और शवों के नियमानुसार 
इसे दाहिना होना चाहिये । यह चरण यन्त्र का बिन्दु है। बिन्दु, अर्थात्‌ साकार सृष्टि में 
भिन्न-भिन्न शक्तियाँ किस प्रकार काम करती हैं, यह आगे अंकित किया गया है । 


बुद्ध के गले से मुण्डमाला लटक रही है। यह शाक्तों और शवों की वाक्‌ अथवा वर्णमाला है । 
जानुओं के निकट तीन-तीन सूत्र लटक रहे हैं। त्रिशक्त्यादि त्रिक के प्रतीक का यहीं से आरम्भ 
होता है। स्थिति और गति पुरुष और नारी के रूप में अद्धूत हैं । स्थिति के विना गति नहीं हो 
सकती और गति में स्थिति है। यदि गति में स्थिति नहीं रहे, तो गति किसकी और कैसे 
होगी। समुद्र में लहर उठती है। यदि समुद्र (स्थिति) न रहे, तो न लहर उठेगी और 
लौटती लहर कहाँ विलीन होगी, इसका कोई ठिकाना न रहेगा । इसलिये दोनों एकाकार 
और अभिन्‍न हैं। पुरुष की दो आँखें और तीसरी आँख ज॑ंसा छलाटबिन्दु है। ऊपर 
सात रत्नों का मुकुट है, यह सप्ततोक है। ऊपर बुद्ध की मूर्ति है। इसका अर्थ है कि सारी 
प्रतिकृति बुद्धभावना की हैँ। देवी के मस्तक पर पाँच रत्न हैं। ये तारा और त्रिपुरा के 
पञ्चब्रह्म, पञ्चतत्त्वादि हें। बुद्ध के ऊपरवाले बायें हाथ में खट्वांगवाला त्रिशूल है। 
(खट्वांग एक प्रकार का शस्त्र है, जिसके अग्रभाग में धातु का नरमुण्ड बना रहता है।) 
त्रिशूल और तीनों मुण्ड त्रिशक्ति और त्रिरत्नादि त्रिकों के प्रतीक हैं। नीचेवाले हाथ में 
सुधापात्र है। ऊपरवाले दाहिने हाथ में डमरू, अर्थात्‌ शब्दब्रह्म और नीचेवाले हाथ में 
कूटस्थता का प्रतीक वज्ध है । 
चित्र-संख्या १११--यह लदाख के एक रंगीन चित्र की प्रतिकृति है। चित्र में भ्रम 
से लदाख की जगह ल्हासा छप गया है। इसका नाम है चिति। चिति शक्ति को 
कहते हैं-- 
चितिरूपेण या कृत्स्नमेतद्ब्याप्प स्थिता जगत । 
नम॒स्तस्ये नमस्तस्थे नमत्तस्ये नमोनमः ॥ दुर्गासप्तशाती । अऋष्याय २ 
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/त्रिति (चेतना) रूप से जो सम्पूर्ण जगत्‌ में व्याप्त होकर स्थित है उसे बारंबार नमः ।” 
इसमें नीचे सृष्टि का पद्म है। उसके ऊपर बिन्दुस्थान, अर्थात्‌ वृत्त है। उसपर 
विवर्त के घोर नाद शब्दब्रह्म (वाक्‌) के प्रतीक दो शंख हैं । इन पर तन्त्रिकों की गुरुपादुका 
दोनों चरण हैं। ऊपर स्थिति और गति (योगवासिष्ठ के महाभरव और कालरात्रि) का 
नृत्य हो रहा है। महाभैरव कूटस्थ है। गति (शक्ति) का नृत्य उसी पर होता है। 
इसलिये गति का सम्पूर्णरूप और दोनों पर शून्य में निरवलम्ब हैं और इसकी सारी क्रियाएँ 
चितिपति, अर्थात्‌ शक्तिमान्‌ पर होती हैं। (काली, तारा इत्यादि महाविद्याओं को स्मरण 
कीजिये। अध्यात्म में शिवशक्ति की तरह सीताराम, राधाकृष्णादि शक्ति और शक्तिमान्‌ 
के नाभरूप भी अभिन्न हैं) | चितिपति के बायें हाथ में नरमुण्ड और दाहिने में खट्वांग है। 
ये काली के नरमुण्ड और खड्ग अर्थात्‌ अविद्या और ज्ञान हैं। चिति (शक्ति) के बायें 
हाथ में सुधापात्र और दाहिने में अग्नि है। ये सुष्टि और संहार की क्रियाएं हैं। नरमुण्ड 
की माला स्पष्ट है। यह वाक्‌ (नाद) की वर्णमाला है। चिति और चितिपति, दोनों के 
ही तीन-तीन नेत्र हैं। ये त्रिशक्ति, त्रिगुणादि हैं। दोनों के ही माथे पर पाँच-पाँच 
नरमुण्ड हैं। ये त्रिपुरा अथवा तारा की तरह पंचब्रह्म, पंचप्रेत, पंचत्त्वादि हैं। बाहर 
अग्नि की धधकती हुई लपटों का प्रभामण्डल बना है, जो लुढ़कते हुए (विवर्त) रूप में अंकित है, 
जिससे सृष्टि का निरन्तर निकलना और लुप्त होना दिखाया गया है। नीचे चित्र के 
वाम पादव॑ में प्रभामण्डल के बाहर गति और स्थितिवाले साकार जगत्‌ (विमशं) के दो 
बिन्दु और वृत्त हें। इनके ऊपर त्रिरत्न या त्रिशक्ति के तीन सुधापात्र हैं। उनके ऊपर 
आननन्‍्दामृतपात्र है। ठीक इसके उल्टी ओर नाद का प्रतीक शंख है। उसके निकट 
ब्रह्मज्योति का दीप है। उसके ऊपर जगत्‌ को पुष्टि और तुष्टि प्रदान करनेवाला फल-फूलों 
से भरा पात्र है (चित्र ३४ में नटराज की मूर्ति देखिये । एक ओर ज्योति (गौरी) और 
दूसरी ओर आनन्‍्दामृत (गंगा) हैं) । प्रभामण्डल के ऊपर दाहिनी ओर कमल पर धर्म 
बैठे हैं। बड़ी प्रशान्त मुद्रा है। बायें हाथ में ज्ञान का प्रतीक पुस्तक है और दाहिने से 
उपदेश का संकेत कर रहे हें। बाई ओर दो सूअर के ऊपर कमल है। उस पर सारी 
सृष्टि का प्रतीक क्रियाशक्ति संघ, स्त्री के रूप में अंकित है। इनकी क्रियाशीलता सारे 
शरीर की चेष्टाओं और शस्त्रास्त्रसम्पन्न फैली हुई भुजाओं में अंकित है। संघ के तीनों 
मुख तीनों गुण हैं, दाहिना उजला मुख सत्त्वगुण, बायाँ काला सूकरमुख तमोगुण और 
बीचवाला तेजस्वी मुख रजोगुण है। धमं और संघ के बीच में त्रिशक्ति के त्रिक और 
वस्त्र के त्रिशुल बने हुए हैं। संक्षेप में--स्थितिगतिमय बुद्ध, ज्ञान, धर्म, इच्छा और संघ 
क्रिया हैं। चित्र के कंकालरूप में रहने के कारण मांसचमंवाले रूप की कामुक भावना 
यहाँ लुष्ठ हो जाती है और यथार्थ भाव प्रकट हो जाता हे । 


विश्र-संक्या ११२---इस प्रतिकृति का नाम परमाइ्व है। यह चित्र नेपाल के मन्दिर से 
प्रात हुआ है | (देखिये---8००७॥8( [00708798 09 . विनयतोष भद्वाचायं, पृ० १४४, 
प्लेट ३६डी) नीचे सृष्टि का कमल है। बिन्दुस्थान पर चार-चार स्त्री और पुरुष हैं। स्त्रियों 
के नाम हैं-- इन्द्राणी, श्री, रति और प्रीति । पुरुषों के नाम हैं. इन्द्र, मधुकर, जयकर 
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और वसन्‍्त । इन पर परमाइव के दोनों पर हैं। स्पष्ट है कि ये छिन्‍्नमस्ता की मूर्ति के 
रति-काम के भिन्‍न रूप हैं। शिव की तरह कटि में व्याप्रचर्म है। यह दिक्‌ का अम्बर है । 
मुखों में ब्रह्मा और शिव स्पष्ट रूप से अंकित हैं । इसलिये तृतीय मुख विष्णु का है। कारण 
स्पष्ट है। विष्णु के दशावतार में बुद्ध की गणना है। इसलिये विष्णु-विग्रह से इसका एकत्व 
दिखाया गया है। विष्णुमुख के मस्तक पर पाँच-पाँच रत्नों की दो पंक्तियाँ हैं। ये पल्चब्रह्मादि हैं। 
सभी मुखों पर दो नेत्रों के साथ तीसरे नेत्र का भी तिक और बिन्दु के रूप में संकेत है। ये 
त्रिशक्त यादि के त्रिक के स्थूल रूप हैं। बायें हाथों में सृष्टि का पद्म, तिशूल, खट्वांग ओर 
अविनाशी शब्दब्रद्य का वज्नषण्टा है। दाहिने हाथ में पाँच तत्त्वों का द्योतक पाँच अरोंवाला 
चक्र, त्रिशुलाकार वज्ञ, ज्ञान-खड्ग और बाण हैं। सबसे ऊपर अद्व और बुद्ध बने हुए हैं । 
बुद्ध का अर्थ है कि यह बौद्धसाधना के तत्त्वों का प्रतीक है । 

परमात्मा के रूप में अरव की भावना वेद से प्राप्त हुई मालूम होती हे; क्योंकि यज्ञपुरुष को 
वहाँ सज्ञावव के रूप में देखा गया है। भगवान्‌ बुद्ध के महाभिनिष्क्रमण का सहायक कन्थक यों 
भी श्रद्धा का पात्र है। इन कारणों से बोध होता है कि बुद्ध को परमाध्व कहा गया। 
शरभ, नृसिहादि ऐसे रूपों की चर्चा हम कर चुके हैं । 

चित्र-संल्या १३ ३-- यह त्रैलोक्यविजय नामक बौद्धदेवता की मूर्ति का चित्र है 
(89000908 ॥00702787॥9. ?826 44, ?]8(6 390.), इसका एक पर एक पुरुष पर 
और दूसरा एक स्त्री पर है। यह छिन्नमस्ता की मूर्त की तरह है और भाव भी एक है। 
इसके गले भी मातृकावर्णों की माला है और नाना प्रकार की शक्तियाँ अस्त्रों के रूप में हाथों 
में दिखाई गई हैं । तीन मुख त्रिगुणात्मक त्रिमूर्त महादेव की तरह हैं । 

खित्र-संत्या ११४--यह अष्टधातु की मारीचि की प्रतिमा है। नालनन्‍्दा में मिली थी । 
इस समय पटना-म्यूजियम में है। (भ्रम से चित्र के नीचे त्र लोक्यविजय छप गया है।) 
यह बौद्ध उषा की प्रतिमा है। मारीचि की मूर्तियों में उषा के सात घोड़ों के स्थान में सात 
सूभर बने रहते हैं । इस चित्र में प्रतिमा के वे सूअर नहीं आ सके हैं । सृष्टि के कमल पर 
मूर्ति है। देवी दो हाथों से वस्त्रों को सँभाल रही है, इससे और सारे शरीर की चेट्टा से प्रखर 
क्रियाशीलता प्रकट हो रही है। सामनेवाला मुस्कुराता हुआ सुन्दर मुख रजोगुण है । दाहिना 
सत्त्वगुण और बायाँ तमोगुण है। त्रिशक्ति या त्रिरत्न के मुकुट के ऊपर धमंचक्र या तीन 
लपेटोंबाला त्रिकालचक्र है। पेरों के बीच में लटकता हुआ वस्त्रखण्ड त्रिशक्ति का त्रिशुल 
बनाता है । क्‍ 

चित्र-संक्या ११५--न पाल से प्राप्त यह चित्र अवलोकितेश्वर का है (चित्र के लिये 
देखिये--07 प७॥ए४८१७), 8700884 37६ ॥॥ 8044, ९४8० 203. ॥78. 48.) सृष्टिप् 
का बिन्दुस्थान कणिका का वत्त है। यन्त्र (चि० २०) के दोनों त्रिकोणों के स्थान में दोनों 
चरण हैं। कमल पर दोनों ओर लटकता हुआ उत्तरीय दोनों पेरों के साथ त्रिशूल बनाता है। 
बायें हाथों में ऊपर से कमल, धनुष-बाण और अभय मुद्रा है। दाहिने में जपवटी, 
चक्र और वरद-मुद्रा है। दो हाथ हृदय के पास जुटे हुए हैं। इन सब अस्त्रों के रूप और 
सिद्धान्त का व्याख्यान हो चुका है। त्रिमूत्त की तरह तीन मस्तक त्रिशक्ति और त्रिगुणादि 
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के प्रतीक हैं। ऊपर जाकर केवल एक मस्तक रह जाता है। यह व्यस्त शक्तियों का 
समस्त रूप है और इसका अथ॑ं है कि एक ही सत्ता से भिन्न-भिन्न शक्तियों और नामरूपादि 
का विकास होता है। एक सत्‌, विप्रा बहुधा वदन्ति । दो नेत्र और मस्तक पर बिन्दु 
त्रिशक्ति के प्रतीक हें। मस्तकों के पास प्रभामण्डल तीन खण्डों में है। ये त्रिशक्त यादि 
के प्रतीक हें। बाहर प्रभामण्डल दीपशिखा के आकार का है। इससे स्पष्ट है कि यह रूप 
ज्योतिमंय और ज्योति का घनीभूत रूप है। इस चित्र को महासदाशिवमूर्ति (चित्र ३३) 
से मिलाकर देखिये । 


चित्र-संस्या ११६--सहस्रबांहु अवलोकितेश्वर बोधिसत्त्व की यह मूर्ति ३० सितम्बर, १६५७ 
को वीतनाम सरकार द्वारा नईदिल्‍ली के राष्ट्रपति-भवन के नेशनल म्यूजियम को भेंट की 
गई थी। चतुष्कोण वेदी पर एक सिंह अपने दोनों हाथों और मस्तक पर सृष्टि का कमरू 
उठाये हुए है। दोनों हाथ और मस्तक से त्रिशक्ति का प्रतीक बन जाता है। उस पर 
सहस्रवाहु और त्रिमुख बोधिसत्त्व बंठे हैं। गोदवाले हाथों में धमंचक्र मालूम होता हें । 
(यहाँ गीता के विश्वरूप को स्मरण कीजिये और इसे चित्र ३३ और ११५ से 
मिलाकर देखिये ।) 

चित्र-संख्या ११७--यह जावा की मंजुश्नी बोधिसत्त्व की मूर्ति हें। इसपर शक: १२६५ 
उत्कीर्ण है। इसके अनुसार यह ई० सन्‌ १३४३ होता है। यह मूत्ति बलिन-म्यूजियम 
में है। मंजुश्री मह।त्रिपुरसुन्दरी के नाम का रूपान्तर है। पद्म पर बंठे हें और दाहिने 
हाथ में ज्ञानखड्ग है, जो सवंदा भक्तजनों के अज्ञान का नाश करने के लिये उद्यत 
रहता है । 

चित्र-संहथा १$८--यह मेत्रेय बुद्ध की मूर्ति पटना-म्यूजियम (१६८२) में है। यह 
विष्णुपुर, गया में मिली थी। मूर्ति ज्ञानमुद्रा में बंठी है। वाम स्कन्ध के पास एक 
पुष्प है, जिसमें तीन कणिकाएं हें और त्रिशूल बना है। तृतीय नेत्र के स्थान में नेत्राकार 
बिन्दु हे और उसके ऊपर मुकुट में त्रिवुल बना है। मुकुट भी त्रिशूलाकार है। बायें 
कान के पास चक्र बना है। चक्र और त्रिशल का विवरण बुद्धमूतियों के साथ दिया 
जा चुका है। 

थित्र-संख्या १३६--यह अवलोकितेश्वर की मूरति है। यह पटना-म्यूजियम (१६८०) 
में है। यह भी विष्णुपुर गया में मिली थी। अवलोकितेश्वर अधंपर्यंकासन पर बडे हैं । 
अष्टदल का पद्म हाथ में है। ललाट पर तृतीयनेत्र के स्थान में नेत्राकार बिन्दु है। इसके 
ठीक ऊपर त्रिशल बना है। मुकुट भी त्रिशूलाकार है, जिस पर बुद्ध की आकृति बनी है। 

चखित्र-संड्या १२०-- यह प्रज्ञापारमिता नामक बौद्धदेवी की मूत है। यह लाइडेन 
(जमंनी) के म्यूजियम में है। यह मलंग (जावा) में मिली थी और $५४वीं शताब्दी 
की मानी जाती (देखिये-विश्वकर्मा, प्लेट ५) है। प्रज्ञापारमिता का अभथं है प्रज्ञा (बुद्धि) 
के पारम्‌ (पार) इता (गता)--बुद्धि के पारंगत। यह महासरस्वती का दूसरा नाम है। 
देवी पद्म की कणिका पर पद्मासन के ऊपर बठी हैं (सरस्वती के ध्यान को स्मरण कीजिये-- 
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पद्मासने संस्थिताम्‌) । मूर्ति के हाथ धर्मंचक्रमुद्रा में हें। बायें कन्धे के निकट एक कमल है, 
जिस पर पुस्तक है। तृतीयनेत्र के स्थान में बुद्ध की तरह बिन्दु है। मूर्ति शिवलिड्भाकार 
पत्थर पर शिवलिज्भगु की तरह तीन भागों में बनी है । 


लिश्र-संख्या १२१--यह बौद्धदेवी वसुधारा की मूर्ति कही जाती है। यह पटना- 
म्यूजियम (६७४१) की है। यह ६३५ ई० की है। चतुष्कोण पीठ पर कमल है। इसकी 
कणिका पर देवी ललितासन पर बंठी हैं। दाहिना पर एक पद्म पर है। दाहिनी 
ओर अमृतघट लिये कोई मनुष्य बंठा है। देवी के बायें जानु पर एक दण्ड है, जिसमें 
तार-जैसी कोई वस्तु लिपटी है। यह बायें हाथ में है। दाहिने हाथ में कोई फल है। यह 
वरदमुद्रा में है। देवी की दाहिनी ओर एक सिंह है। बायें और दाहिने कन्धे के निकट 
दो हंस हैं, जिनके मुख में कमल की डंटी है। देवी के ललाट पर तृतीय नेत्र के स्थान में 
बिन्दु है । मुकुट के त्रिरत्न त्रिशुल की तरह दीखते हैं । प्रथम प्रभामण्डल के ऊपर त्रिरत्न हैं 
और द्वितीय के ऊपर त्रिशूल है। इन प्रतीकों की व्याख्या हो चुकी है । 


चित्र-संख्या १२२ -यह पटना-म्यूजियम की एक बौद्धदेवी की मूरति (६७५१) है । 
देवी सृष्टि के कमल की कणिका पर बंठी है। कमलनाल की जड़ या उत्पत्ति-स्थान का 
पता नहीं है। संकेत से बोध होता है कि यह शाक्तों की महारात्रि का अन्धकार और 
शाक्तों का श्मशान तथा बौद्ों की शून्यता है। नीचे त्रिशक्ति के तीन नाल निकले हुए हें । 
ये त्रिगुणादि के त्रिक हें। देवी का दाहिना पर एक कमल पर है। इनके दाहिने हाथों 
में त्रिशुल, ढाल, तलवार और वरदमुद्रा हैं, जिसमें एक नोकीला फल है। बायें हाथों में 
पुस्तक, पाश अद्भुश ओर वज्ञ हैं । प्रभामण्डल में दोनों ओर छह-छह स्फुलिग हैं । बीच 
का त्रिशूल दोनों ओर से सातवाँ बनता है। ये सप्त ऊध्वं और स॒प्त अधोलोक हैं। इसके 
ऊपर त्रिशूल पर धर्मंचक्र है, उसके ऊपर फिर त्रिशूलाकार एक रत्न है। देवी के तृतीय 
नेत्र के स्थान पर बिन्दु है। माथे का मुकुट करण्डमुकुट है, जो शिवलिज्भकार है। 


चित्र-संस्या १२३--यह तारा की मूर्ति है। पटना-म्यूजियम में इसकी संख्या ८०३५ है। 
शाक्तों और बौद्धों की तारा एक ही हैं। इनके मस्तक पर त्रिशक्ति का मुकुट है और 
आस-पास में ध्यानी बुद्ध बने हुए हें । यह मूर्ति घुन्यता अथवा अशेषकारण का 
प्रतीक है । 


चित्र-संध्या ११४७--यह तारा की मूर्ति पटना-म्यूजियम (३७४५) की है। पश्म कौ 
कणिका पर तारा बठी हैं। पद्मनाल का उद्गमस्थान क्षुन्यता की ओर संकेतित है। शाक्त 
तारा ओर त्रिपुरा की तरह बौद्धतारा-प्रतीक में शाक्ततारा और त्रिपुरा की तरह पतञ्च 
ब्रह्म के स्थान में पद्म के नीचे पञ्चोपासक हैं। देवी का दाहिना पैर एक कमल पर है। 
बायाँ हाथ अभय-मुंद्रा में है। बायें कन्धे के निकट एक फूल है। दोनों पृष्ट स्तन शान 
और कम के दो अमृतकलश हें, जो जगत्‌ को जीवन प्रदान और उसका भरण-पीषण 
करते हैं। मुकुट पर त्रिशक्ति का प्रतीक है। ऊपर प्रभामण्डल पर तीन छोटे बुद्धवाले 
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स्तूप त्रिशुलाकार में बने हुए हें। देवी के वाम और दक्षिण स्कन्‍्ध के पास दो सिंह हैं । 
सव्वेत्र देव-गन्धवें-कन्यादि आवरण देवता के रूप में सेवा में उपस्थित हैं । 


चित्र-संस्या ११९१--यह कुकिहार में प्राप्त बौद्धेवी इ्यामतारा की मूर्ति है 
(पटना-म्यूजियय ६७९५, ६८११) | चतुष्कोण (भूपुर) पर दो तेजस्वी सिंह हैं। उनके 
बीच में लटकते हुए दो अधोगमुख त्रिशूलों पर दो धर्मचक्र बने हैं । ये दोनों नाल की तरह हें, 
जिन पर सृष्टि का कमल है। उसकी कणिका पर देवी बेठी हैं। दाहिना पर एक 
पद्म पर है। बायाँ हाथ अभयम्‌द्रा में है, जिसमें कमलनाल है। दाहिने वरद हस्त में 
कोई फल या रत्न है। मातृका वर्ण की माला जनेऊ की तरह पड़ी है। ज्ञान और कर्म 
के दो पुष्ट स्तन जगत्‌ को आनन्द का अमृत पिलाकर पुष्ट रखते हैं । प्रशान्त और 
प्रसन्‍न मुखमुद्रा देखते ही बनता है। दाहिने कान में पुरुष का और बायें में स्त्री का कुण्डल है । 
यह स्थिति-गति, अर्थात्‌ अवंनारात्व और अर्धपुरुषत्व का संकेत है । 
चित्र-संख्या १२६--यह बौद्धतारा की मूर्ति कुकिहार में मिली है और पटना-म्यूजियम 
(६९७७०/६७२१) में है। चतुष्कोण के दो भूपुर पर पद्मपीठ है (शाक्त तारा के यंत्र में 
भी भूपुर की दो रेखाएं रहती हैं ।) पद्मपीठ की कणिका पर समभंग मुद्रा में देवी की 
स्थाणुकमूर्ति विश्व का प्रतीक बन कर खड़ी है। बिन्दु को घेरनेवाले यंत्र के दोनों त्रिकोण 
(चित्र २०) दोनों चरण हैं। इन्हें शाक्त गुरुपादुका भी कहते हैं। सामने कटि से छटकते 
हुए तीन सूत्र त्रिशल के तीनों शूल हैं । पाइवंसूत्रों के अग्रभाग टूटे हुए मालूम होते हैं, किन्तु 
मध्यसूत्र का शूलाग्र अक्षुण्ण और स्पष्ट है। नाभि और स्तन के दो बिन्दु, त्रिशक्ति के 
त्रिबिन्दु के स्पष्ट प्रतीक हें। यहाँ चित्र ८७ के सम्बन्ध में लिखित वेद की ऋचा को 
देखिये । वहाँ योनि, अर्थात्‌ जगत्‌ के उत्पत्ति-स्थान को नाभि और दो चित्‌ सोम का 
कटोरा कहा गया है; क्‍योंकि इच्छा और क्रिया, आनन्द के विभक्त और परिवर्तित नाम हैं 
और आनन्द का ही प्रतीक सोम या सोमरस है। यहाँ देवी के दोनों पयोधर जगत्‌ का 
जिलाने और पृष्ट रखनेवाले ज्ञान और कर्म के सोम, अर्थात्‌ अमृत-पात्र या घट हैं, जो ब्रह्मा 
और बुद्ध के हाथ में कमण्डल और सोमनाथ के सोम या चन्द्रकला हैं। ये ही काली के दो 
बड़े चन्द्रककावत्‌ निकले हुए दाँत और विष्णु के चरण हैं, जहाँ से गंगा की अमृतधारा 
निकलकर जगत्‌ को प्लावित करती है। यही तारा और काली के हाथ के खप्पर, अर्थात्‌ 
सुधापात्र हें। माँ के स्तन यदि सूख जाय॑ या आवृत हो जाय॑, तो ये जीवों के लिये 
अगम्य हो जायंगे और जगत्‌ की जीवनी शक्ति सूख जायगी तथा सृष्टि का नाश हो जायगा । 
इसलिये ये अमृतघट पिपासु जगत्‌ के लिये सबंदा पुष्ट, रसपूर्ण और अनावृत रहते हैं। 
बायाँ हाथ अभय मुद्रा में है, जिसमें सृष्टि का कमल है और दाहिने वरद हस्त में कोई 
रत्न है। बायें कान में स्‍त्री का और दाहिने में पुरुष का आभूषण है। तृतीय नेत्र के 
स्थान में बिन्दु है। माथे पर मनोहर मुकुट है, जिसका मध्यमणि शूलाकार है। प्रसन्न, 
गम्भीर और ईषत्‌-हास्य-युक्त मुखमुद्रा की शोभा अवर्णनीय है। पाएवे में छिम्नमस्ता की 
तरह दो पाए्वेदेवियाँ हैं। छिप्नमस्ता की पाए्वंदेवियों के हाथ में दो खड्‌्ग हें, जिनसे वे 
भज्ञान के दैत्य का संहार करती रहती हैं और इन दोनों के हाथों में चंवर हैं, जिनसे ये 
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अज्ञान की मलिनता को भाड़ती और दूर करती रहती हें। यह मूर्ति त्रिशक्ति, त्रिगुण, 
त्रिरत्नादि के प्रतीक हैं। इसे छिम्नरमस्ता के प्रतीक (चित्र ७३, ७४) से मिलाकर 
देखना चाहिये । 


चित्र-संख्या १२७-- यह बौद्ध उषा की मूर्ति है। इसका नाम है मारीचि। मरीचि 
का अर्थ किरण होता है। पीठ पर सूर्य के सात घोड़ों के स्थान में सात सूअर बने हुए हैं । 
उसके ऊपर तीन देवियाँ हैं, दो पेरों के बाहइह और एक दोनों पैरों के बीच में। ये 
श्रिशक्त यादि त्रिक के प्रतीक हैं। देवी के गले में वणंमाला की तरह माला है। ऊपरवाले 
बायें हाथ में धनुष और नीचेवाले में सपं है। किज्चित्‌ कुका हुआ हाथ अभय-समुद्रा में है । 
ऊपरवाले दक्षिण हस्त में त्रिशुल है। सामने भुका हुआ हाथ वरद-मुद्रा में है और हाथ 
खण्डित हैं। त्रिमृति के सिद्धान्त पर त्रिगुणात्मक तीनों मुख बने हुए हैं । इनमें बाई 
ओरवाला तमोगुण का प्रतीक एक मुख सूअर का है। वराहमूति का यह प्रभाव युग- 
प्रभाव या शिल्पी के ऊपर स्थानीय समाज का प्रभाव मालूम होता है। जटा-मुकुट पर बुद्ध 
की मूर्ति बनी है। दो देवियाँ मुकुट के पास शुन्य की ओर जा रही हैं । 


खिश्र-संडघा १२८--बौद्ध त्र लोक्यविजय की यह मूर्ति पटना-म्यूजियम में है। इसमें 
चतुष्कोण पीठ पर एक ओर गज और एक ओर सिंह हैं। दोनों के बीच दो त्रिशूलों पर 
दो धमंचक्र बने हें। इनके बीच में तीन रेखाओं द्वारा त्रिशुल की भावना को स्पष्ट कर 
दिया गया है। ऊपर कमल की कणिका पर एक पुरुष और एक स्त्री है। इन पर 
त्रलोक्यविजय के दोनों पेर हैं। इसे चित्र ३८, ७३, ७७, १०८, ११२ और ११३ से 
मिलाकर देखिये। मातृकावर्णों का मुण्डमाल गले में है। आठ भुजाएं हैं। त्रिगुणात्मक 
त्रिमूति महादेव की तरह इनके तीन मुख हैं । माथे पर विश्व का प्रतीक करण्डमुकुट है । 


सित्र-संत्या १९६--यह नपाल में प्राप्त एक चित्र की अनुकृति है। इस देवी का नाम 
महासितवती कहा जाता है। (देखिये--विनयतोष भट्टाचायं, 80000#5 [007० 82७९४. 
98९ |5४४ए०।। ८ ) इसमें विश्वात्मा के सभी प्रतीक अड्धित हैं। कमलासन पर 
देवी बेठी हें! उत्तरीय के दोनों छोर दोनों ओर उड़ रहे हैं। नाभि और कुच के 
बिन्दुत्रय स्पष्ट हें। (विवरण के लिए १२६वाँ चित्र का परिचय देखिये। बायें हाथों में 
ऊपर से क्रमश: धनुष, पद्म और वरद-मुद्रा हैं। दाहिने में बाण, त्रिशुल और अभय हैं । 
मुख त्रिमूतति के सिद्धान्त पर बने हुए हैं। सामनेवाला मुख छाल (रजोगुण), दाहिनी 
ओरवाला श्वेत (सत्त्गगुण) और बाई ओरवाला काला, अर्थात्‌ तमोगुण है। मुखों पर 
तानों नेत्र स्पष्ट हें। मुखों के प्रभामण्डल के बाहर दो हंस हैं, जिनके मुखों में शुल्लाकार 
फलों के गुच्छे हैं। ये चतुवर्गं-फल-प्राप्त जीव हैं। ऊपरवाले प्रभामण्डल में त्रिशक्ति के 
तीन बिन्दु तथा नाद अथवा आनन्दख्रावी अधंचन्द्र है। यह मण्डल दो पंखों पर बना है, 
अर्थात्‌ इसका संकेत है कि प्रत्यक्चित्त वा ऊध्वंगति से ही जीव वहाँ तक पहुँच सकता है। 
इसमें ब्रह्मविद्या के सभी प्रतीक पूर्णपेण अंकित हैं। यह मनोहर कल्पनाओं का मनोहर 
चित्रण है। 


चित्र-परिथय ४9५७ 


चित्र-संस्या १३०--यह उड़ीसा से प्राप्त तज्जतारा की मूर्ति है (देखिये विनयतोष भट्टाचाये- 
लिखित 80905 ॥णा०878979.,. ?]806 जऋऋणा।) बिन्दुपीठ। ( वृत्त ) पर 
त्रिशूलाकार पद्म है, जिसकी कणिका पर देवी बंठी हैं । देवी के ठीक दाहिने पाँव के नीचे 
त्रिशूल बना है। इसके तीनों सूत्र कटिसूत्र से बंधे मालूम होते हें। त्रिक्वूल का मध्यशूल 
अत्यन्त स्पष्ट है। मुख त्रिमूति महादेव की तरह बने हुए हैं। अनेक लपेटोंवाले करण्ड- 
मुकुट अनेक लोकों के प्रतीक हैं। मध्यमुकुट में बुद्ध की मूरति बनी है। प्रभामण्डल में 
१४ कमल हैं, जो चौदह लोकों के प्रतीक हैं । 

चित्र-संख्या १३१-- यह प्रतिमा कलकत्ता के इण्डियन म्यूजियम में है। (देखिये 
उपयु क्त 0]40० 84) इसमें तीन कमल पर तीन मूर्तियाँ हैं। यह षडक्षरी की प्रतिमा 
कही जाती है। किन्तु यह बुद्ध धर्म और संघ की प्रतिमा है। बीच में बुद्ध हैं, दाहिनी ओर 
धर्म और बाई ओर संघ हैं। संघ स्त्रीरूप में अंकित किया जाता है। इसे चित्र १११, १३६, 
१४१ और १४८ से मिलाकर देखिये। वहाँ संघ का स्त्रीरूप स्पष्ट है। यह शक्तिमान्‌ और 
शक्ति के सिद्धान्तों पर बना हुआ है। संघ सृष्टि की प्रतीक-शक्ति है और बुद्ध शक्तिमान्‌ हैं । 

चित्र-संख्या १३२--यह षडक्षरी की दूसरी प्रतिमा कही जाती है। षडक्षरी का अथ है 
छह अक्षरों के मंत्रवाली विद्या । जैसे, त्रिपुरा या श्री का नाम है षोडशी, अर्थात्‌ सोलह अक्षरों 
के मंत्रवाली महाविद्या ( देखिये उपयुक्त ?]80० 80 ) इसमें ये मूर्तियाँ मणिधर, 
अवलोकितेश्वर और उनकी शक्ति षडक्षरी की कही जाती हैं, पर ये ६३१ की तरह बुद्ध, धरम 
और संघ की मूत्तियाँ हैं । | 

चित्र-संख्या १३३- यह मूर्ति पटना-म्यूजियम में है और इसकी संख्या ६६४२ है। 
म्यूजियम की परिचय-पुस्तिका में इसे अवलोकितेश्वर, तारा और बुद्ध की मूर्ति कहा गया है, 
पर यह निरा अटकल है। यथार्थ में यह त्रिशक्तिस्वरूप बुद्ध, धर्म और संघ की एक 
भावपूर्ण और सुन्दर प्रतिमा है। नीचे चतुष्कोण पीठ पर दो कमल हैं, जिनके तीन-तीन 
पत्र बाहर निकले हैं, अपर कर्णिका पर संघ (क्रिया) और धर्म (इच्छा) बेठे हें। इन दोनों 
के बीच चेतना के नाल पर सृष्टि का कमल है। उसके तीन दल सामने दिखाई पड़ते हैं । 
कर्णिका पर बिन्दु के गोलाकार प्रभामण्डल के भीतर बुद्ध (ज्ञानं ब्रह्म) बठे हैं। संघ और 
धर के मस्तक के पास दो स्तूप बने हैं और ऊपर धमंचक्र पर बुद्ध का स्तूप है। प्रतीक से 
स्पष्ट है कि ये त्रिरत्न के प्रतीक हैं। धर्म और संघ के स्तूपों से दो लताएं निकलती हें, 
जिनपर ऊपर धमंचक्र पड़ा है। यही पुरी में जगन्नाथ की प्रतिमा है। शाक्त कहते हैं 
कि ये भैरव, भैरवी और चक्र की मूर्तियाँ हैं और तन्‍्त्रशास्त्र से उद्धरण देते हैं कि 
'विमछा भैरवी यत्र जगन्‍्नाथस्तु भैरवः। वेष्णव इन्हें कृषण बलराम और सुभद्रा की 
मूर्ति कहते हैं। किन्तु इस प्रकार की कथा कहीं नहीं मिलती है कि किसी प्रसंग पर ये 
समुद्रतट पर नीलाचल पर जाकर रहने लगे थे । कथाओं के रूप में भिन्‍नता होने पर भी 
अन्तगंत सिद्धान्त एक हैं। इसे १३१, १३२, १३६ और १४८ से मिलाकर देखना चाहिये । 

सित्र-संक्या १३४--यह मूर्ति पटना-स्थूजियम (६७८७) में है। यह बौद्ध देवता 
हयम्रीव की मूर्ति कही जाती है। पर इसके सभी लक्षण भेरव और क्षेत्रपाल से मिलते हैं । 


श्श्ट भारतीय प्रतीकविधा 


पैरों और हाथों में सपंवलूय, 'व्यालयज्ञोपवीत', सर्प का कंठा, गले में मातृका माला 
तीन नेत्र, भौंहें और तृतीय नेत्र त्रिशुलाकार, हाथ में दण्ड,--ये सब भेरव के लक्षण हैं । 
बायें हाथ में क्या है, यह स्पष्ट नहीं मालूम होता । यदि यह कपालपात्र हो, तो अवष्य 
यह भरव की मूर्ति होनी चाहिये । 

चित्र-संख्या १३६५--यह जमालगिरि के एक प्रस्तरखण्ड पर उत्कीर्ण है । इस समय यह 
8000 ट0502667 'ए8८प/।) पे है 7 देखिये 6700७॥४९१९।- 5000॥5 #5 0 
[0044. ९४४०, 33, 78. 48) । यह स्तूप तीन अश्ों में बना है। जिस प्रकार शिवलिज् 
के तीन अश होते हैं--ब्रह्म, विष्णु, रुद्रांश, उसी तरह इसके भी तीन अंश है। ऊपर 
त्रिलोक का प्रतीक तीन छत्रोंवाली स्तृपिका है। उस पर मन्दिर के कलश की तरह 
बिन्दुस्थान कमलकोरक है । 

चित्र-संल्या १२६ --यह छोटा स्तृप लौरिया टंगाई में प्राप्त हुआ था। अभी 
कलकत्ता-म्यूजियम में है, ( देखिये 07067ण८०१७, 8000994 #7६ |9 768 . 
९2४० 54. 7/8. 06) | यह स्तूप शिवलिज्र के सिद्धान्त पर बना हैं। नीचे का आधार 
ब्रह्मांश की तरह चौकार है। मध्यभाग पर विष्ण्बंश की तरह त्रिगुणात्मिका प्रकृति के 
तीन वृत्त हें और शिवलिज्भ पर जिस प्रकार शिव की मूर्तियाँ बनी रहती हैं, उसी तरह इस 
पर बुद्ध की मूर्तियाँ बनी हैं। ऊपर का अ श रुद्रांध की तरह गोछ है। ऊपर केवल एक 
छत्र है।' यह बुद्ध के विवर्त का चिह्न धमंचक्र है। उसके ऊपर मन्दिर के कलश की तरह 
बिन्दु-स्थान है । 

चित्र-संख्या १३७-- यह स्तूप पटना-म्यूजियम में है। शिवलिज् पर शिव की तरह 
इस पर बुद्ध की मूर्ति बनी है। ऊपर त्रिच्छत्र है। यह त्रिभुवन का प्रतीक है। इसके ऊपर 
कमलकलिका बिन्दुस्थान है । 

स्‍्तूप पर छ्ों की संख्या प्रायः ३, ७ और १४ होती है। ये क्रमश: त्रिभुवन, सप्लोक 
और चतुदंश भुवन के प्रतीक हैं । बुद्धमूति में ये मुकुट की लपेट या स्तर के रूप में दिखाये 
जाते हैं। विष्णु, शिव और देवों की मूर्तियों में भी यह प्रतीक पाया जाता है और प्रासाद 
(देवमन्दिरों) पर ये भूमि (विमान, के रूप में बनाये जाते हैं । 

चित्र-संस्या १४८-- यह प्रसिद्ध साँची के स्तूप का चित्र है। नीचे वेष्टनी (घेरा) 
पर तीन-तीन पट्ट छगे हैं। ये त्रिश्ञक्ति, त्रिरत्न, त्रिगुणादि हैं। द्वारों के ऊपर भी 
लगे हुए पट्टों की संख्या तीन है। स्तृूप के ऊपर स्तूपिका बनी है। यह मन्दिरों का 
निधि-कलदश है । इसके तीन विभाग पर वेष्टनी की तरह तीन-तीन पट्ट लगे हें। ये 
सहलोक और त्रिशक्त यादि के प्रतीक हैँ। इनके भीतर धातु, अर्थात्‌ संसार का सार है। 
इसी भावना पर धातुगर्भ (डागोवा) का निर्माण होता है। निधि-कलश मन्दिर के मूल 
स्थान में रखा जाता है। स्तूपिका का अर्थ जड़ है। धातुगर्भ स्तूपिका और निधि-करूछ 
की भावना एक है। ऊपर त्रिच्छन्र त्रिभुवन हैं । द 

१, सुवनों या लोकों को &ल्र के रुप में ऋ"कित किया जाता है। स्तूपों और पऐगोडा के ऊपर बन 


हुए छन्रों की संख्या भुवनों या लोकों की संख्या है। दर्डी ने भो दशकुमारचरित के मंगलश्लोक ) 
नह्ाएढ को छत्र और भगवान्‌ को उसका दण्ड कहा है... 'जक्ारडच्छत्रदणड:! | 


चित्र-परिचय ४४५६ 


चित्र-संघ्या १३६---यह अजन्ता में पत्थर काट कर बनाये हुए एक स्तूप या स्तूपिका 
का चित्र है, (देखिये--प्रांइ।09 ० [00भ्ा कात 785०0॥ 8०॥९९ए॥०७, ६8७४0, 
[,07000  90., ५०. ॥, ९४४० 53.) | इसके मध्यभाग में विश्वहूप बुद्ध की स्थाणुक 
मूर्ति है। जगदुगुरु, मालूम होता है, वरद और अभय मुद्रा में हें। चित्र में हाथ टूटा हुआ 
दिखाई पड़ने के कारण यह स्पष्ट नहीं है। मूर्ति के दोनों ओर दो स्तम्भों के अमृत-कलश 
और रुद्रकण्ठ स्पष्ट हैं। मस्तक के दाहिने धर्मंचक्र और त्रिशूल हें। ऊपर प्रभामण्डल पर 
दोनों ओर से छह-छह रत्न हें। मध्य-मणि के मिला देने से दोनों ओर से ये सात-सात 
हो जाते हैं। ये सप्ततोक हैं। प्रभामण्डल के ऊपर ब्रह्माण्ड का गोलक है। ऊपर तीन 
मूर्तियाँ हैं। बीच में बुद्ध हैं और उनके दाहिने धर्म और बायें संघ स्त्रीरूप में है। अन्यत्र 
चित्रों और मूर्तियों में लोगों ने अनुमान से बुद्ध के साथ स्त्रीमूर्ति को बुद्ध की शक्ति कहा है । 
यथाथ में यह संघ है।' इनके ऊपर चार-चार शिलाखण्डों की वेदियाँ हैँ । ये बुद्ध की 
चार अवस्थाएँ हें--आविर्भाव, महाभिनिष्क्रमण, बुद्धत्व की प्राप्ति या धमंचक्रप्रवतेन और 
महापरिनिर्वाणष । इसके ऊपर तीन लोक बने हैं। यह इन लोकों पर बने हुए पद्मपत्रों 
से स्पष्ट है। नीचेवाले लोक के साथ बुद्ध की स्थाणुक मूर्ति है। उनके दोनों पाश्वों में 
धमं और संघ हैं । यह बुद्ध का जगद्गुरु रूप है। यहाँ वे उपदेष्टा के रूप में धर्मपदेश कर 
रहे हैं। इसके ऊपर द्वितीय गोलक के साथ बुद्ध दोनों हाथ मस्तक पर रखकर खड़े हें, 
मानों विश्वगोलक का भार अपने ऊपर उठाये हुए हैं। यह विश्व को धारण करनेवाला 
इनका धर्मंप्रधान रूप है। इनके दक्षिण ओर संघ की स्त्रीमूति है। वाम पादइवंवालछी, 
जो सम्भवतः धर्म की मूर्ति है, टूटी हुई है। ऊपरवाले गोलक के साथ बुद्धमूति के दाहिने धर्म 
का सिहमुख दिखाई पड़ता है और बायें संघ की स्त्रीमूत्ति दिखाई पड़ती है। बुद्ध दोनों 
हाथ उठाकर मानों व्यासदेव के शब्दों में कह रहे हें-- 

ऊध्वेबाहु विरोग्येष न च कश्व्छुशोति मास्‌ | 
धर्मादर्थश्व कामरच स घम: किं न सेब्यतै ।॥।* 

“हाथों को उठा कर में पुकार रहा हूँ । कोई सुनता ही नहीं है । धर्म से अर्थ और काम 
की सिद्धि होती है। उस धर्म को क्‍यों नहीं धारण करते ।” ये तीनों गोलक वेद की भाषा में 
भू: (स्थूल) भुवः (सूक्ष्म) और स्वः (तेज) हैं और दर्शन के आध्यात्मिक अर्थ में स्थूल, सूक्ष्म 
और पर हैं । इन सब का परिणत रूप ऊपरःसोमरस से भरा हुआ अमृतत्व का अमृतघट हे । 

चित्र-संस्या १४०--जावा में बोरोबुदूर नाम का एक द्वीप है। उसी पर श्रीचक्र पर 
निर्मित यह बौद्धस्तूप है। इसमें श्रीचक्र के त्रिकोणों के स्थान में छोटे-छोटे स्तृप 
बने हुए हैं, जो प्रधान स्तूप बुद्ध के चतुदिक्‌ आवरण देवता की तरह हैं। इन छोटे रतृपों 
के ऊपरवाले वतुलांश में चार-चार रुम्बे छिद्र बने हुए हैं। ये बुद्ध के जीवन के चार भागों 
के प्रतीक हैं। जो बौद्ध और वेदिक धर्मों को परस्पर विरोधी कहते हैं, उन्हें इस पर 
विचार करना चाहिये। _ यह स्थापत्य-कछा की एक अद्भुत कृति है। 

१८ इसका प्रतिरूप _ज़िस्तप्म और इस्लाम में दिखाई पढ़ता ऐ--गौड, खिस्त और चर्च तथा 
खुदा, पैगम्बर या मुहरमद ओर इसलाम। 
२. भारत-सावित्री । 


४६० भारंतीय प्रतीकविधा 

थित्र-संख्या १४० (क)--यह अमरावती में दीवार पर अंकित स्तूप का चित्र है 
(देखिये #८8088०॥ ५० ॥. 7986 49) । स्तूप के भीतरवाले स्तम्भ के ठीक नीचे चतुष्कोण 
वेदी के सामने बुद्ध के दोनों चरण हैं। ये आज्ञाचक्र के गुरुपादुका के दोनों कमल-द हें । 
यहाँ संकेत स्पष्ट है कि ऊपर बने हुए स्तम्भ और स्तूप बुद्ध की स्थाणुक मूरति के 
प्रतिरुप हें। चरणों के पाइवं में अष्ट प्रकृति के दो अष्टदल कमल हैं। स्तूप ठीक शिव- 
लिज़ाकार है। इसके भीतर स्तम्भ सेआग की लपट अथवा प्रकाश की रेखाएँ निकल 
रही हैं। यह शिव के ज्योतिस्तम्म का स्पष्ट प्रतीक है। इससे यह भी स्पष्ट है कि बुद्ध ही 
स्तम्भ-प्रतीक हैं। स्तम्भ के शिखर पर उलटा त्रिशूल हे। इसका तीसरा शूल नीचे का 
स्तम्भ-प्रतीक है। इसके ऊपर तीन रत्न हैं। इनमें बीचब्बला धर्मंचक्र है। इसके ऊपर 
त्रिशुल है। नर, नाग, सुर गन्धवं सभी आराधना के लिये एकत्र हुए हैं। इस चित्र से 
स्पष्ट है कि स्तूप, स्तम्भ और बुद्ध एक ही तत्त्व के तीन नाम हैं । शिवलिज् और प्रासाद- 
पुरुष के निर्माण के भी ये ही सिद्धान्त और रूप हैं । ह 

चित्र-संस्या १४७१--यह चित्र भी अमरावती से लिया गया है और ईसबवी सन्‌ की 
दूसरी शताब्दी का माना जाता है। भवसागर पर नौका है। उसके पतवार के पास बुद्ध 
बैठे हैं। यह उनके रत्नजटित मुकुट और कण्ठहार से स्पष्ट है। निकट में स्त्रीरूप में 
संघ बठा है। धर्म के हाथ में डांड है। सामने सिंहासन पर स्तम्भ है। इससे प्रकाश की 
रेखाएँ निकल रही हैं, जो स्तूप की तरह दिखाई पड़ती हैं। स्तम्भ के ऊपर अधोमुख 
त्रिशुल है। मध्यशूल के ऊपर त्रिरत्न के तीन बिन्दु हैं। इन बिन्दुओं के ऊपर ऊध्वंगुख 
त्रिशूल हैं, जिसके छूलों से किरण छिटक रही हैं। बुद्ध और धर्म के माथे के ऊपर जगत्‌ का 
गृह बना हुआ है, जो त्रिरत्न अथवा त्रिशक्ति के तीन चक्रों पर चल रहा है। धमं के पासवाले 
स्तम्भ पर, ऊपर धरमंचक्र बना है। संघ के निकटवाले स्तम्भ पर सृष्टि के असंख्य लोकों के 
असंख्य बिन्दु हें । धर्म और संघ के बीच बुद्ध के चरणन्यास हैं। संघ क्रियारूप (सृष्टि अथवा 
जीव) हाथ जोड़कर बुद्ध के शरणापन्न है और धमं (इच्छाशक्ति) इस नौका को चला रहा है। 

चित्र-संखया १४२-- यह काल का चेत्य-भवन है। इसमें स्तूप के ऊपर स्तूपिकां और 
इसके ऊपर एक छत्र या धमंचत्र स्पष्ट है । 

चित्र-संख्या १४३--यह पूर्वोक्त काले के चेत्य-भवन के एक भाग का चित्र है। इसके 
स्तम्भों में सभी प्रतीक स्पष्ट रूप में दिखाई पड़ते हैं । स्तम्भों के नीचे चार शिलाखण्ड बुद्ध के 
जीवन की चार अवस्थाएं हैं । चौकोर होने के कारण ये ब्रह्मांथ की तरह स्थिति-शक्ति के भी 
प्रतीक हैं। इनके ऊपर निधि-कलश है। उसके ऊपर अष्टकोण विष्णुस्तम्भ है। इसके 
ऊपर आमलक-जेसा अमृतकलद है। उसके ऊपर रुद्रकण्ठ है। उसपर पुनः चार शिलखण्ड 
बुद्ध की चार अवस्थाएं हैं। इनके ऊपर सृष्टि के प्रतीक नाना प्रकार की मूर्तियाँ बनी हुई हैं । 

चित्र-संख्या १४४--यह वेशाली के स्तम्भ का शिखर है। इसके बुद्ध एक सिंह के 
ख्प में हें । 
्प किक १४२- यह संकिशा के स्तम्म का शिखर है। इसपर बुद्ध एक गज के 
ह । 


चित्र -परिचय ४६१ 


चित्र संख्या १४६- यह रामपुरवा (बिहार) का वृषभ-स्तम्भशिखर है। इस पर बुद्ध 
एक वृषभ के रूप में हैं । 

चित्र संघ्या १४७--यह स्तम्भशिखर पटना-पुरातत्त्व के संग्रहालय में हैं। इस शिखर 
पर चार वृषभ बने हैं। ये बुद्ध की चार अवस्थाएँ हें। ऊपर बोधिद्र म बना है, जिसके 
अधोभाग में योनि (त्रिकोण) बनी है और ऊपर का मध्य भाग त्रिशुलाकार है। 


चित्र-संख्या १४८--यह विदिशा गुहा के सामनेवाले स्तम्भ का शिखर है, (देखिये 
ए७४280०६807॥ ५०]. ॥, ?826 39) । इसमें रुद्रकण्ठ के ऊपर आमलक है। आमलक के 
बाहर एक चतुष्कोण आधार है। उस पर चार चतुष्कोण शिलाखण्ड-जसे आधार हैं । 
उन पर चार अश्व हैं। ये दोनों ही बुद्ध की चार अवस्थाओं के प्रतीक हें । उनके ऊपर एक 
स्‍त्री और एक पुरुष की मूर्ति है। ये शवों और ज्ञाक्तों के शिव-शक्ति-जैसे मालूम होंगे, 
पर ये बुद्ध और संघ हैं। अश्व इन्हें धारण करनेवाली शक्ति धमं है । 


चित्र-संध्या १४६--यह प्रसिद्ध सारनाथ का स्तम्भशिखर है । इसमें स्तम्भ का कमलाकार 
रुद्रकण्ठ सृष्टि के ऊपर वृत्त (प्रकृति) है। इसके ऊपरवाले आधार में धमंचक्र, वृषभ, 
गज और अद्व अद्धित हैं। धमंचक्र में कमी चार, कभी आठ, कभी बारह और कभी 
सोलह अर रहते हें। इस चक्र में २४ भर हैं। ये विष्णु के चौबीस, अवतार, जनों के, 
चौबीस तीथंडूर, बौद्धों के २४ बोधिसत्त्व और सांख्य के चौबीस तत्त्व के प्रतीक हैं । गजा- 
इवादि धर्म के प्रतीक हैं। शिखरवाले चारों सिह अपनी चारों अवस्थाओं में वर्तमान 
बुद्ध हैं। टूटी हुई अवस्था में ये त्रिमूति की तरह मालूम होते हें। सामनेवाला बड़ी-बड़ी 
मूछों और लोल जिह्दवावाला मुख रजोगुण-जंसा, दाहिनी ओरवाला खुला मुख तमोगुण 
और बाई ओरवाला प्रशान्तमुख सत्त्वगुण-जसा दीखता है। यदि पीछेवाला मुख 
सामनेवाले-जेसा बना होगा, तो दोनों ओर से यह त्रिमूर्ति के प्रतीक-जंसा दीखता हांगा, 
किन्तु अब तो यह केवल कल्पना का विषय बन गया है । 


चित्र-संक्या १५०---यह खजुराहो के कन्दपं महादेव के मन्दिर का चित्र है। प्रासाद- 
निर्माण के सभी सिद्धान्त इसमें बड़े स्पष्ट और सुन्दर रूप में दिखाई पड़ते हें। नीचे चतु- 
प्कोण से मन्दिर का आरम्भ होता है और धीरे-धीरे यह ऊपर की ओर उठता है। नाना 
: प्रकार की मूर्तियों और निर्माण-क्रियाओं में सृष्टि का प्रतीक प्रकट होने लगता है। इनके 
ऊपर धीरे-धीरे बहुत-सी मंजरियाँ ऊपर की ओर उठने लगती हैं । सूर्य, चन्द्र और तारों 
के प्रकाश में चमकनेवाले इनके कलश असंख्य लाकों और ग्रह-नक्षत्रों के प्रतीक हैं। ये 
मंजरियाँ सात भूमियों में बनी हुई हैं। य ब्रह्माण्ड के सप्तभुवन के प्रतीक हैं। इनके 
ऊपर प्रास।द का मस्तक धीरे-धीरे ऊपर की ओर उठता है। इसकी ग्रीवा पर आमलक है। 
आमलक के ऊपर अमृतकलश है। यह अमृतकलद विष्णु के चरण और शिव की जटा से 
सम्बद्ध है। यह ब्रह्मा और बुद्ध का कमण्डल शिव और बुद्ध का भिक्षापात्र, और काली- 
तारा का खप्पर है। यही वेदों का सोमरस गंगा बनकर सारे विश्व को अमृतनिर्भर से 
प्लाबित करता रहता है। 


४६२ भारंतीय प्रतीकविया 


चित्र संख्या १९१--यह महाराजा जयाजी राव सिंधिया की माता का बनवाया हुओं 
ग्वालियर का एक मन्दिर है। यह लगभग सौ वर्ष पुराना है। सीधी रेखा में बनी हुई 
इसकी मंजरियाँ, प्रासाद और शिखर, खजुराहो-ज॑से प्राचीन मन्दिरों की वक्ररेखाएँ और 
शिल्पकला की तुलना में बड़े तुच्छ मालूम होते हें। इसमें शिखर पर परमात्मा के अनन्त 
विस्तार का प्रतीक ध्वज भी लगा है। 

चित्र-संडथा १५२--यह बौद्ध गया के मन्दिर का चित्र है। मन्दिर चौकोर आधार 
पर उठता है। इसकी दीवारों १२ सृष्टि के प्रतीक नाना प्रकार की मूर्तियाँ हैं। प्रसाद 
के चारों ओर मण्डप या परिक्रमा पर मंजरियाँ बनी हुई हैं। प्रासाद में मण्डप और 
आमलक के बीच में चोदह विमान हैँं। ये चतुदंश भुवन के प्रतीक हैं। ये ही बुद्धमूति 
में मुकुट के रूप में दिखलाये जाते हें। यहाँ भी मन्दिर के भीतर बुद्धमूर्ति के माथे पर ये 
मुकुट की तरह ही पड़े हैं। ऊपर आमलरूक और कलश हैं । 


चित्र-संस्या १५३--यह नेपाल के स्वयंभूनाथ मन्दिर का चित्र है। इसमें स्तृूप और 
मन्दिर की एकता दिखलाई गई है। इससे स्पष्ट है कि स्तूप और मन्दिर दोनों एक ही वस्तु 
हैं। इसमें ग्रीवा के ऊपर प्रासादपुरुष के उत्कीण नेत्र स्पष्ट हैं। ऊपर मुकुट की लोकों 
की छत्रावली है। छत्रावडी के ऊपर कलश के स्थान में स्तूपिका है। उसके ऊपर त्रिकोण 
के भीतर स्तृूप है और ऊपर त्रिशूल है। इन सब प्रतीकों का स्पष्टीकरण पू्॑वर्त्ती प्रसंगों में 
हो चुका है । 

चित्र-संख्या १५४--यह भी नेपाल के एक मन्दिर का चित्र है। इसमें प्रासादपुरुष 
का मुकुट चौदह विमानों का है। ये चौदह लछोक हैं। आध्यात्मिक अथ॑ में ये साधना के 
चोदह धाम हैं। उसके ऊपर शून्यता वा अमृतत्व है । 

चित्र-संश्या १५५--यह बेंकौक के एक मन्दिर का चित्र है। इसमें प्रासाद-पुरुष के 
प्रतीक सांकेतिक होने के स्थान में स्पष्ट कर दिये गये हूँ । ग्रीवा, नेत्र, मुकुट, हस्तपादादि 
सभी स्पष्ट हैं। इसे देखकर प्रासाद-पुरुष की भावना प्रत्यक्ष हो जाती है । 

चित्र-घंस्या १९६-श्री की यह आधुनिक मूर्ति इन्दौर की है। इसके निम्नभाग में 
चौकोर स्थित्यात्मक आधार है। उस पर त्रिशक्ति के तीन कमल आगे की ओर निकले 
हुए हैं। चतुर्थ कमल की कणिका, अर्थात्‌ तुरीय बिन्दु पर विभुशक्ति श्री के रूप में प्रकट 
हुई है। नीचेवाले दोनों वरदहस्तों में सिद्धि के रत्न हैं। हाथों में पञ्चतत्त्व की पाँच 
चूड़ियाँ हें। पर पर बिन्दु और वृत्त हैं। गले में सृष्टि (वाकू) की मौक्तिक-माला है। कण्ठ में 
त्रितत््व के अधोमुख शक्ति-त्रिकोण के तीन बिन्दु हें। ललाट पर त्रितत्त्व या त्रिशक्ति का 
त्रिपुण्ड और तुरीय का तिलक है । दो गजराज अमृतघट से सिंचन कर रहे हैं । घटयुक्त अमृत की 
धाराओं के साथ मिलकर छत्र द्वितीय त्रिशक्ति का प्रतीक बनाता है। दो पाश्वंदेबताओं के 
कमल ओर श्री के आसनवाले तीसरे कमल से तीसरा त्रिशक्ति-प्रतीक बनता है। मूति 
बड़ी सुन्दर है । 

चिन्र-संख्या १५७-- यह साँची के एक प्रतीक का चित्र है, (देखिये 7९८7४0880॥ ५०). 
।, ९926 24) । नीचे आधार के चार स्तर बुद्ध के जीवन के चार विभाग हें । 
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इसके ऊपर चक्र है। इसमें आठ अर हें | मध्यबिन्दु के साथ बारह अर हैं। 
स्पष्ट मालूम होता है कि ये अष्टप्रकृति और अनाहतचक्र के संकेत हैं। ऊपर आज्ञाचक्र की 
तरह दो दल बाहर निकले हुए हैं। आज्ञा के ऊपर जिस प्रकार शून्यता का आधार त्रिशक्ति 
का त्रिकोण है, उसी तरह द्विदल पर त्रिशक्ति के प्रतीक त्रिशुल अनेक ख्पों में बने हें । 
त्रियूल के भीतर दो अधोमुख कमल त्रिशूलाकार हैं और प्रधान त्रिशूल के प्रत्येक विभाग 
त्रिशुलाकार बने हुए है। यह प्रतीक त्रिशक्तिमय है । 

चित्र-संख्या १५८--यह चक्र और त्रिशुल अमरावती के एक शिलाखण्ड पर उत्कीणं है। 
इस चक्र के मध्यबिन्दु के साथ अनन्त अर संलग्न हैं। त्रिशूल के नीचे चक्र के पाइवं में दो 
दल त्रिकोण के रूप में अंकित हैं । ऊपर मोहन-जो-दड़ोवाले चित्र (६१) के लिशल की शैली पर 
त्रिशूल अंकित है। ऊपर ऊध्वेमुख शिवत्रिकोण की तरह चार-चार रेखाओंवाले छोटे-छोटे 
सस्‍्तृूप हैं। चार रेखाओं से स्पष्ट है कि यह बुद्ध की चार अवस्थाओं का प्रतीक है । 

चित्र-संख्या १५६--यह अमरावती के एक शिलाखण्ड पर उत्कीर्ण बुद्ध का 
चरणचिह्न है। बायें पर की एड़ी में चक्र पर त्रिशुल बना है। उसके दोनों पाइव में दो 
स्वस्तिक हैं। फिर अनन्त अरों और तीन वृत्तवाला धर्ंचक्र है। उसके ऊपर क्रॉस 
की तरह दीखनेवाला त्रिशल, स्वस्तिक और उसी प्रकार का त्रिशुल है। कनिष्ठा अंगुलि के 
अग्रभाग में ठीक आज के क्रॉस-जंसा त्रिशूल बना है। तीन अंगुलियों पर स्वस्तिक थिह्न 
बने हें। चौथी अंगुली टूटी हुई है। इससे स्पष्ट नहों दीखता कि वहाँ क्या बना था। 

दाहिने पर की एड़ी में चक्र और त्रिशूल हैं। पारव॑ में स्वस्तिक है। ऊपर तीन 
वृत्त और असख्य अरोंवाला चक्र है। उसके ऊपर क्रांस की तरह दीखनेवाला त्रिशुल और 
स्वस्तिक है । तीसरा टूटा रहने पर भी मालूम होता है क्रॉस की तरह बना हुआ त्रिशल है । 
ऊपर दो अंगुलियों पर स्वस्तिक बने हैं । अवशिष्ट अंगुलियाँ टूटी हुई हें । इससे यह स्पष्ट है 
कि स्वस्तिक त्रिशल और क्रांस के आकार के चिह्न एक ही भाव के प्रतीक हैं और ऐसी 
भावना होती है कि क्रिस्तानों के क्रॉस, भारतीय त्रिशल और स्वस्तिक एक ही भाव के 
प्रतीक हैं और बौद्ध प्रचारकों द्वारा यह खिध्तधम को मिला । 

चित्र -संख्या १६०--यह एक प्राचीन भारतीय मुद्रा है। इस पर अमोघभूति लिखा है। 
अनुमान किया जाता है कि यह कुनिन्द अमोघभूति की मुद्रा है। यह नवनन्दवंश का 
अन्तिम नंद माना जाता है और श्रीफरगुस का अनुमानन है कि ई०पू० १०० से पहिले का यह 
हो नहीं सकता, (देखिये 7८780550॥, ४०॥ ।, 288० 8) | इसमें लेख के ऊपर लम्बा 
वक्ररेखा से किसी जलाशय का बोध होता है। यह गंगा हो सकती है। इसके ऊपर एक 
त्रिकोण स्तूप है। यह त्रिशक्ति का विदव या बुद्धरूप है। इसके भातर नीचे से क्रमशः तीन, दो 
और एक बिन्दु हैं। ये त्रिशक्ति, स्थिति, गति और शून्यता के बिन्दु-जसे प्रतीत होते हैं। ये चित्रों 
में बुद्ध के मस्तक की तरह बने हैं। चित्र १११ और ११२ में बुद्ध के त्रिनेत्र को मिलाइये । 
पाएवं में बोधिद्र म है। स्तूप के ऊपर छत्र और उसके ऊपर धमंचक्र है। बुद्ध और संघ के 
दो बिन्दु चक्र के दोनों ओर हैं । इससे यह भी सिद्ध होता है कि त्रिशक्ति में जिस प्रकार 
त्रिबिन्दुओं की प्रधानता एक-सी है, उसी प्रकार त्रिरत्न में तीनों शक्ति समान हैं, कोई भी 
अधिक अथवा न्यून नहीं है। उसके ऊपर त्रिशुल और पाइ्व में स्वस्तिक है। सिक्‍के की 


9६७ भारतीय प्रतीकविदधा 


दूसरी ओर अश्व के पीछे घमंचक्र और पीठ के ऊपर बोधिद्रम है। सामने स्त्रीरूप में 
संघ और उसके पाइदवं में पुरुषमूर्ति बुद्ध हें। अछ्व के मस्तक पर तीन वक़रेखाएं हें । 
नीचेवाली अधंचन्द्राकार और उसके ऊपर की दो रेखाएं आमने-सामने हें। यह त्रिरत्नादि 
का रूपान्तर है। इससे सिद्ध होता है कि अत्यन्त प्राचीन काल से इन नाम और रूपों 
का व्यापक प्रचार था। 

चित्र-संसख्या १६१--महमूद गज़नवी की कन्न पर ये यन्त्र बने हुए हैं, (देखिये 
एशएएड8४0.,.. 6 सांइ0तए णी व09भा 60 8080 4700000एण०.  7.07007. 490. 
४० ॥. 7९०४८ 93. 778. 368.) । इसके भीतर बहुत से त्रिशूल नाना प्रकार से बने हुए हैं । 
ऊध्वंमुख और अधोमुख त्रिकोण की यथेष्ट चर्चा हो चुकी है। इसका क्या अर्थ हो सकता है, 
यह अनुसन्धान का विषय है कि इस्लाम से इसका कोई सम्बन्ध हे अथवा नहीं । 

चित्र -संडया १६९--यह गज़नी का एक स्तम्भ है। चित्र में ऐसे और भी स्तम्भ 
दिखाई पड़ते हें, (देखिये उपयुक्त ग्रन्थ । पृ० १६२, चित्र ३६७ )। इसका भूमि 
के नीचे का अंश, पता नहीं, कैसा है। भूमि से ऊपर निम्नांश विष्णुस्तम्भ की तरह 
अष्टकोण और ऊपरवाला भाग रुद्रकण्ठ की तरह गोल है। जब तक प्रा अनुसन्धान न 
किया जाय, तब तक इसके विषय में भी निश्चित रूप से कुछ कहना कठिन है । 


लित्र-संडबा १६३--बीजापुर के मुहम्मद शाह की कब्र पर ऐसे यंत्र बने हुए हें, 
(देखिये उपयु क्त ग्रन्थ । पृ० २७४) । इसमें मध्य में बिन्दु है। इसके बाहर लघुवृत्त है 
उसके बाहर एक बहद्वृत्त है। उसमें बन्धन के रूप में आठ बन्धन वा ग्रन्थिवाले छूलाष्टक 
लगे हैं। उनके बाहर अष्टयोनि अथवा त्रिकोण हैं और बाहर चतुष्कोण है। यंत्र 
(चि० २०) के सम्बन्ध में इन प्रतीकों की व्याख्या हो चुकी है। इसका भी यथाथे रूप 
अनुसन्धान का विषय है कि एक मुसलमान की कब्र पर यह क्‍यों बना है । 

चित्र-संख्या १६४ -....इन प्रतीकों की चर्चा यथास्थान और विशेष कर 'त्रिशक्ति का प्रतीक 
भारत' प्रकरण में यथेष्ट विस्तार के साथ हो चुका । तीनों बिन्दुओं के आकार और रूप 
को स्पष्ट रीति से प्रकट करने के लिये ये चित्र यहाँ लगाये गये है। इसका संक्षिप्त स्पष्टीकरण 
इस प्रकार है। सभी चतक्रों या त्रिकोणों के बीच में एक मध्यबिन्दु रहता है, यह अशेषकारण 
का प्रतीक है। भिन्न-भिन्न प्रसंगों पर इसी के नाम चितू, चिति, चेतना, सत्यम्‌, ऋतं बृहत्‌, 
परमे व्योमन्‌, तपः, शृन्यता, केवलत्वम्‌ आदि हैं । यह एक तत्त्व आत्मविस्तार के लिये अपने 
को अनेक शक्तियों के रूप में फैलाता है। इसी आत्मविस्तार की क्रिया का नाम ज़िवते है। 
अब चित्र १६४ के १ को देखिये । यह आदिशक्ति अथवा अशेषकारण चेतना (मध्यबिन्दु) है 
इसलिये इसे ज्ञान कहा है। यहाँ + चिह्नवाला ज्ञानबिन्दु है । यह ज्ञान है, इसलिये इसे इच्छा 
होती है। यहाँ > चिक्नवाला इच्छाबिन्दु है। इसे इच्छा होती है, इसलिये क्रिया (सृष्टिसंहार- 
लाला) होती है। यहाँ + चिह्नवाल क्ियाबिन्दु है। इन तीनों में किसी बिन्दु को इच्छा, 
क्रिया इत्यादि मान लिया जा सकता है। इसका कोई प्रतिबन्ध नहीं हैं। इन तीनों 
बिन्दुओं के मिलाने से त्रिकोण बनता हे। इसकी पारिभाषिक संज्ञाएँ कोण, त्रिकोण, योनि, 
महायोनि, पद्म इत्यादि हैं। योनि का अर्थ है उत्पत्ति-स्थान । (संस्कृत में योनि शब्द का 
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: सत्रीलिंग और पुछिंग--दोनों में ही व्यवहार होता है ।)यहीं से सारे जगत्‌ का ब्रिंकास होता 
रहता है और इसी में सारी सृष्टि लीन होती रहती है, इसलिये यह महायोनि हैँ । . स्थिति 
और गति के रूप में इसमें स्पन्दन होता रहता हैं। ऊध्वंशीषं त्रिकोण (१६४९२) स्थिति 
का प्रताक हे। शाक्त इसे शिव (कल्याणमय, बनाये रखनेवाला) तत्त्व कहते हें । अन्यान्य 
सम्प्रदायों में इसकी भिन्न-भिन्न संज्ञाएँ हें। अध:शीष॑ त्रिकोण (६६४३) गति 
का प्रतीक हें। इसे शक्तितत्व कहते हैं। यह सभी सम्प्रदायों में समानरूप 
से मान्य है। स्थिति से गति होती है और गति की क्रियाएं स्थिति पर होती है। 
ये परस्पर सापेक्ष हेँ और एक दूसरे के विना निरथंक हें। समुद्र पर लहर (गति) 
उठती है। समुद्र (स्थिति) के विना यह लहर उठ नहीं सकती और इसके लौटते समय 
यदि समुद्र (स्थिति) न रहे, तो यह कहाँ चली जायगी, यह कहा नहीं जा सकता और इसकी 
आगे की क्रिया बन्द हो जायगी । इसलिये ये स्वभावत: अभिन्‍न हैं । इन्हें ही यंत्रों 
(चित्र १६५) में बिन्दु के बाहर ऊध्वशीषं और अध:शीषं, अभिन्न दो त्रिकोणों के रूप में 
दिखाया जाता है । 

१६४,४ में इच्छा और क्रिया के बिन्दु एक वक्र रेखा द्वारा मिले हुए हैं। यह इच्छा 
और क्रिया का सम्मिलित रूप आनन्द है। यही सोम है। इसीका दूसरा नाम नाद हे । 
इसके ऊपर का बिन्दु शक्ति अथवा अशेषकारण का बिन्दु है। इसलिये इन्हें आनन्द और 
शक्ति अथवा नादबिन्दु भी कहते हैं ।' ह 

समस्त प्रकृति अथवा हिरण्यगर्भ के लिये वृत्त का व्यवहार होता है और प्रकृति का 
विभक्त शक्तियों के लिये त्रिकोणों अथवा पद्म-पत्रों का प्रयोग होता । प्रतिमाओं में ये 
शक्तियाँ आयुध-दक्तियों के रूप में दिखलाई जाती हैं। 

इन्हीं प्रतीकों के आधार पर यन्त्रादि बनते हैं । चित्र १६५ तथा १६६ देखिये । 


चित्र-संक्या १३९, १६६०-पषट्चक्र की क्रियाओं के भी प्रतीक हैं। जैसे--मूल।धार 
चक्र में स्वयम्भमूलिज्र का बिन्दु, त्रिकोण, वृत्त, छूलाष्टक और भूतत्त्व का चतुष्कोण है जो 
दिग्गजों पर है। यदि इसक। अक्षरार्थ लिया जाय, तो बड़ा धोखा होगा । रीढ़ के भीतर 
न चौकोर वेदी है और न आठ हाथी हो सकते हैं। जन्‍्तुओं में सबसे बड़े और भारी जनन्‍्तु 
की कल्पना दिग्गज के रूप में की जाती है। चतुरत्न और दिग्गज भार के संकेत होने के 
कारण भूतत्व की स्थिरता के द्योतक हें। मूल आधार का स्थिर होना आवश्यक है | 
नहीं तो सारी सृष्टि डगमगाती रहेगा और रूप ग्रहण नहीं कर सकेगी । यही स्थिरता 
इन संकेतों से प्रकट की गई है। स्वाधिष्ठान में अधंचन्द्र है। यह अपूतत्त्व का अमृतत्व है, 
जो सारी सृष्टि को आप्यायित कर बचाये रखता है। अन्यथा सृष्टि का नाश हो जाय । 
यहाँ अमृत-तत्त्व का संकेत अधं॑चन्द्र है, जो शिव के माथे पर दिखलाया जाता है और वेद 
का सोम है। स्वाधिष्ठान में अध॑चन्द्र को ढूँढ़ना वृथा श्रम होगा । चत्रों में इन प्रतीकों 
से संकेतित भावनाएं और शक्तियाँ हैं, इनके स्थूल रूप नहीं। मणिपूर में न भेड़ा है और 
न अनाहत में मृग चौकड़ियाँ भर रहा है । जिस प्रकार दृश्यमान जगत्‌ में वायु मृग पर 


१०. मालूम होता हे कि इस्लाम ने इसे चाँद-सितारे के रूप में ग्रदथ कर लिया दे । 


४९६ भारतीय प्रतीकृषिधा 


बढ़कर नहीं चलता, उसी प्रकार चक्रों में भी इन प्रतीकों के संकेतितार्थ का भाव 
समझना चाहिये । ' 

घट्चक्र-भिरूपण के अनुसार चतक्रों के नाम, प्रतीक और भाव या फल नाचे 
दिये जाते हैं-- 


भाव या सिद्धि का फछ 


प्रतीक 
१० मूलाधार |/४| /ि नित्यानन्द-परम्परा, पीयूषधारा 


२. स्वाधिष्ठान (2 अहंकार मोहादियाश 
ऊ 


३. भमणिपूर 


शक्तिचेतना, शानसन्दोह 


यो < 
रा 


कद 

| 
है । 
(> 
>> 


दक्तियालन, परकायप्रवेश, काव्याम्बुधारा 


वाग्म।, ज्ञाना, शान्तचेता, त्रिकालदर्शी 


।कब्णु-75.,, वाक्सिद्धि: 
६. आजा 

सुधाधारासार, शिवस्थान, परमपुरुष, स्थान, 
७. सहस्रार हरिहरपद, देवापद, अमल प्रकृति-पुरुष-स्थान, 


&)५(2- 


! 


नित्यानन्द-पद, निर्वाणकला, हंसपद, शुन्यपद, 
इत्यादि । 


शुभ भूयात्‌ । 
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